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ଉତ୍ସର୍ଗ 
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କିଂଚିତ୍‌ ଭୂମିକା 


ମୋ ପାଇଁ ଖୁବ୍‌ ଆନନ୍ଦର କଥା ଯେ - ମୋ ଲିଖୁତ “ସନାତନ ଧର୍ମର 
ସାରକଥା” ପୁସ୍ତକଟି ବହୁଦିନ ପରେ ପୁନଃପ୍ରକାଶ ପାଇବାକୁ ଯାଉଛି । ଏହି ଗ୍ରନ୍ଧଟି 
କଟକସ୍ପିତ ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶନ ସଂସ୍ଥା ଗ୍ରନ୍ଧ ମର୍ଦିର ପ୍ରକାଶ କରିଥିଲେ ଏବଂ ବହିଟି ଧର୍ମପ୍ରାଣ 
ପାଠିକା-ପାଠକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଖୁବ୍‌ ଆଦୃତ ହୋଇଥୁଲା । ମାତ୍ର ବହିଟିର ପ୍ରଥମ ସଂସ୍କରଣ 
ପରେ କେତେ କାରଣରୁ ଆଉଥରେ ଛପା ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ । ତେଣୁ ମୁଁ ବାଧ 
ହୋଇ କଟକ ଷ୍ଟଡେଣ୍ଟସ୍‌ ଷ୍ଟୋର ପ୍ରକାଶନ ସଂସ୍ଥାକୁ ବହିଟିର ପ୍ରକାଶନ ଦାୟିତ୍ଵ ଦେବାକୁ 
ବାଧ୍ଯ ହେଲି । କଟକ ଷ୍ୂଡେଣ୍ଟସ୍‌ ଷ୍ଟୋରର ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ନୃସିଂହପ୍ରସାଦ ମିଶ୍ର ନିଜେ 
ଜଣେ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରବୂଦ୍ଧ ଲେଖକ ଓ ତାଙ୍କର ବହୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଓ ଧର୍ମସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି, ଯାହା ବହୁଳ ଆଦୃତ ହୋଇଛି | ତେଣୁ ଆନନ୍ଦର ସହିତ ସେ 
ଏହି ପୁସ୍ତକଟିକୁ ଛାପିଲେ । ଏହା ମୋ ପକ୍ଷରେ ଓ ଧର୍ମପରାୟଣ ପାଠିକା-ପାଠକମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ନିଶ୍ଚୟ ଖୁବ୍‌ ଆନନ୍ଦର କଥା ହେଲା । 


ପ୍ରକାଶ ଥାଉକି, ଧର୍ମତତ୍ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୂଢ଼ ବିଷୟ | ତେଣୁ ସାଧାରଣ ଧର୍ମପିପାସୁ 
ପାଠିକା-ପାଠକମାନେ ତା' ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେଥୁଲାଗି 
ଧର୍ମତତ୍ତ ଗୁଡ଼ିକ ସାହିତ୍ୟରସଦ୍ବାରା କିଞ୍ଚତ୍‌ ରସାଣିତ ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଆମ 
ଭାଷାରେ ଧର୍ମ ବା ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ସାହିତ୍ୟର ସଂଖ୍ୟା ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ । ଲେଖକ ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ 
କମ୍‌ । କଟକ ଷ୍ଟୁଡେଣ୍ଡସ୍‌ ଷ୍ଟୋରର ଅଧ୍ଷକ୍ଷ ନୂରିବାବୁ ଖୁବ୍‌ ମନଯୋଗ ଦେଇ ନିଜେ 
ବହୁ ଧର୍ମସାହିତ୍ୟର ରଚନା କରିଛନ୍ତି ଓ ସେଗୁଡ଼ିକ ଖୁବ୍‌ ଆଦୃତ ହେଉଛି । ତେଣୁ ସେ 
ମତଲିଖୂତ “ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା” ବହିଟିକୁ ଖୁବ ଆଗ୍ରହରେ ପ୍ରକାଶ କଲେ; 
ଏବଂ ଏହି ବହିଟିର ବିକ୍ରୀଲତ୍ତ ଅର୍ଥରୁ ମୋର ଯାହା ପ୍ରାପ୍ୟ ତାକୁ ସେ ମୋ ଅନୁରୋଧରେ 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଅର୍ଥଭଣ୍ଡାରକୁ ଦାନ କରିବା ପାଇଁ ଆନନ୍ଦର ସହିତ ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଦେଇଛନ୍ତି । 
ତାଙ୍କୁ ଏଥିପାଇଁ ମୁଁ ବହୁ ଧନ୍ୟବାଦ ପ୍ରଦାନ କରୁଛି । 


ପାଠକେ ! ମୁଁ ଆଶା କରୁଛି ¬ ମୋର ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ଆପଣଙ୍କ ଧର୍ମତଚୃଷ୍ଣାଜନିତ 
ପଠନ ଆଗ୍ରହକୁ କିଛି ପରିମାଣରେ ନିଶ୍ଚୟ ତୃପ୍ତ କରିବ । 
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ପାଠକମାନଙ୍କ ଅବଗତି ପାଇଁ ଏତିକି ଜଣାଉଛି ଯେ, ମୋ ଲଖୁତ ଏହି ଧର୍ମ 
ପୁସ୍ତକଟି ବାଦ୍‌ ମୁଁ ଆହୁରି କେତେକ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଗ୍ରଚ୍ଛ ମଧ୍ଯ ଲେଖୁଛି । ମୋର ପ୍ରିୟ 
ପାଠିକା ଓ ପାଠକମାନେ ସେଗୁଡ଼ିକ ପାଠ କରି ନିଶ୍ଚୟ ତୃପ୍ତିଲାଭ କରିବେ ¬ ଏ 
ବିଶ୍ଵାସ ମୋର ଅଛି । 


ଶେଷରେ ମୁଁ ମୋର ପ୍ରକାଶକ ଓ ମୋର ଆଗ୍ରହୀ ପାଠକ -ପାଠିକାମାନଙ୍କୁ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ମଙ୍ଗଳକାମନା ଜଣାଉଛି । 


“ଧର୍ମ ଏକା ସିନା ମହତ ପଣିଆ 
ଆଉସବୁ କଥା ଅଢେଇଦିନିଆ । 
ନ ଧର୍ମ ଏକ ପୋତ ଗଢ଼ିଛନ୍ତି ବିଧ 
ତରିବାକୂ ଏହି ସଂସାର ବାରିଧୁ । 
— କବିବର ରାଧାନାଥ ରାୟ 
ଜୟ ମା ଉତ୍କଳଭାରତୀ ସାରଳା ଦେବୀ 


୭୮୭, ଆକଶ-ପାତାଳ, ଭୁବନେଶ୍ବର-୭ ମହାପାତ୍ର ନୀଳମଣି ସାହ 
ଶ୍ରୀପଞ୍ଚମୀ, ୨୦୧୪ 
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ମୁଖଶାଳା 


ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ମୁଁ ବିନୟର ସହିତ ମୋର ପ୍ରିୟ ପାଠକ-ପାଠିକାମାନଙ୍କୁ 
ଜଣାଇଦେବାକୁ ଚାହେଁ ଯେ ଧର୍ମ” ପରି ଏଡ଼େ ବିଶାଳ, ଉଦାର, ଗମ୍ଭୀର ଓ ଗଭୀର 
ରହସ୍ୟମୟ ବିଷୟ ଉପରେ ଏକ ଶାସ୍ତସମ୍ମତ ବା ଉପଲବ୍ଧୁସମ୍ଭତ ଗ୍ରଚ୍ଛ ଲେଖୁବା ପାଇଁ 
ଯେତିକି ଯୋଗ୍ୟତା ଆବଶ୍ୟକ, ସେତେ ମୋର ନିଶ୍ଚୟ ନାହିଁ । ତେବେ ଏକଥା ମଧ୍ଯ 
କହିବାରେ ମୋର ଦ୍ବିଧା ନାହିଁ ଯେ, ମୋର ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ଅଦ୍ଯାବଧୂ ଧର୍ମାନୁରାଗ 
ରହିଆସିଛି ଏବଂ ବୋଧହୂଏ ମୋ ଜୀବନର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବିଷୟାନୂରାଗ ଭିତରେ ଏହି 
ଧର୍ମ ଓ ଅଧାତ୍ସ ବିଷୟ ପ୍ରତି ମୋର ଅନୁରାଗ ଓ ଅନୁଶୀଳନ ସର୍ବାଧ୍ବକ । ସେଥିପାଇଁ 
ଅବଶ୍ୟ ମୁଁ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ମୂଳଗ୍ରନ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ ପାଠ କରିଛି ଓ ମୋର ନିଜ ଧର୍ମ ସମନ୍ଧେ 
ମୋର ଅଧଵକ ନିଷ୍ଠାପର ଆନ୍ତରିକ ପଠନ, ମନନ, ସ୍ବାଧାୟ, ଚର୍ଯ୍ୟା ଓ ଅନୁଭବ ଅଭିଜ୍ଞତା 
ରହିଛି । ସାରା ଜୀବନ ବହୁ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଅଧ୍ୟୟନ କଲାପରେ ମୋର ଏହି ଧାରଣା 
ହୋଇଛି ଯେ, ସର୍ବ ଧର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏକ — ଏକ ଉନୃତ, ଶୁଦ୍ଧ ଓ ମହତ୍ତର ଜୀବନ 
ଯାପନ କରି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍‌ଧ କରିବା । କିନ୍ତୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏକ ହେଲେ ବି 
ମାର୍ଗ ଓ ଉପାୟଗୁଡ଼ିକରେ ଅନେକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି ଏବଂ ଅନନ୍ତ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସେହି 
ପରମ ରହସ୍ୟମୟ ସଦାସତଙ୍କୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବେ କେହି ଉପଲବଧ କରିନାହାନ୍ତି । ଅଥଚ 
ସବୁ ଧର୍ମ ନିଜନିଜ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକୂ ସର୍ବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଦାବି କରିଛନ୍ତି ଓ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ସୀମିତ ବୃତ୍ତ ଭିତରେ ନିଜକୁ ଆବଦ୍ଧ ରଖୁଛନ୍ତି । 


ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମୋର ନିରପେକ୍ଷ ଧାରଣା ହୋଇଛି ଯେ, ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ହିଁ ପୃଥୁବୀର 
ସବୁ ଧର୍ମ ଭିତରେ ଅଧକ ଉଦାର, ଗଭୀର, ସର୍ବଗ୍ରହଣକ୍ଷମ, ସର୍ବାବଗାହୀ ଓ 
କ୍ରମବିକାଶଶୀଳ ଏକ ବିଚାର-ସିଦ୍ଧ ଓ ଉପଲବ୍‌ଧ-ସିଦ୍ଧ ଶାଶ୍ଵତ ଧର୍ମ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମକୁ 
ସନାତନ ବା ଶାଶ୍ଵତ ଧର୍ମ କହିବାର ମୂଳ ହେତୁଟି ହେଲା ¬ ଏହି ଧର୍ମ ଅନାଦିକାଳରୁ 
ଏକ ବହମାନ ନଦୀଭଳି ଅନନ୍ତଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ବହିଚାଲିଛି । ଏ ଜୀବନ, ଏ ପୃଥିବୀ, ଏ 
ସଂସାରଚକ୍ର ଓ ଏସବୁର ସ୍ଵଷ୍ଟା ଓ ତାଙ୍କର ଏହି ସୃଷ୍ଟିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଏହି ଧର୍ମ 
ସହସ୍ରାଧକ ବର୍ଷ ଧରି ବହୂ ବ୍ୟାପକ ଓ ଗଭୀର ଅନେ୍ଵଷଣ କରିଆସିଛି । ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ 
ବହୁ ବହୁ ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ବହୁ ସିଦ୍ଧ ନରନାରୀ ଆମର ଧାର୍ମିକ ପରମ୍ପରା ଉପରେ 
ଠିଆହୋଇ ମଧ୍ଯ ସ୍ବାଧୀନଭାବେ ମଣିଷର ଧାର୍ମିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ, ଆଚରଣ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ 
ସ୍ବସ୍ବ ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଯାଇଛନ୍ତି । ବୈଦିକ ଯୁଗର ବ୍ୟାସ, ବଶିଷ୍ଠ, ବିଶ୍ଵବାମିତ୍ର ଜାବାଳ, 
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ଯାଜ୍ଞବଲ୍କ୍ୟ ପ୍ରମୁଖ ମୁନିରଷିଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ମଧ୍ଯଯୁଗର ଶଙ୍କର, ରାମାନୂଜ, ନିମ୍ବାର୍କ, 
ବଲୁଭ, ମାଧବ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ନାନକ, କବିର, ତୁଳସୀ ଦାସ ପ୍ରଭୃତି ଆଚାର୍ଯ୍ୟଗଣ ଏବଂ 
ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ, ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ, ଶିବାନନ୍ଦ, 
ଦୟାନନ୍ଦ, ନିଗମାନନ୍ଦ, ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରମୁଖ ଧର୍ମାଚାରିମାନେ ଏହି ସନାତନଧର୍ମର 
ଶାଶ୍ବତ ଓ ଉଦାର ଉପଲବଧଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ଵ-ସ୍ବ ଦୃଝିକୋଣ ଓ ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି | 
ଏମାନେ ଓ ଆହୁରି ଅନେକ ଧର୍ମସାଧକ ଭଶ୍ଵର ଅନ୍ବେଷଣରେ ବହୁ କଠିଣ ସାଧ୍ଯ 
ସାଧନା କରିଛନି ଓ କିଛି ଉପଲବ୍‌ଧ ମଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି । କାହାରି ଉପଲବ୍ଧୂକୁ ଆମେ 
ଅବଶ୍ୟ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ ବୋଲି କହିପାରିବା ନାହିଁ । କିନ୍ଧୁ ସେ ଯେଡେ ବଡ଼ ଉପଲବ୍ଧ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ଆମେ ତାକୁ ଧର୍ମ-ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଶେଷକଥା ବୋଲି ମଧ୍ଯ ମାନିନେଇ ପାରିବା 
ନାହିଁ । ଭଗବାନ୍‌ ଥରେ ଘୁଷୁରି ରୂପରେ ଏ ପୃଥିବୀକୁ ଆସିଥିଲେ ବୋଲି ଘୁଷୁରିପ୍ରେମୀ 
ଓ ଘୁଷୁରିଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ସନଧୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ସବୁବେଳେ ଘୁଷୁରି ରୂପରେ ଏ ପୃଥିବୀକୁ 
ଅବତରି ଆସିବେ, ଏମନ୍ତ ହୋଇ କଥା ନାହିଁ । ଏ ପୃଥୁବୀ ଓ ସଂସାର ଅନନ୍ତ 
ରହସ୍ୟମୟ । ଏ ଜୀବନଲୀଳା ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ ରହସ୍ୟମୟ । ସର୍ବୋପରି ଅନନ୍ତ ଅନାଦି 
ରଶ୍ଵର ପରମ ରହସ୍ୟମୟ । ଏ ସୂଷ୍ଟି ମଧ୍ୟ ଏକାବେଳେ ସ୍ପିର ଓ ଅବିଚଳିତ ରହିଛି 
ଏବଂ ଆଗକୁ ଆଗକୁ ଗତିକରି ମଧ୍ଯ ଚାଲିଛି । ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ଏଠାରେ ରହସ୍ୟମୟ 
ଅନନ୍ତ ରହସ୍ୟ ଉନମୋଚିତ ହୋଇଚାଲିଛି । ପରମେଶ୍ବର କାଳାତୀତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ନିଜକୁ କାଳ ଭିତରେ ପ୍ରକାଶ କରିକରି ଚାଲିଛନ୍ତି । ଏପରିସ୍ପଳେ ଆମେ କୋଉ ଧର୍ମ- 
ସିବ୍ଧାନ୍ତକୂ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କହିପାରୁ; କିନୁ ଏହା ସର୍ବଶେଷ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୋଲି କେବେ ବି ଦାବୀ 
କରିପାରିବା ନାହିଁ । 


କ୍ଷୀଣଜୀବୀ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ଏଇ ସୀମିତ ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ ଏହି ପରମ 
' ଗୁହ୍ୟାତ୍‌ ଗୁହ୍ୟତମ ରହସ୍ୟକୁ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣଭାବେ ବୁଝିବା ସହଜ ନୂହେଁ । ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ 
ମଣିଷ ଗୋଟିଏ ଇତର ପ୍ରାଣୀଭଳି ବଞ୍ଚ ଓ ମରିପାରିବ ନାହିଁ । ଜଣେ ସଚେତନ 
ମଣିଷ କିମ୍ବା ଜଣେ ବୁଵ୍ଧିମାନ୍‌ ଓ ହୃଦୟବାନ୍‌ ମଣିଷ ଏହି ସଂସାରରେ ଏକ ସାର୍ଥକ ଓ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାପୂର୍ଣ ଜୀବନ ବଞ୍ଚ ନପାରିଲେ ନିଜକୁ ବ୍ୟର୍ଥ ଓ ହତାଶ ମନେକରେ । ସେଥୁପାଇଁ 
ମଣିଷ ଜୀବନରେ ଧର୍ମାନ୍ଵେଷଣ ଓ ଧର୍ମାଚାରଣ ହିଁ ସବୁ କର୍ଭବ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
କର୍ରବ୍ୟ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଏହି ଧର୍ମାନ୍ଵେଷଣ ଓ ଧର୍ମାଚରଣରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମଣିଷ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ତା'ର ଉପଲବ୍ଧୂ ମଧ୍ଯ ତା'ର ସ୍ଵତନ୍ତ ! ଯେଉଁ ଧର୍ମସମ୍ଭଦାୟରେ 
ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସ୍ଵତନ୍ତତାକୁ ଯେତେ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦିଆଯାଏ ଏବଂ ସେହି ବାଟରେ 
ଧାର୍ମିକକୀବନର କ୍ରମବିକାଶକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରାଯାଏ, ସେହି ଧର୍ମକୁ ଆମେ ଶାଶ୍ବତ ଓ 
ସନାତନ ଧର୍ମ ବୋଲି କହିବା । କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, କେବଳ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ହିଁ ଏହି 
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ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସନାତନ ଧର୍ମର ଆଖ୍ୟା ପାଇପାରେ । ଜଣେ ଖାଣ୍ଟି ହିନ୍ଦୁ ନିଜକୁ କୌଣସି 
କ୍ଷୁଦମତବାଦ ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ରଖେନାହିଁ । ସେ ସର୍ବବିଧ ଧାର୍ମିକ ମତବାଦ ଓ 
ଉପଲନ୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ମାନ କରେ ଓ ଆବଶ୍ୟକ ମନେହେଇଲେ ନିଜ ଜୀବନରେ ସବୁ ପ୍ରକାର 
ଧର୍ମପଥ ଅନୁସରଣ କରି ସେ ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟକୁ ଅନ୍ଵେଷଣ କରିପାରେ । ଧର୍ମାଚରଣରେ 
ଏହି ଉଦାରତା ଓ ଗତିଶୀଳତା ନ ରହିଲେ ଜଣେ ନିଜକୁ ଖାଣ୍ଟି ହିନ୍ଦୁ କହିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ । କେବଳ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଏକ ଉଦାସୀନ ସହିଷ୍ୁତା ନୂୁହେଁ- ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ପ୍ରତି 
ଗ୍ରହଣଶୀଳତା ବି ଜଣେ ସତ୍‌ ହିନ୍ଦୁର ଧାର୍ମିକ କର୍ରବ୍ୟ | ଯୁଗପୁରୁଷ ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ, 
ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ଶାରଦାଦେବୀ, ଦୟାନନ୍ଦ ସରସ୍ବତୀ, ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ, ଶ୍ରୀମା, 
ମହାମ୍ପଗାନ୍ଧୀ, ବିନୋବା ଭାବେ, ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ, ସର୍ବପଲ୍ଳି ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ୍‌, ଉତ୍କଳମଣି 
ଗୋପବନ୍ଧୁ, ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ହରିହର ପ୍ରମୁଖ ମହାମ୍ବାମାନେ ହିନ୍ଦୁକୁଳରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁଲେ 
ଏବଂ ଏହି ଧର୍ମର ସନାତନ ସତ୍ଯକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିଥିଲେ | କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ 
ଧାର୍ମିକ ଅଭିଜ୍ଞତା ଓ ଇଶ୍ଵର ଉପଲବନ୍ସ କେବଳ ଏହି ଧର୍ମର ପରିସର ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ 
ନଥୁଲା । ଏଇ ମହାମ୍ପାମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଓ ବାଣୀକୁ ଅନୁଶୀଳନ କଲେ ଆମେ ଏହି 
ଧର୍ମର ସନାତନତ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଅବଗତ ହୋଇପାରିବା । ସେହିପରି ଆମେ ଅନ୍ୟସବୁ 
ଧର୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ମହାପୁରୁଷ ଓ ଯଥାର୍ଥ ସାଧୁସଚ୍ଛ, ସେଣ୍ଟ ଫକୀର, ଶ୍ରମଣମାନଙ୍କ 
ଜୀବନ ଓ ବାଣୀକୁ ମଧ୍ଯ ସମାନ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ଅନୁଶୀଳନ କରିବା ଉଚିତ । 
ଗୌତମବୁଦ୍ଧ, ମହାପୁରୁଷ ମହମ୍ମଦ, ଯିଶୁଖ୍ୀଷ୍ଟ ପ୍ରମୁଖ ଧର୍ମବୀରମାନଙ୍କୁ ଜଣେ ଖାଣ୍ଟି 
ହିନ୍ଦୁ ତା'ର ଉଦାର ଧର୍ମାନ୍ଵେଷଣରେ କେବେ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


ଏହି ମନୋଭାବଵରୁ ମୁଁ ଧର୍ମସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଏହି ରଚନାଗୁଡ଼ିକ ଲେଖୁଅଛି । ମୋର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା- ସନାତନ ଧର୍ମ କହିଲେ ମୁଁ ଯାହା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୂଝିଛି, ସେ ସବୂକୁ ଖୁବ 
ସରଳ ରମ୍ୟ ଶୈଳୀରେ ପ୍ରକାଶ କରିବା ଯାହା ଫଳରେ କି ସେଗୁଡ଼ିକ ଆଧୁନିକ 
ଧର୍ମାନେଷୀ ଯୁବକଯୁବତୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସହଜବୋଧ୍ଯ ଓ ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ହୋଇ ପାରିବ- 
ଏବଂ ତତ୍‌ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଯଥାସମ୍ଭବ ଯୁକ୍ତି ସମ୍ମତ ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରିବ । ସେଥୁଲାଗି ମୁଁ 
ଯଥାସାଧ୍ଯ ବଡ଼ ବଡ଼ ଦାର୍ଶନିକ ଧାର୍ମିକ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ମୋର ରଚନାରେ ବାଦ୍‌ ଦେଇଛି ଏବଂ 
ଜଣକର ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ଗ୍ରାହ୍ୟ ଓ ବୋଧ୍ଯ ହେଲାଭଳି ଭାଷାଶୈଳୀ ବ୍ୟବହାର 
କରିଛି । କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବହୁ ଜଟିଳ ଗ୍ରଚ୍ଛମାନ ଅଧ୍ୟୟନ 
କରିବା ସହିତ ମୋର ଜୀବନରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଯଥାସମ୍ଭବ ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା କଲା ପରେ 
ହିଁ, ଏଇ ସାଧାରଣ ରମ୍ୟ ରୋଚକ ଭାଷାରେ ହିଁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବା ମୋ 
ପକ୍ଷରେ ସହଜ ହୋଇଛି | ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମୋର ଧର୍ମସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଏହି ରଚନାଗୁଡ଼ିକୁ 
ଜଣେ ସମାଲୋଚକ “ ଧାର୍ମିକ ରମ୍ୟରଚନା” ବୋଲି ମଧ୍ଯ ବିଶେଷିତ କରିପାରନ୍ତି । 
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(ଘ) 


ଆମ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ବହୁ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଛ ରହିଛି ସତ, କିନୁୁ ଆମର ଆଧୁନିକ 
ଉଚ୍ଟଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତ ପୁଅଝିଅ, ନାତି ନାତୁଣୀଙ୍କ ପାଇଁ ଆମ ଧର୍ମର ଜଟିଳ ତତ୍ତ୍ଗୁଡ଼ିକୁ ନେଇ 
ସହଜବୋଧ ରମ୍ୟଭାଷା ଶୈଳୀରେ ଏକ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଧାର୍ମିକ ପୁସ୍ତକ ଲେଖାହୋଇ ନାହିଁ । 
ମୋର ଏହି ଲେଖାଗୁଡ଼ିକ ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଥମ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ 
ହେବ । ଏହି ରଚନାଗୁଡ଼ିକ ୧ ୯୯ ୫ ମସିହାଠାରୁ ଧାରାବାହିକ ଭାବେ ପ୍ରତି ସପ୍ତାହର 
ମଙ୍ଗଳବାର ଦିନ ଧରିତ୍ରୀ ସମ୍ବାଦପତ୍ରରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇ ଆସୁଥିଲା ଓ ବହୁ ପାଠକ- 
ପାଠିକାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ ଓ ପ୍ରଶଂସିତ ହୋଇଥଲା | ଏଥପାଇଁ ମୁଁ ' ଧରିତ୍ରୀ ' କର୍୍ପକ୍ଷଙ୍କୁ 
ଅଶେଷ ଧନ୍ୟବାଦ ଜଣାଉଛି । 


ଆଜି ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟତମ ଅଭିଜାତ ପ୍ରକାଶନ ସଂସ୍ଥା ଗ୍ରନ୍ଧମନ୍ଦିର, କଟକ ବହୁ 
ଆଗ୍ରହରେ ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ପ୍ରକାଶ କରୁଥିବାରୁ ମୁଁ ମୋର ବନ୍ଧୁ ଓ ଗ୍ରନ୍ଧମନ୍ଦିରର ଅଧ୍ଯକ୍ଷ 
ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ଅଭିରାମ ମହାପାତ୍ର ଓ ତାଙ୍କର ସୁଯୋଗ୍ୟ ପୁତ୍ର ଶ୍ରୀମାନ୍‌ ମନୋଜକୁମାରଙ୍କୁ 
ଅଶେଷ ଧନ୍ୟବାଦ ଅର୍ପଣ କରୁଛି । 


ପରିଶେଷରେ ମୁଁ ମୋର ପାଠକ -ପାଠିକାମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏତିକି ବିନିତ 
ଭାବରେ କହିରଖୁଛି ଯେ, ସେମାନେ ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ପାଠକଲେ ନିଶ୍ଚୟ 
ସେମାନଙ୍କର ମନରେ କିଂଚିତ୍‌ ଧାର୍ମିକ ଅଭୀସ୍ତା ଜାଗ୍ରତ ହେବ । କିନ୍ତୁ ଏହା ସହିତ ମୁଁ 
ଏକଥା ମଧ୍ଯ କହିରଖୁଛି ଯେ ମୋର ଏହି ପୁସ୍ତକରେ ଥବା ଧାର୍ମିକ ତର୍ତ, ତଥ୍ୟ ଓ 
ସିବ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକ କେବେ ବି ସର୍ବଶେଷକଥା ବେଲି ମୁଁ ନିଚେ କହିପାରିବି ନାହିଁ; କିମ୍ବା 
ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ବିଚାର କରିବେ ବୋଲି ଆଶା କରୁନାହିଁ । କେବଳ ମୋର ଏହି 
ରଚନାଗୁଡ଼ିକ ଯଦି ସେମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମାନ୍ଵେଷଣ ପଥରେ କିଂଚିତ୍‌ ସାହାଯ୍ୟ କରେ, ତେବେ 


ମୁଁ ନିଜକୁ ପରମ କୃତାର୍ଥ ମନେକରିବି । 
ସନାତନ ଧର୍ମର ଜୟ ହେଉ ! 
ଏ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତେ ସୁଖୀ ଓ ଆଲୋକପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ ! 


ଇତି 
୭୮ ୭-ଆକାଶ ପାତାଳ ମହାପାତ୍ର ନୀଳମଣି ସାହୁ 
ସହଦନଗର, ଭୁବନେଶ୍ବର 
ଶ୍ରା ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଘୋଷଯାତ୍ରା 
୧୬ ଜୁନ୍‌ ୯୮ 
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(ଡ) 
ସୂଚୀ 


॥ ଧର୍ମପ୍ରସଙ୍ଗ ॥ 


କଂସେଇ ରାଜା, ଖଣ୍ଟ ପରଜା 

ଧର୍ମ ଏକା ସିନା ମହତ ପଣିଆ 
ଧାର୍ମିକଜୀବନର ଅୟମାରମ୍ଭ 

ରେ ଆମ୍ଭନ୍‌ ! ନିଦ୍ରା ପରିହରି.... 
ଧର୍ମାମବା ପୁରୁଷ କିଏ ? 

ଚାଲାଖ ଚଳିବନି 

“ ଆମ୍ପାକୁ ଆପଣେ ଉଦ୍ଧରେ... ” 

ଧର୍ମ ସାଧନାରେ ସଂକଳ୍ପ 

ସତ ଧାର୍ମିକ କିଏ ? 

ସାଧୁସଙ୍ଗ 

ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟିର ଅଧ୍ୟକାରୀ କିଏ ? 

ବହୁ ସମ୍ପଦାୟ- ଏକ ଧର୍ମ 
ଜୀବନରେ ଚଉବର୍ଗ ସାଧନା 

ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, କାମ, ମୋକ୍ଷ (ଚଉବର୍ଗ) 
ଧର୍ମଭାବର ଉତ୍ସ କେଉଁଠି ? 
ମାନବଧର୍ମ ହିଁ ଅସଲ ଧର୍ମ 

ଧର୍ମ ହିଁ ଧର୍ମାଚରଣର ଏକମାତ୍ର ଫଳ 
ଧାର୍ମିକ ଜୀବନର ଶେଷକଥା ' ଇଶ୍ଵର ' 
ଅର୍ଥ-ଶକ୍ତିର ପରିଚର୍ଯ୍ୟା 

ଧନ ଅର୍ଜିବ ଧର୍ମ କରି... 
ଧର୍ମଳୀବନରେ କାମନାର ପରିପୂର୍ରି 
ଧର୍ମାର୍ଥୀର ମୋକ୍ଷ ସାଧନା 
ଗୁହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ଧର୍ମାଚରଣ 

ଶ୍ରୀ ଗୁରବେ ନମଃ 

ଧର୍ମସାଧନାରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଭୀସ୍ତ୍ରା ଓ କାଳ 
ଧର୍ମାଚାର ପାଇଁ ଦାନପୁଣ୍ୟ 

ଧର୍ମ ସାଧନ ପଥରେ ତୀର୍ଥ ମହିମା 


ପୃଷ୍ଠା 


୮ 
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ଆଗ ଧର୍ମ, ପଛେ ଇଶୂର 
ଧର୍ମ ହିଁ ମୂଳ, ଇଶ୍ଵର ହିଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ 

ପ୍ରେମ ହିଁ ଧର୍ମ 

ପ୍ରେମଭକ୍ତି ଓ ପୁଜା-ଉପାସନା 

ପାଞ୍ଚ ବୈଷ୍ଣବ ଲକ୍ଷଣ 

ଧାର୍ମିକ ଲୋକର ସ୍ଵରୂପ ଓ ସ୍ଵଗୁଣ 

ସବୁ ଧର୍ମ ଛାଡ଼ି, ମୋରି ଶରଣ ନେ... 
ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକତା 

ଧର୍ମ ସାଧନାରେ ପ୍ରକୃତିର ରୂପାନ୍ତର 
ଲୌଜକିକ-ଅଲୌକିକ 

ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି 

ଧର୍ମରେ ରାଜନୀତି ଓ ରାଜନୀତିରେ ଧର୍ମ 
ପିଲାଙ୍କୁ କିପରି ଇଶ୍ଵରାଭିମୁଖୀ କରିବା ? 


୭୪ 
୭୬ 
୭୮ 
୮୧ 
୮୩ 
୮୬ 
୮୯ 
୯୩ 
୯୬ 
୯୯ 
୧୦୧ 
୧୦୪ 
୧୦୬ 


ଇଶ୍ଵର ଓ ଦେବଦେବୀ ପ୍ରସଙ୍ଗ ॥ 


ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗ କେବେ ଆସେ ? 
ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ-ଭାବନା 
ଇଶ୍ଵର ଏକ ନା ଅନେକ ? 
ଇଶ୍ଵର କାହାର ? 

ଭଗବାନ୍‌, ତୁମେ କେଉଁଠି ? 
ବିଭୂତି ଓ ଅବତାର ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ବିଶ୍ଵାସେ ମିଳଇ କୃଷ୍ଣ... 
ଭଗବାନଙ୍କ ଚକ୍ର କାହାପାଇଁ ? 
ଇଶ୍ଵର ବଡ଼ ନା ତାନ୍ତିକ ବଡ଼ ? 
ଭାଗ୍ୟ ବଡ଼ ନା ଇଶ୍ଵର ବଡ଼ ? 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ କୃପା 
ପଞ୍ଚଦେବୋପାସନା 

ଇଶ୍ଵର ବଧ୍ୂର କି ? 

କିଏ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କରେ ? 
ଭଗବାନଙ୍କୁ କ'ଣ ମାଗିବା ? 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା କାହାକୁ ? 
କ'ଣ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ? 


୧୧୪ 
୧୧୭ 
୧୨୦ 
୧୨୨ 
୧୨୫ 
୧୨୭ 
୧୩୧ 
୧୩୪ 
୧୩୬ 
୧୩୯ 
୧୪୨ 
୧୪୪ 
୧୪୮ 
୧୫୦ 
୧୫୨ 
୧୫୫ 
୧୫୭ 
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୮୫. 
୮୬. 


(ଛ) 


ଜଣେ ନାସ୍ତିକର ପ୍ରାର୍ଥନା 

ଜଣେ ମୁସଲମାନ ବାଳକର ପ୍ରାର୍ଥନା 
ଜଣେ ହିନ୍ଦୁ ବାଳକର ପ୍ରାର୍ଥନା 

ସବୁ ଧର୍ମର ସମାନ ପ୍ରାର୍ଥନା 

ଇଶ୍ଵର ଓ ସଇତାନ୍‌ ପ୍ରସଙ୍ଗ 

ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପକ୍ଷ ଓ ସଇତାନ୍‌ର ପକ୍ଷ 
ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ଅସୁର ଓ ସଇତାନ୍‌ 
ନିଜ ଭିତରେ ସଇତାନ୍‌ 
ଇଶ୍ବରପ୍ରେମୀ ହିଁ ମୁକ୍ତ ମଣିଷ 
ମୂର୍ଭିପୁଜାର ରହସ୍ୟ 


[2 
Ed 


ମରିପ୍ରଜାର ବିଭୀଷିକା 


a 


ମୂର୍ଭି ଭିତରେ କିଏ - ଦେବୀ ନା ଦାନବୀ ? 


ମୁର୍ରିପୂଜା ନା ମୂର୍ଭିଂବେପାର ? 
ନାରାୟଣୀ ନମୋହସ୍ତୁତେ ! 

ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସଙ୍କ ମାତୃ-ଉପାସନା 
ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ମାତୃ -ଉପାସନା 

ମାତୃଶକ୍ତି ଓ ଡାହାଣୀ-ଶକ୍ତି 

ମାତୃଭକ୍ତି ଓ ଡାହାଣୀ-ପ୍ରୀତି ? 

ଆମ ଗ୍ରାମଦେବତୀମାନେ କିଏ ? 
ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ପଞ୍ଚଦେବୋପାସନା ଓ ଦେବୀ ଦୂର୍ଗା 


ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ମାତୃରୂପେଣ ସଂସ୍ଥିତା... 
ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଭ୍ରାନ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍ଥିତା... 
ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଶକ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍କିତା... 
ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଶାନ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍କିତା... 
ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ବୁବ୍ଧିରୂପେଣ ସଂସ୍ପିତା... 


ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଯୋଗଦୃଷ୍ଟିରେ ଚାରି ମହାଶକ୍ତି 


॥ ସତ୍ଯ, ଶିବ, ସୁନ୍ଦର ପ୍ରସଙ୍ଗ ॥ 


ଜୀବନ ଜିଜ୍ଞାସା ହିଁ ସତ୍ୟ ଜିଜ୍ଞାସା 
ସତ୍ୟ କ'ଣ ? ମିଥ୍ୟା କ'ଣ ? 
ଆପେକ୍ଷିକ ସତ୍ୟ ଓ ପରମ ସତ୍ୟ 


୧୬୦ 
୧୬୩ 
୧୬୬ 
୧୬୯ 
୧୭୧ 
୧୭୪ 
୧୭୭ 
ero 
୧୮୩ 
୧୮୫ 
୧୮୭ 
୧୯୦ 
୧୯୩ 
୧୯୫ 
୧୯୮ 
୨୦୧ 
୨୦୪ 
୨୦୭ 
୨୧୦ 


୨୧୩ 
୨୨୦ 
୨୨୩ 
୨୩୧ 
୨୩୩ 
୨୩୯ 
୨୪୩ 


୨୪୮ 
୨୫୧ 
୨୫୩ 
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(ଜ) 


୮୭. ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ସତ୍ଯର ପ୍ରୟୋଗ ୨୫୬ 
୮୮. ସତ୍ଯ ହିଁ ଦୈବାଶ୍ତି ୨୫୮ 
୮୯. ଶିବ, ଅଶିବ ଓ ଅମଙ୍ଗଳ ୨୬୧ 
୯୦. ଯାହା ଶୁଦ୍ଧ, ତାହା ହିଁ ଶିବ ୨୬୩ 
୯୧. ସବୁ ଅଶିବ ଶିବ ହୁଅନ୍ତୁ ୨୬୬ 
୯୨. ବଂ ବଂ ଭୋଲେ, ଭୋଳାନାଥ 9୨ ୬୯ 
୯୩. କଲ୍ଯାଣ ଭାବନା ହିଁ ଦୈବୀଶଚ୍ତି ୨୭୨ 
୯୪. ଏ ସୃଷ୍ଟି ସୁନ୍ଦର କି ? ୨୭୪ 
୯୫. ସଙ୍ଗତି ହିଁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ୨୭୬ 
୯୬. ଦୃଷ୍ଟିଭେଦରେ ସୁନ୍ଦର ଅସୁନ୍ଦର ୨୭୯ 
୯୭. ଯାହା ସତ୍ୟ, ତାହା ହିଁ ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦର ୨୮୧ 


॥ ମାୟା ଓ ଲୀଳା ପ୍ରସଙ୍ଗ ॥ 


୯୮. ମାୟା ଓ ଲୀଳା (ନୃଶଂସଙ୍କ ମାୟାଦର୍ଶନ) ୨୮୫ 
୯୯. ମିଥ୍ଯା-ବୈରାଗୀ ଓ ମାୟା-ବୈରାଗୀ ୨୮୮ 
୧୦୦. ମାୟା ସ୍ବର୍ଗ ଓ ମୋହ ନରକ ୨୯୧ 
୧୦୧. ମାୟାଦୃଷ୍ି ଓ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ୨୯୪ 
୧୦ ୨. ମୋହମୁଦଗର ୨୯୭ 
୧୦୩. ପ୍ରେମୀର ମାୟା ଓ ପରମାର୍ଥ ମାୟା M୦୦ 
୧୦୪. ଜ୍ଞାନୀର ମାୟା ଓ ଭକ୍ତର ଲୀଳା mon 
୧୦୫. ଯେ ମାୟାଧର, ସେ ହିଁ ଲୀଳାନିଧ୍‌ ୩୦୭ 
୧୦୬. ସବୁ ଶୂନ୍ଯ ନା ସବୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ? ୩୧୦ 
॥ ଆତ୍ଛସାଧନ ପ୍ରସଙ୍ଗ ॥ 
୧୦୭. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( କାମ) ୩୧୩ 
୧୦୮. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( କ୍ରୋଧ) ୩୧୬ 
୧୦୯. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ଲୋଭ) ୩୧୯ 
୧୧୦. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମୋହ) ୩୨୨ 
୧୧୧. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମୋହମାୟା) ୩୨୪ 


୧୧ ୨. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମୋହ-ଆସଚ୍ତି) ୩୨୭ 
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୧୧୩. 
୧୧୪. 
୧୧୫. 
୧୧୬. 
୧୧୭. 
୧୧୮. 
୧୧୯. 
୧୨୦. 
୧୨୧. 
୧୨୨. 
୧୨୩. 
୧୨୪. 
୧୨୫. 
୧୨୬. 


୧୨୭. 
e୧୨୮. 
୧୨୯. 
୧୩୦. 
୧୩୧. 
୧୩୨. 
୧୩୩. 
e୧୩୪. 
୧୩୫. 
୧୩୬. 
e୩୩୭. 
e୧୩୮. 


(ଝ) 


ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମଦ) ୩୩୦ 
ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମଦମରତତା) ୩୩୨ 
ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମାସର୍ଯ୍ୟ) ୩୩୫ 
ବିଶ୍ଵାସଚୈବ କର୍ରବ୍ୟମ୍‌ ୩୩୮ 
ସରଳତା, ଆହା ସରଳତା ! ୩୪୧ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାହିଁ ମୂଳ N୪୪ 
କୃତଜ୍ଞତା, କେବଳ କୃତଞ୍ଚତା ୩୪୭ 
ସମର୍ପିଦେଲି, ପାଇଲି ସର୍ବ ୩୫୦ 
ନିଜକୁ ଲୋପକର | ୩୫୫ 
“ ରଶ୍ଵର କୃପା ଆହା କେଡ଼େ ଉଦାର ! ” ୩୫୮ 
ପୂର୍ବଜନ୍ଧ ଓ ପରଜନ୍ସ ସମ୍ପର୍କରେ ୩୬୨ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ତିନି-ମାଙ୍କଡ଼ ୩୬୪ 
କିଏ ମୋର କୃସ ବହିବ ? ୩୬୬ 
ଭ୍ରଷ୍ଟ ଯଜ୍ଞକୂଣ୍ଡ ଓ ଚିଲିକା ହଦ ୩୬୯ 
॥ ସୁଖ ଦୂଃଖ ପ୍ରସଙ୍ଗ ॥ 
ଦୁଃଖ ଓ ତା'ର କାରଣ ନିରାକରଣ ୩୭୨ 
କାହାର ଦୁଃଖ ନାହିଁ ? M୭୪ 
କେତେବେଳେ ସୂଖ ? କେତେବେଳେ ଦୁଃଖ ? ୩୭୭ 
ଦୁଃଖ ଏକ ବିକୃତି ୩୭୯ 
ସୁଖୀ କିଏ ? ଦୁଃଖୀ କିଏ ? ୩୮୧ 
ଦୁଃଖ ଜଣାଇବା କାହାକୁ ? ୩୮୩ 
ପାପ ହାତରୁ କିଏ ରକ୍ଷା କରେ ? ୩୮୫ 
ଯୋଗୀର ସଂସାର ଓ ବିଯୋଗୀର ସଂସାର ୩୮୮ 
ଯୋଗ ହିଁ ଜୀବନ, ବିଯୋଗରେ ମୃତ୍ୟୁ ୩୯୦ 
ଯୋଗରେ ଆନନ୍ଦ, ବିଯୋଗରେ ଦୁଃଖ ୩୯୨ 
ସୁନ୍ଦର ପୂଥବୀ ଓ ଚମକ୍ରାର ଜୀବନ ୩୯୫ 
ମଧୁରାଧୂପତେଃ ଅଖୂଳମ୍‌ ମଧୁରମ୍‌ ୩୯୮ 
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ଧର୍ମପ୍ରସଙ୍ଗ ॥ 
୧. କଂସେଇ ରାଜା, ଖଣ୍ଢ ପରଜା 


ଶିଖ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଓ ଗୁରୁ ମହାମ୍ମା ନାନକ ତାଙ୍କର “ବାରମାଝ 
ପଉଡ଼ା' ଗ୍ରନ୍ଧର ଷୋଡ଼ଶ ଶ୍ନୋକରେ କହୁଛନ୍ତିଖ “ ଶାସକ ଆଜି କଂସେଇ । ତା' 
ହାତରେ ସେ ଧରିଛି କଳିଯୁଗର କାତି । ଧର୍ମ-ପକ୍ଷୀ ତା' ଭୟରେ କୂଆଡ଼େ ଉଡ଼ିଗଲାଣି | 
ମିଥ୍ୟାଚାରର ଅନ୍ଧାରରାତି ସାରା ପୂଥବୀକୁ ଘୋଡ଼ାଇପକାଇଲାଣି, ସତ୍ୟରୂପୀ ଚନ୍ଦ୍ର ଅଦୂଶ୍ୟ 
ହୋଇଗଲେଣି । ମୁଁ ଏବେ ଚାରିଆଡ଼େ ଅଣ୍ଡାଳିହେଉଛି; କିନଧୁ ଏ ଅନ୍ଧାର ଭିତରେ 
ବାଟ ପାଉ ନାହିଁ । ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖୁଛି ଘୋର ଅହଂକାରୀ ଓ ଉଦ୍ଧତ ହୋଇ ଯାହା- 
ତାହା କରିଚାଲିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଘାକଲି- ଦେଖୁଲି 
ଯେ, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ କାନ୍ଦୁଛନ୍ତି | କେହି ଜଣେ ହେଲେ ସୂଖ, ସନ୍ତୋଷ ଓ ଶାନ୍ତିରେ 
ନାହିଁ । ଏଥକୁ, ମୁଁ ନାନକ ପଚାରୁଛି ହେ ଭଗବାନ୍‌ ! ଏଥରୁ କିପରି ଏ ଜଗତ 
ମୁକ୍ତି ପାଇବ ? ” 


ପାଞ୍ଚଶ ' ବର୍ଷ ତଳେ ଗୁରୁ ନାନକ ଏ ସମାଜର ଓ ଏ ଯୁଗର ଯେଉଁ ରୀତିନୀତି 
ଦେଖ ବ୍ୟସ୍ତହୋଇ ଏହିସବୁ କଥା କହିଥିଲେ, ତାହା କ'ଣ ଆମ ଏ ଯୁଗ ପାଇଁ 
ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ନୁହେଁ କି ? ସତରେ ଆମେ ଆଜି ଚାରିଆଡ଼େ କ'ଣ ଦେଖୁଛୁ ? ଆମକୁ 
ଚାରିଆଡ଼ ଅନ୍ଧାର ଦିଶୁ ନାହିଁ କି ? ସବୁଦିନେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦିନବେଳା ଆଲୋକ ଢାଳୁଛନ୍ତି 
ଏ ପୂଥୂବୀ ଉପରେ; କିନୁୁ ମଣିଷକୁ ଆଜି ଦିନବେଳା ମଧ୍ଯ କିଛି ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ 
ରାତିକଥା ଆଉ ବା କ'ଣ କହିବା ? ଜହ୍ରାତିରେ ବି ସବୂଆଡ଼ ଅନ୍ଧାର ଦିଶୁଛି । 


ତାମାନେ ମଣିଷ ଆଜି ଅନ୍ଧ ହୋଇଯାଇଛି । ତା'ର ବାହାର ଅଖଦୂଇଟା 
ଖୋଲା ରହିଛି ଅବଶ୍ୟ; କିନୁ ତା'ର ଭିତର ଆଖ ଦୁଇଟା ଫୁଟିଗଲାଣି ବୋଲି ଆଶଙ୍କା 
ହେଉଛି । ମନୁଷ୍ୟର ଜ୍ଞାନ-ଚକ୍ଷୁରେ ପରଳ ଲାଗିଛି । ସେ କେବଳ ନିଜକୁ ଦେଖୁଛି 
ଆଉ କାହାକୁ ଦେଖୁ ନାହିଁ; ଏପରି କି ତା'ର ଅହଂକାରୀ ସ୍ବାର୍ଥପର ଆଖରେ ତାକୁ 
ତା'ର ପିତାମାତା, ଭାର୍ଯ୍ୟା, ପୂତ୍ରଂକନ୍ୟା, ବନ୍ଧୁ, ଗୁରୁ କେହି ଦିଶୁ ନାହାନ୍ତି । ସେ 
କାହାକୁ ଭଲ ପାଉ ନାହିଁ; କେବଳ ନିଜକୁ ଭଲ ପାଉଛି | ସେ କ'ଣ ଚାହୁଁଛି ? ସେ 
ଚାହୁଁଛି କେବଳ ଧନ, କ୍ଷମତା, ସମ୍ମାନ, ପ୍ରତିପଭି ଆଉ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସୁଖ । ସେ ଆଜି 
ଏଇସବୁ ପାଇଁ ଅନ୍ଧ ହୋଇଯାଇଛି । ସେ ଆଜି ମଦ ଖାଇ ମାତାଲ; ମଦ ନ ଖାଇ ମଧ୍ଯ 
ମାତାଲ । ନିଜର ଭୋଗସୁଖ ପାଇଁ, ନିଜର ଖୁଆଲ ଖୁସି ପାଇଁ ସେ ସବୁକିଛି 
ଛାଡ଼ିଦେଇପାରେ । ସେ ଅନ୍ୟପାଇଁ ନିଜକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହେଁ; କିନ୍ତୁ 
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9 ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ନିଜପାଇଁ ଯେକୌଣସି ମୁହୂର୍ଭରେ ସେ ଅନ୍ୟକୁ ବଳିଦେଇ ଚାଲିଛି । ସେ ସତ୍ୟକୁ 
ଗୋରଠା ମାରୁଛି, ଧର୍ମକୁ ଅପମାନ କରୁଛି, ମଙ୍ଗଳକୁ ହତ୍ୟା କରୁଛି, ସୁନ୍ଦରକୁ କୂସିତ 
ଆଉ ବୀଭସ କରିପକାଉଛି | ମଣିଷ ଆଜି ଅସୁର ଓ ପିଶାଚ ସ୍ତରକୁ ଖସିପଡ଼ିଛି । 
ତା' ଭିତରେ ଖାଲି ଇର୍ଷା, ହିଂସା ଆଉ ଅସୂୟାର ନିଆଁ ଜଳୁଛି । ତା' ଭୟରେ ସାରା 
ପୃଥିବୀ ଥରୁଛି । ଏହି ପୈଶାଟିକ ମଣିଷମାନେ ପରସ୍ତରକୁ ଭୟ ମଧ୍ଯ କରୁଛନ୍ତି । 
ଚାରିଆଡ଼େ ଆଜି ମଣିଷର ଉପ୍ପାତ ବଢ଼ି ଚାଲିଛି । ଆଜି ମଣିଷର ଉପ୍ପାତରେ ନଦୀ, 
ସମୁଦ୍ର, ପାହାଡ଼, ପର୍ବତ, ହଦ, ଅରଣ୍ୟାଦି ଉତ୍ପୀଡ଼ିତ | ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟପତଙ୍ଗ ସମସ୍ତେ 
ଆଜି ମଣିଷର ଭୟରେ ଥରହର ହେଉଛନ୍ତି । ଏପରିକି ସୁନ୍ଦର ଆକଶର ଗ୍ରହ- 
ନକ୍ଷତ୍ରମାନେ ବି ମଣିଷର ଦୌରାମ୍ମ୍ୟରେ ଅସ୍ତବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଉଠିଲେଣି । ମାଟି, ପାଣି, 
ପବନ, ଅଗ୍ନି ଆଉ ଆକାଶ- ଏହି ପଞ୍ଚମହାଭୂତମାନେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷର ଉପ୍ପୀଡ଼ନରେ 
ଉତ୍କ୍ଷିପ୍ର ଓ ସଂତପ୍ତ | ଏହି ସସାଗରା ପୃଥିବୀର ଓ ମହାବିଶ୍ବର ସମସ୍ତେ ଆଜି ମଣିଷକୁ 
ଘୃଣା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଛି ଓ ସମ୍ମିଳିତଭାବେ ମଣିଷକୁ ଅଭିସଂପାତ ଦେଇ ଚାଲିଛନ୍ତି 
ମଣିଷଜାତି ଧ୍ଵଂସ ହେଉ । ପୃଥବୀମାତାଙ୍କର ଆମ୍ମା ନିତ୍ଯ ରୋଦନ କରି ଆକାଶ 
ଆଡ଼କୁ କାତର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଚାହିଁ ଆକୁଳ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛି ହେ ବିଶ୍ଵସ୍ରଷ୍ା ଭଗବାନ୍‌ ! 
ମଣିଷର ଏଇ ପୈଶାଚିକ ପ୍ରବୃଭିକୁ ବଦଳେଇ ଦେଇ ତାକୁ ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତି ଦିଅ; ନତୁବା 
ମଣିଷ ଜାତିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରି ମୋ ଗର୍ଭରୁ ଶୀଘ୍ର ଅତିମାନବ ସନ୍ତାନମାନଙ୍କ ଜନ୍ମ ଦିଅ । 
ସେହି ଅତିମାନବମାନେ ଧର୍ମକୁ ରକ୍ଷା କରିବେ, ମୋତେ ରକ୍ଷା କରିବେ ଓ ନିଜନିଜକୁ 
ମଧ୍ଯ ରକ୍ଷାକରିବେ | 


ଏହି ମଣିଷ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ଦୂଷ୍କର୍ମ କରୁଛି, ତା'ର ବିଷମୟ ଫଳ ସେ ନିଜେ 
ଭୋଗୁଛି ଓ ସାରା ପୃଥୂବୀକୁ ମଧ୍ୟ ଭୋଗାଉଛି । ସେଥୁପାଇଁ ଆଜି କାହା ମନରେ 
ଶାନ୍ତି, ଆନନ୍ଦ କି ସୃସ୍ତି ନାହିଁ । ତା'ର ପାପ ତାକୁ ଶୁଆଇ ଦେଉ ନାହିଁ, ବସାଇ 
ଦେଉନାହିଁ, ଥୟଧରି ଠିଆକରାଇ ଦେଉ ନାହିଁ | ତା'ର ସ୍ଥିତ ସର୍ବଦା ଅସ୍ପିର ଓ ବିଚଳିତ 
ହୋଇ ରହୁଛି । ମଣିଷ ଆଜି ଅସୁରର ଶକ୍ତି, ଅସୁରର ଜ୍ଞାନ, ଅସୁରର ବିଜ୍ଞାନ ଓ 
ଆସୁରିକ ସମ୍ପଦର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇ ପ୍ରମତ୍ତ ହୋଇଉଠିଛି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିରୋଧରେ, 
ଦେବତାଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଓ ଧର୍ମ ବିରୋଧରେ ତା'ର ଆଜି ପ୍ରବଳ ଜିଘାଂସା । ସେ 
ସବୁକିଛି ଧ୍ଵଂସ କରିବାକୁ ଚାହେଁ । ସବୂକୁ ଧ୍ଵସ୍ତ“ବିଧ୍ବସ୍ତ କରିଦେବାକୁ ଚାହେଁ । ଅନ୍ୟକୁ 
ଜୀବନରୁ ବଞ୍ଚତ କରି ନିଜେ ବଞ୍ଚବାକୂ ଚାହେଁ | ଅନ୍ୟକୁ ପଦାନତ କରି ନିଜେ ସବୁର 
ପ୍ରଭୁ ହେବାକୁ ଚାହେଁ ଅନ୍ୟକୁ କଷ୍ଟ ଆଉ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେଇ ସେ ତା” ଜୀବନକୁ ଉପଭୋଗ 
କରିବାକୁ ଚାହେଁ । ଅନ୍ୟକୁ ଅପମାନିତ କରି ନିଜେ ସବୁ ମାନ-ସମ୍ମାନ ଓ କ୍ଷମତାର 
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କଂସେଇ ରାଜା, ଖଣ୍ଟ ପରଜା ୩ 


ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବାକୁ ଚାହେଁ; କିନ୍ତୁ ସେ ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ ଯେ ସେ ମାନବଙ-ଧର୍ମକୁ 
ଲଙ୍ଘନ କରୁଛି ଏିଶ୍ବରିକ ରୀତିକୁ ଲଙ୍ଘନ କରୁଛି ଓ ଏ ପୂଥବୀକୁ ସୁଖ-ଆନନ୍ଦର 
ସ୍ଵର୍ଗରେ ପରିଣତ ନ କରି ସେ ଏହାକୁ ଏକ ଭୟାବହ, ବୀଭସ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣାଦାୟକ 
ନରକରେ ପରିଣତ କରିଚାଲିଛି । 


ଗୁରୁ ନାନକ ତାଙ୍କର ଏଇ ପ୍ରବଚନରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ସାରକଥା ମୂଳରୁ 
କହିଛନ୍ତି । ସେ କହୁଛନ୍ତି “ ଏଥୁପାଇଁ ଦାୟୀ ପ୍ରଥମେ ଆମର ଶାସକକୂଳ; ସେମାନେ 
ରାଜା ହୁଅନ୍ତୁ କି ମନ୍ତ୍ରୀ ହୁଅନ୍ତୁ ଜି ସଚିବ ହୁଅନ୍ତୁ ବା କଟୁଆଳ ହୁଅନ୍ତୁ । ସେମାନେ 
ରାଜତନ୍ତ୍ରରେ ଥାଇ ଯେଉଁ ପାପ, ଅନାଚାର କରୁଥିଲେ, ବର୍ଭମାନ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ଥାଇ 
ମଧ୍ଯ, କିମ୍ବା ସର୍ବହରାଙ୍କ ଶାସନତନ୍ତରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ସେତିକି ବା ତା'ଠାରୁ ଅଧକ 
ଅନ୍ୟାୟ ଅତ୍ୟାଚାର କରୁଛନ୍ତି । ସେହିମାନେଇ ହାତରେ ଧରିଛନ୍ତି ଅଧର୍ମର ଖଣ୍ଡା ବା 
ବନ୍ଧୁକ; ଏବଂ ଅଧର୍ମର ରାଜଦଣ୍ଡ | ସେହିମାନଙ୍କ ମନ ଓ ହୃଦୟ ପ୍ରଥମେ ପାପସ୍ରସ୍ତ ଓ 
ମିଥ୍ୟାଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । ସେହିମାନେଇ ମିଥ୍ୟା ଓ ଅନ୍ୟାୟ ଅନୀତିକୂ ଆଶ୍ରୟ କରି 
ଶାସନ କରୁଛନ୍ତି ଓ ଆପଣାର ଗାଦି ରକ୍ଷାକରୁଛନ୍ତି । ଦିଅଁ-ଦେବତାମାନଙ୍କ 
ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ଯେଉଁ ଆଡ଼ମ୍ବର ହେବାକଥା, ତାହାଠାରୁ ବେଶୀ ଆଡ଼ମ୍ବର କରି 
ଶାସକମାନଙ୍କର ପ୍ରୋସେସନ୍‌ ବାହାରୁଛି ।” 


ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଛି  ରାଜାନୁଗତ ଧର୍ମ' । ରାଜା ବା ଶାସକବୃନ୍ଦ ଯଦି ଧର୍ମାଚାରରେ 
ନ ରହନ୍ତି, ତେବେ ସେ ଅଧର୍ମ ପ୍ରଜାକୂଳକୂ ବ୍ୟାପିବ; ଏବଂ ସେତେବେଳେ ସାରା 
ରାଜ୍ୟ ପାପଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଯିବଓ ସେତେବେଳେ ଆଉ ବାଟ ନ ଥିବ କି ଉପାୟ ନ ଥିବ 
ସେଥୂରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ । 


ପାଠକେ ! ବର୍ରମାନ ସେହି ଅବସ୍ଥା ଆମ୍ଭେମାନେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରୁ ନ ଥାଇଁ 
କି ? ପ୍ରତିଦିନ ଖବରକାଗଜ ଖୋଲିଲେ ପ୍ରଥମ ପୃଷ୍ଠାରୁ ଶେଷ ପୃଷ୍ଠା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ 
କେଉଁମାନଙ୍କ ଅକୀର୍ଭିର ବିବରଣୀ ପଢ଼ିବାକୁ ପାଉଛେ ? କେଉଁମାନଙ୍କର ଅଧର୍ମର 
କାହାଣୀ ଓ ଅନୀତି ଅନ୍ୟାୟର ବୀଭସ୍ସ ପାପ-କାହାଣୀରେ ଆମର ପ୍ରତିଦିନର ଖବରକାଗଜ 
ପୂର୍ଣ ହୋଇଯାଉଛି ? 


ସମସ୍ତଙ୍କର | ରାଜା ପ୍ରଜା ସମସ୍ତେ ବର୍ଭମାନ ପାପର ପଙ୍କିଳ ହ୍ରଦରେ ବୁଡ଼ି 
ଉବୁଟୁବୁ ହେଉଛନ୍ତି । ରାଜା ପ୍ରଜା ସମସ୍ତେ ମିଶି ଧର୍ମକୁ ଗଳାଧକ୍‌। ଦେଇ ରାଜ୍ୟରୁ 
ନିର୍ବାସିତ କରିଦେଲେଣି । ସମସ୍ତେ ବର୍ରମାନ ଅଧର୍ମର ମଦିରା ପାନକରି ପାପୋନ୍ସତ୍ତ 
ହୋଇ ଏ ଦେଶକୁ, ଏ ପୃଥିବୀକୁ ଏକ ଦୁଃସହ ନରକରେ ପରିଣତ କରିସାରିଲେଣି । 
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୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଯେଉଁ କେତେକ ସରଳ, ନିରୀହ, ସାଧୁ, ଧାର୍ମିକ ନରନାରୀ ତଥାପି ଏ ଦେଶରେ ବା 
ପୃଥିବୀରେ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ମହାକଷ୍ଟରେ ଦିନ ଅତିବାହିତ କରୁଛନ୍ତି ଓ ମନେମନେ 
ଧର୍ମ ଦେବତାଙ୍କୁ ଓ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିକଳ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି “ପ୍ରଭୁ ! ଏ ପୂଥ୍ବୀକି 
ଅଧର୍ମ ଓ ପାପ କବଳରୁ ତୂରନ୍ତ ରକ୍ଷାକର !” 


ସାରା ପୂଥବୀ ବର୍ଭମାନ ଧର୍ମରେ ଦରିଦ୍ର ଓ ଦୂର୍ବଳ ହୋଇଯାଇଛି | କି ହିନ୍ଦୁ, 
କି ମୁସଲମାନ, କି ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ସବୂ ସମ୍ପଦାୟର ଯଥାର୍ଥ ଧାର୍ମିକମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଆଶାତୀତ 
ଭାବେ କମିଯାଉଛି; କିନୁ ଧର୍ମ ନାମରେ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ ସାମ୍ଭଦାୟିକ ସଂଘର୍ଷ ମଧ୍ଯ 
ବଢ଼ି ଚାଲିଛି । ବର୍ରମାନ ସବୁ ଘରୁ ଧର୍ମଦୀପ ଲିଭି ଲିଭି ଆସୁଛି; ଠିକ ଏତିକିବେଳେ 
ହିଁ ସବୁ ଘରେ ପୁଣି ଥରେ ଧର୍ମର ଲିଭିଲା ଦୀପଗୁଡ଼ିକ ଜଳାଇଦେବାକୁ ହେବ | କିନ୍ତୁ 
କିଏ ବା କେଉଁମାନେ ଏ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବେ ? ପୁରୋହିତ, ମୁଲ୍ ବା ଧର୍ମଯାଜକମାନେ 
ନିଶ୍ଚୟ ନୂହନ୍ତି । କାରଣ, ସେମାନେ କେବଳ ଧର୍ମର ଧ୍ବଜାଟିକୁ ଧରିବସିଛନ୍ତି ଓ ମନ୍ଦିର, 
ଗିର୍ଜା ଓ ମସ୍ଜିଦଗୁଡ଼ିକୁ ଜଗିବସିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଧର୍ମକୁ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି କି ଧର୍ମ 
କୋଉବାଟରେ ପଳାୟନ କରୁଛି, ତାହା ଦେଖପାରୁ ନାହାନ୍ତି । ତଥାକଥତ ସାଧୁ, 
ସନ୍ଛ, ମହନ୍ତ, ଫକିର କି ସେଣ୍ଟମାନେ ମଧ୍ଯ ନୂହନ୍ତି | କାରଣ, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ କେବଳ 
ଧର୍ମର ପରିତ୍ୟକ୍ତ ଭେକ-ପୋଷାକ ପିନ୍ଧି ବୁଲୁଛନ୍ତି ଓ ନିଜକୁ ଲଶ୍ଵର ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍ଥ 
ବୋଲି ଚିକ୍ରାର କରି ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କୁ ଭୁଲ ବାଟ ଦେଖାଇ ଶୋଷଣ କରୁଛନ୍ତି । 


ପ୍ରକୃତରେ ଧର୍ମଦୀପ ଜାଳିରଖମବେ ବର୍ରମାନ ଆମଭଳି ସାଧାରଣ ଲୋକମାନେ । 
ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଯେତେବେଳେ ସନାତନ ଧର୍ମ କ'ଣ ବୂଝିବେ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେଝା 
ବାଟରେ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେବେ; ଏବଂ ଧର୍ମପଥରେ ବଞ୍ଚବାକୁ ସଙ୍କଳ୍ 
କରିବେ, ସେତିକିବେଳେ ଇ ଏ ଦେଶରେ ଓ ଏ ରାଜ୍ୟରେ ଧର୍ମରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହେବ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭାବରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେବାଲାଗି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନ ସୁଯୋଗ ମିଳିବ । 
ପ୍ରକୃତ କଥାଟି ହେଲା ଯୁଗ-ଯୁଗଧରି ଗୋଟିଏ ସତ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇ ଆସୁଛି ଯେ, 
କୋଉ ରାଜା ବା ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଉପରେ ଧର୍ମ ନିର୍ଭର କରି ନାହିଁ- କୋଉ ମୁଲ୍ଲା ବା 
ପୁରୋହିତଙ୍କ ଉପରେ ବି ଧର୍ମର ଦାୟିତ୍ବ ରହିଆସି ନାହିଁ । ସତକୂ ସତ ଯୁଗ-ଯୁଗ ଧରି 
ଆମେ ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନେ ହିଁ ଧର୍ମକୁ ଧରିରଖୁଆସିଛୁ ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଆମର ଏ ପୂଥୁବୀ 
ଉପରକୁ ସ୍ବର୍ଗରୁ ଟାଣି ଆଣିଛୁ । 

o 
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ଧର୍ମ ଏକା ସିନା ମହତପଣିଆ ୫ 


୨. ଧର୍ମ ଏକା ସିନା ମହତପଣିଆ 


ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ଗୋଟିଏ ଶ୍ଲୋକ ଶୁଣନ୍ତୁ “ ଅସ୍କାଭିଃ ପ୍ରାପ୍ତ ଦେବତଵଂ 
ମହଦ୍ଭିଃ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତଃ” । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ମହତ୍‌ ଲୋକର ହାତରେ ପଡ଼ିଲେ 
ଖଣ୍ତିଏ ସାଧାରଣ ପଥର ମଧ୍ଯ ଦେବତ୍ୃବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଠିକ୍‌ ଏହାର ବିପରୀତ 
କଥାଟି ମଧ୍ୟ ସମାନ ସତ୍ୟ; ତା” ମାନେ, ଅମହତ୍‌ ବା କ୍ଷୁଦମନା ଲୋକ ହାତରେ ଦିବ୍ୟ 
ପ୍ରସ୍ତର ଖଣ୍ଡିଏ ପଡ଼ିଲେ ବି ତାହା ସାଧାରଣ ପଥର ରୂପେ ଏଠି-ସେଠି ପଡ଼ିଆଏ । 
'ମହତମଣିଷ' କାହାକୁ କୁହାଯାଏ ? ଯେଉଁ ଲୋକର ମନ ବଡ଼; ହୃଦୟ ମଧ୍ଯ ବିଶାଳ, 
ଯେଉଁ ଲୋକ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ କଥା ନ ଭାବି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଦୁଃଖସୂଖରେ ଭାଗୀ ହୁଏ, 
ଯେ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ ପାଇଁ ମିଥ୍ୟାକଥା ନ କହେ, ଯେ ଅନ୍ୟର ଆପଦବିପଦରେ ନିଜେ 
ଯାଇ ଠିଆହୁଏ, ଯେ କ୍ଷମାଶୀଳ, ସହିଷ୍ୁ, ତ୍ୟାଗୀ, ସେବାପରାୟଶ ଓ ଯାହାର ହୃଦୟ 
ସର୍ବଦା ପ୍ରେମ-ସ୍ବେହ-କରୁଣା ଭାବରେ ପରିପୂର୍ଣ ତାକୁଇ ଆମେ କହୁ ମହତ୍‌ ଲୋକ । 
କିନଧୁ ମହତ୍‌ ଲୋକର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗୁଣଟି ହେଉଛି ତା'ର ମନ ସର୍ବଦା ଉଚ୍ଚରେ ଥାଏ; 
ସେ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର କାମନା ବା ବାସନାଦ୍ଵାରା ଅକ୍ରାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ; ଏପରିକି ବହୁ ଧନ 
ଆହରଣ ପାଇଁ, ଅମାପ କ୍ଷମତା ଅର୍୍ଚନ ପାଇଁ ବା ଅନାବଶ୍ୟକ ବିଳାସବ୍ଯସନରେ 
ମାତିବାପାଇଁ ତା' ମନରେ ସାମାନ୍ୟ ଲୋଭ ବା ଅଭିଳାଷ ନ ଥାଏ | ତା'ର ମନ କିନ୍ତୁ 
ସରଳ ଓ ସହଜ ଭାବରେ ଉପରକୁ ଉପରକୁ ଉଠି ଚାଲିଥାଏ । ତାକୁ ଦେଖୁଲେ ବା 
ତା'ର ସାନ୍ଧିଧରେ ଆସିଲେ ମନେହେବ, ସତେ କି ତା'ର ମନ ଏଇ ସେ ବିସ୍ତୃତ 
ଆକାଶ ଭଳି, ତା'ର ହୃଦୟଟି ମଧ୍ଯ ଉନ୍ନତ ଭାବମାନଙ୍କ ତରଙ୍ଗରେ ଆନ୍ଦୋଳିତ ସମୁଦ୍ର 
ଭଳି; ସତେକି ସ୍ବୟଂ ରଶ୍ଵର ବା ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପାଖଲୋକ ସେ; ସତେ କି ସେ ନିଜ 
ପ୍ରଶ୍ଵାସ ବାୟୁରେ ଜଗତର ଦୁଃଖ-ବେଦନାକୁ ନିଚ୍ଚ ଭିତରକୁ ଟାଣି ନେଉଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ 
ନିଃଶ୍ବାସ ମାଧ୍ୟମରେ ପାପଗ୍ରସ୍ତ ଜଗତ ଉପରେ ଶାନ୍ତ ଶୀତଳ କଲ୍ୟାଣ ବାୟୁ ନିଃସାରିତ 
କରୁଛନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁଲାମାତ୍ରେ ଇ ଅସହାୟ କାତର ହୃଦୟରେ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଆସିଯାଏ, 
ଅଭୟ ଆସିଯାଏ; ସତେ କି ସତ୍ଯ, ଧର୍ମ, ନ୍ୟାୟ ଓ କଲ୍ୟାଣ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ତାଙ୍କ 
ଭିତରେ ମୂର୍ଭିମନ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ! 


ମଣିଷର ଏହି ମହତ୍ତ୍‌ କଥା ମନକୁ ଆସିଲେ ଆମର ସୃତି ଭିତରେ ସେହିମାନେ 
ଜୀବନ୍ତରୂପେ ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଉଠନ୍ତି, ସେଇ ସବୁ ରାଜପୁରୁଷମାନଙ୍କ କଥା¬ ରାଜା 
ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର ଯେ ଜି ସତ୍ୟରକ୍ଷା କରି ଦାତାପଣରେ ସର୍ବସ୍ବ ହରାଇ ଶେଷକୁ ଗୋଟିଏ 
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୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଶୁଶାନରେ ମଡ଼ାଚଣ୍ଡିଆ କାମ କରୁଥିଲେ । ମହାରାଜା ଶିବିଙ୍କ କଥା, ଯେ କି ଦୂର୍ଗତ 
ଅସହାୟମାନଙ୍କୁ ଶରଣ ଦେବାରେ ଏଭଳି ଅକୂଣ୍ଡମନା ଥିଲେ ଯେ, ସାମାନ୍ୟ ଗୋଟିଏ 
କପୋତକୁ ରକ୍ଷାକରିବାପାଇଁ ନିଜ ଶରୀରକୁ ଟେନା ଚେନା କରି କାଟି ପକାଇଥିଲେ । 
ଆଉ ମଧ୍ଯ ଆମର ମନେପଡ଼େ ସେହିସବୁ ମହାନ କୀର୍ଭିଶାଳୀ ରାଜାମାନଙ୍କ କଥା- 
ମହାରାଜା ଦିଲୀପ, ରଘୁ, ଯୁଧଷ୍ପିର, ଭରତ, ରାମଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରଭୃତି ରାଜନ୍ୟମଣ୍ଡଳୀଙ୍କ ନାମ 
ଆମର କାନରେ ପଡ଼ିଲା ମାତ୍ରେ ଆମଭଳି ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନଙ୍କ ମନ ଓ ହୃଦୟରେ 
ମଧ୍ଯ ମାନବୀୟ ମହତ୍ତ୍ରର ଭାବ, କ୍ଷରକ ଲାଗି ହେଉ ପଛେ, ଉଛୁଳିଉଠେ | ସେହିପରି 
ମଧ ମହାନ୍‌ ଭକ୍ତ ଦରିଦ୍ର ସୁଦାମା, ଉଦ୍ଧବ, ବିଦୂର, ହନୁମାନ, ବିହଙ୍ଗଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜଟାୟୁ, 
ମହାମତି ଭୀଷ୍ମ ପ୍ରଭୃତି ପୌରାଣିକ ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କ କଥା ସ୍ଵରଣକଲେ ଆମ ମନରେ 
ମହତ୍‌ ଭାବ ସଞ୍ଚାରିତ ହୋଇଯାଏ | ନାରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସୀତା, ସାବିତ୍ରୀ, ଦ୍ରୈୌପଦୀ, 
କୁନ୍ତୀ, ଗାନ୍ଧାରୀ, ସତ୍ୟଭାମା, ଅନସୂୟା, ଦମୟନ୍ତୀ, ସୁଭଦ୍ରା, ଶୈବ୍ୟା ପ୍ରଭୃତି ମହନୀୟା 
ରମଣୀମାନଙ୍କ ଚରିତ୍ର ସ୍ଵରଣ କଲେ ଆମର ମନ ଓ ହୃଦୟ ମହତ୍‌ ଭାବାନୁବେଗରେ 
ଆପ୍ଲୁତ ହୋଇଯାଏ । 


କିନ୍ତୁ ଏଇ ମହତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଯେ କେବଳ ପୌରାଣିକ ଯୁଗରେ ଥଲେ, ତା' 
ନୁହେଁ; ଏତିହାସିକ ଯୁଗରେ ଓ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ବି ସାରା ପୃଥିବୀରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ 
ଖ୍ୟାତ-ଅଖ୍ୟାତ ଅନେକ ମହତ୍‌ ନରନାରୀ ଜନ୍ମ ହୋଇଛନ୍ତି । ଆମେ ଯଦି ସେମାନଙ୍କ 
ଚରିତ୍ରକୁ ଶ୍ରବ୍ଧାରେ ଅନୁଶୀଳନ କରୁ, ତେବେ ମାନବୀୟ ମହତ୍ବ ଉପରେ ଆମର ଧାରଣା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ଏକଥା ସତ ଯେ, ଏହି ସବୁ ମହତ୍‌ ନରନାରୀମାନେ ପୂଥବୀରେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଖୁବ୍‌ ସାଧାରଣ ପରିବେଶରେ । ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ନାନାଦି 
ଦୁଃଖ ବିପଦ ସଂଘର୍ଷ ଭିତରେ କଟିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ସବୁପ୍ରକାର ଦୁଃଖଦୁର୍ବିପାକ, ଲାଞ୍ଚନା, 
ଗଞ୍ଜଣା, ଅପମାନ ଭିତରେ ସେମାନେ ସାମାନ୍ୟ ପରିମାଣରେ ବି ସେମାନଙ୍କ ମହର୍ତ 
ହରାନ୍ତି ନାହି; ବରଂ ଏଇ ସବୁ ପ୍ରତିକୂଳ ଅବସ୍ଥାରେ ଏମାନଙ୍କର ମହତ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟକ 
ପରିମାଣରେ ଜାଜ୍ଵଲ୍ୟମାନ ହୋଇ ଫୁଟିଉଠେ । 


ମଣିଷଜାତିର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପାଇଁ ଓ କ୍ରମବିକାଶପାଇଁ ଏହିସବୁ ମହତ୍‌ ପୂରୁଷ ଓ 
ମହନୀୟା ନାରୀମାନେ ଆମ ଆଗରେ ସବୁବେଳେ ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ଠିଆ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ସେଇମାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ଆମର ମାନବ ଜାତି ଧନ୍ୟହୋଇଛି ଓ ଖାସ୍‌ ସେଇମାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ 
(ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ନୁହେଁ) ମାନବ ଜାତି ଆଜି ପୂଥବୀରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜୀବ ରୂପେ 
ପରିଗଣିତ ହେଉଛି । ଆମେ ଆମ ଜୀବନରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲବଧୂ କରିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଏଇ ମାନବୀୟ ମହତ୍ତ୍ରକୁ ସର୍ବାଦୌ ଉପଳବ୍‌୍ଧୂ କରିବା ଉଚିତ; କାରଣ ଧର୍ମାର୍ଜନର 
ପ୍ରଥମ ସମ୍ପଦ ହେଲା ଏଇ ମହର୍ତ୍‌ ଅର୍ଜନ । କବିବର ରାଧାନାଥ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଗାଇଛନ୍ତି 
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ଧର୍ମ ଏକା ସିନା ମହତପଣିଆ ୭ 


“ ଧର୍ମ ଏକା ସିନା ମହତପଣିଆ 
ଆଉ ସବୁ କଥା ଅଢ଼େଇ ଦିନିଆ” । 


ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖୂଲେ- ଏହି ମହତ୍ଵ ଇ ମଣିଷର ଧର୍ମ । ଏହି ମହତ୍ତ୍ଵ 
ହେଲା ମାନବୀୟ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଏବଂ ଏହି ମାନବୀୟ ମହତ୍ଵର କୌଣସି ସୀମା ମଧ୍ଯ 
ନାହିଁ । ଏହା ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି ଅନନ୍ତ ଓ ଅସୀମ | ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଅମ୍ଲାପୁରୁଷ 
ଗୁପ୍ତଭାବରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛନ୍ତି; ଏବଂ ଏହି ଆମ୍ମାହି ଭଗବାନଙ୍କ ଅଂଶ, ଏକ ପରମ 
ଦିବ୍ୟତା । କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସେହି ଆତ୍ମାଶୋଇ ରହିଥାନ୍ତି; ତାଙ୍କର କିଛି 
ବିନାଶ ହୋଇ ନଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁସବୁ ମଣିଷଙ୍କ ଭିତରେ ଏହି ଆତ୍ମା-ପୂରୁଷ ଜାଗ୍ରତ 
ହୋଇଉଠନ୍ତିଓ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆମ୍ବସଚେତନତା ମଧ୍ଯ ଜାଗିଉଠେ । ସେମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ଆମ୍ମମର୍ଯ୍ୟାଦାୀ ଉପରେ ସଚେତନ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଆମ ଭିତରେ, ଆମ 
ପ୍ରକୃତିରେ, ଜନ୍ନହେଲା ପରଠାରୁ ପ୍ରକୃତି ଦୁଇଟି ଗୁଣ ଖଞ୍ଜି ଦେଇଛି । ଆମେ ପଶୁର 
ଗୁଣ ଓ ଦିବ୍ୟଗୁଣ ଉଭୟ ନେଇ ଜନ୍ମ ହୋଇଛୁ । ଆହାର, ନିଦ୍ରା, ଭୟ, ମୈଥୁନ ଏହି 
ଚାରୋଟି ପ୍ରାଣୀଧର୍ମ ଆମ ଭିତରେ ଅଛି; କିନୁ ଆମ ଭିତରେ ଆମ୍ବାର ବହୁ ଦିବ୍ୟଗୁଣ 
ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ମଣିଷର ଧର୍ମ ହେଲା ଏଇ ସବୁ ଦିବ୍ୟଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶସାଧନ କରିବା 
ଓ ପ୍ରାଣୀ-ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଯତ କରିବା । ମଣିଷ ରହିଛି ଦେବତା ଓ ଇତର ପ୍ରାଣୀଙ୍କ 
ମଝିରେ ଏକ ମଧ୍ଯବର୍ରୀ ପ୍ରାଣୀ ରୂପେ | ଦିବ୍ୟଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ କରି ସେ ଦେବତା 
ହେବ କିମ୍ବା ପ୍ରାଣୀଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଅନୁଶୀଳନ କରି ସେ ପ୍ରାଣୀ ସ୍ତରକୁ ଖସିଆସିବ । 
ମଣିଷ କିନ୍ତୁ ଏକ ବୁଵ୍ଧିମାନ୍‌ ପ୍ରାଣୀ । ଏହି ବୁଧି ବା ବିବେକକୂ ଖାତିର ନ କରି ମଣିଷ 
ଯଦି ପ୍ରାଣୀ ସ୍ତରକୁ ଖସିଆସେ, ତେବେ ସେ ବିକୃତ ମଣିଷ ହୋଇଯିବ ଓ ଏକ ବୀଭସ୍ସ 
ପ୍ରାଣୀରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବ । ଏକଥା ସତ ଯେ, ପ୍ରଣୀମାନେ ସରଳ, ସ୍ବାଭାବିକ ଓ 
ଶୁବ୍ଧ; କିନୁ ବୂବ୍ଦିମାନ୍‌ ମଣିଷ ଯଦି ପ୍ରାଣୀସ୍ତରକୁ ଅଧଃପତିତ ହୁଏ, ତେବେ ତା” ଠାରେ 
ପ୍ରାଣୀର ସେହି ଶୁଦ୍ଧତା ଓ ସରଳତା ଆଉ ରହେନାହିଁ । ପ୍ରାଣୀ-ଧର୍ମ ସହ ମଣିଷର ବୁଦି 
ମିଶିଗଲେ ସେ ଗୋଟିଏ ରାକ୍ଷସ, ପିଶାଚ ଓ ଅସୁର ପାଲଟିଯାଏ ! ଜଣେ ରାକ୍ଷସ ଓ 
ପିଶାଚ ହୁଏତ ଏକ ବିକୃତ ମଣିଷ ବା ବିକୃତ ପ୍ରାଣୀ । 


ସେଥିପାଇଁ ମଣିଷକୁ ଖୁବ ସତର୍କ ହୋଇ ବଞ୍ଚବାକୁ ପଡ଼େ; ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ 
ମଧ୍ଯ ମଣିଷକୁ ମୂଳରୁ ଏହି ମାନବିକ ମହତ୍ତ୍‌ ବା ଧର୍ମ ଅର୍ଜ୍ଚନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । 
° 
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F ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୩. ଧାର୍ମିକ ଜୀବନର ଅୟମାରମ୍ଭ 


ଆମ ଭଳି ସାଧାରଣ ମଣିଷଙ୍କର ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନ କୋଉଥୂରେ କଟୁଛି ? 
ସଂସାରର ଦାବୀ ପୁରଣ କରୁ କରୁ ଓ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରୁ କରୁ ଆମର ଦିନ ଯାଇ 
ରାତି ଆସୁଛି ଓ ରାତି ଯାଇ ଦିନ ଆସୁଛି । ଭଗବାନଙ୍କ ବିଷୟ ଭାବିବାକୁ ଆମର 
ସମୟ କାହିଁ ? ଏପରିକି ନିଜ ବିଷୟରେ ଭାବିବାପାଇଁ, ଟିକିଏ ଆମସମୀ୍ଷା କରିବା 
ପାଇଁ ଆମର ବେଳ କାହିଁ ? ମୁଁ କାହିଁକି ଜନନ ହୋଇଛି ? ମୋ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବା 
ଆଦର୍ଶ କଣ ? ମୂତ୍ୟୁ ଜୀବନର ଶେଷ କଥା କି ମୂତ୍ଯୟୁ ପରେ ଆହୁରି ଜୀବନ ଅଛି ? 
ଏହି କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଜୀବନରେ ଶାଶ୍ବତ ବା ଚିରନ୍ତନ ବସ୍ତୁ ବା ଭାବ କ”ଣ ସତରେ କିଛି 
ଅଛି ? ଯଦି ଅଛି, ତେ“ କିପରି ତାକୁ ଲାଭ କରାଯାଇପାରେ- ଏସବୁ ବିଷୟରେ 
ଆମେ ସାଧାରଣ ଲୋକମାନେ କେବେ ବି ଭାବୁ ନାହୁଁ କି ଏସବୁ କେବେ ଆମ ମୁଣ୍ଡ 
ଭିତରେ ପଶି ଆମକୁ ବିବ୍ରତ କରେ ନାହିଁ । 


ମୋଟ କଥା ହେଲା- ମରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ କେବଳ ବଞ୍ଚୁଛୁ; ଏବଂ ମରିବା 
ମୁହୂର୍ର ଆସିଲେ ମରିଯାଉଛୁ । କିନ୍ତୁ ଏଇ ଆମର ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ଭିତରେ ଯେତିକି 
ସମୟ ଆମେ ବଞ୍ଚୁଛୁ, ସେତକ ସମୟ ଭିତରେ ଜୀବନ କ'ଣ ଓ ମୃତ୍ୟୁ କ'ଣ; ଏବଂ 
ଏଇ ଜୀବନ ଓ ମୂତ୍ୟୁ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ସାରବସ୍ତୁ ଅଛି କି ନାହିଁ“ ସେ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମେ 
ସାଧାରଣ ଲୋକମାନେ କେବେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାଉ ନାହୁଁ । 


ତେବେ ଜୀବନରେ ଆପଦବିପଦ ପଡ଼ିଲେ, ଆମେ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା 
ମାନସିକ କରୁ, ମାଜଣା ଉପାସନା କରୁ, ସତି ପ୍ରାଥିନାଦି ମଧ୍ଯ କରୁ; ଶିବଲିଙ୍ଗ ଉପରେ 
ଶହେଆଠ ମାଠିଆ ପାଣି ଢାଳି ସହସ୍ର ବେଲପତ୍ର ଚଢ଼ାଉ | କିଏବା ଗ୍ରାମଦେବତୀଙ୍କ 
ପଖରେ ବୋଦା ବଳିପକାଏ; କିଏବା ଲକ୍ଷ୍ମୀ କି ପାର୍ବତୀଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ ସୁନାରୁପାର ମୁକୂଟ 
ପିନ୍ଧାଏ; କିଏବା ରାଧାମାଧବ ମୂର୍ଭିଙ୍କ ହାତରୁ ବାଉଁଶ ମୁରଲୀଟି କାଢ଼ିନେଇ ରୁପାର 
ବଇଶୀଟିଏ ଧରାଇଦିଏ; କେହି ପୁଣି ନାନାଦି ଯାଗ-ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି; କେହି ବା ଗୁଣିଆ, 
ସର୍ବଞ୍ଞ ମାନ୍ତିକ ଯାନ୍ତିକଙ୍କ ପାଖେ ଶରଣ ପଶନ୍ତି; ଆଉ କେହି ପୁଣି କୋଉ ମଠ ବା 
ମନ୍ଦିରରେ ଅଧୁଆ ପଡ଼ନ୍ତି । ଏଥିରେ ଯଦି ଆପଦବିପଦ, ଦୁଃଖ ବା ଗ୍ରହପୀଡ଼ାମାନ ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ, ସେବେ ସବୁକଥା ଭଲରେ ଭଲରେ କଟିଯାଏ | ଯଦି ତଦ୍ଦାରା କିଛ 
ଭଲ ଫଳ ନ ଘଟିଲା, ତେବେ ଆମେ ଭାଗ୍ୟ ଉପରେ ସବୁ ଲଦିଦେଇ ପୁଣି ସଂସାର 
ଯାତ୍ରାରେ ମାତିଯାଉ ଓ ଜୀବନ-ସଂଗ୍ରାମରେ ଠିଆ ହୋଇଯାଉ । 
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ଧାର୍ମିକ ଜୀବନର ଅୟମାରମ୍ଭ ୯ 


ଆମ ଭଳି ସାଧାରଣ ଲୋକ ଏତିକ କରି ଭାବିନିଏ ଯେ, ସେ ଧର୍ମ କରୁଛି | 
କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ଧର୍ମ କୁହାଯାଏ ନାହିଁ; କିମ୍ବା ଏଭଳି ଜୀବନକୁ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ କୂହାଯାଏ 
ନାହିଁ । ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ ଭିତରେ ଜୀବନ କ'ଣ, ମୁତ୍ୟୁ କ'ଣ; ଏବଂ ଏ ଜୀବନର 
ଓ ଜଗତର କିଏ ସ୍ରଷ୍ଟା ବା କିଏ ନିୟାମକ, ସେ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଜିଜ୍ଞାସା ଜାତ ହୋଇ ନାହିଁ 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ କିଏ ଓ ମୋର ଏ ସଂସାରରେ କ”ଣ କରିବା ଉଚିତ ବା ଅନୁଚିତ, ଏ 
ପ୍ରଶ୍ନ ମୁଁ ନିଜେ ମୋତେ ପ୍ରଶ୍ନ କରି ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋର ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ନାହିଁ । ଆମର ଏ ସାଂସାରିକ ଜୀବନରେ ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟ କ'ଣ, ପ୍ରକୃତ 
ମଙ୍ଗଳ କ'ଣ, ପ୍ରକୃତ ସୁନ୍ଦର ବା ଅସୁନ୍ଦର କ'ଣ ଏହି ତିନୋଟି ପ୍ରଶ୍ନ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆମ ମୁଣ୍ଡକୁ ଘାରି ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ 
ନାହିଁ । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ଓ ଏହି ପୃଥୁବୀ ବା ସଂସାରର ଆଉ ସବୁକିଛି ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ 
ମୋର ପ୍ରକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ କ'ଣ ଓ ପ୍ରକୃତ କର୍ରବ୍ୟ କ'ଣ, ସେ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଯଥାର୍ଥ ଜିଜ୍ଞାସା ବା 
ପ୍ରଶ୍ନ ମୋ ଭିତରେ ଉଠି ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋର ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇ ନାହିଁ । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଆମର ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟର ସୀମା ଉପରେ ସଚେତନ 
ହୋଇ ନାହୁଁ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଆମର ବୁଵ୍ଧି ଓ ଜ୍ଞାନର ସୀମା ସମ୍ବନ୍ଧେ ସଚେତନ 
ହୋଇ ନାହୁଁ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଆମର ଏହି ଜୀବନର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ରହସ୍ୟଟିର 
ଉଦ୍‌ଘାଟନ ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ନାହୁଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ 
ଆଦୌ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ନାହିଁ । ଶେଷକଥାଟି ହେଲା- ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ବା 
ସେହି ପରମ ରହସ୍ୟମୟ ଅନନ୍ତ ସତ୍ତାଙ୍କୁ ଆମ ଜୀବନରେ ଉପଲବଧ କରିବାପାଇଁ 
ଆମେ ଭିତରେ ବ୍ୟାକୂଳ ହୋଇ ଉଠି ନାହୁଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ 
ଆଦୌ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ନାହିଁ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ; ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସତକୁ 
ସତ ଆମ ଭିତରେ ଏଇ ସବୁ କଥା ଲାଗି ବ୍ୟାକୁଳତା ଆସିବ, ସେତିକିବେଳେଇ ଆମ 
ଭିତରେ ଆମ -ଜିଜ୍ଞାସା ବା ବ୍ରହ-ଜିଜ୍ଞାସାର ଉଦୟ ହେବ; ଏବଂ ଏହି ଜିଜ୍ଞାସା ଯେତିକ 
ତୀବ୍ର ହେବ, ଆମେ ସେତିକି ଦୃତ ଗତିରେ ଧର୍ମଜୀବନ ଆଡ଼କୁ ଆଗେଇଯିବୁ । 
ତେଣିକି କୋଉ ପଥରେ ବା କୋଉ ପ୍ରାଣାଳୀରେ ଆମେ ଧର୍ମସାଧନା କରିବୁ, ସେ 
କଥା ଛାଏଁ ଛାଏଁ ନିରୂପିତ ହୋଇଯିବ । 


କିନୁ ମଣିଷର ଏଇ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ କେବେଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହେବା ଉଚିତ ? 
ଅନେକେ ଭାବନ୍ଧି- ଆମେ ଯେତେବେଳେ ବୂଢ଼ା ହେବା, ଯେତେବେଳେ ଆମର 
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୧୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସବୁ ସଂସାର ଜଞ୍ଜାଳ ସରିଯିବ, ସେତିକିବେଳେ ଯାଇ ଏଇ ଧର୍ମ-ଫର୍ମ ଆଡ଼କୁ 
ମନଦେବା; କିନଧୁ ଏ ଧାରଣା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୁଲ । ଭକ୍ତକବି ମଧୁସୂଦନଙ୍କ ଭାଷାରେ 


“ବାଲ୍ୟକାଳୁ ଧର୍ମ-ଧନ ମୁଁ ସଞ୍ଚବି ଏ ଜୀବନ ଅନିଶ୍ଚିତ 
କେ ଜାଣେ କାହାର ଆଜି ମୂତ୍ୟୁକାଳ ହୋଇଯିବ ଉପସ୍ଥିତ ।” 


ସତକଥା- ମଣିଷଟିଏ ଜନ୍ନହେଲା ପରଠାରୁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କଥା ଭଳି ଧର୍ମଜୀବନ 
ମଧ୍ଯ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । ଜାବନ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ । ବୂୃଢ଼ାହେବାଯାଏଁ ଯେ ସମସ୍ତେ 
ବଞ୍ଚବେ- ଏହାର କିଛି ନିଶ୍ଚିତତା ନାହିଁ । ଆମର ପୂର୍ବଜନ୍ନ ବା ପରଜନ୍ମ ଅଛି କି 
ନାହିଁ, ତା' ମଧ୍ଯ ଆମେ ଠିକ୍ଭାବେ ଜାଣି ନାହୁଁ; ତେଣୁ ଯାହାକିଛି ଭଲ ଓ କଲ୍ୟାଣପ୍ରଦ, 
ସେ ସବୁ ଆମେ ଏହି ଖୁବ୍‌ ସ୍ଵନ୍ଥକାଳସ୍ଥାୟୀ ଜୀବନରେ କରିଯିବା ଉଚିତ । ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ 
ମଣିଷଟିଏ ହୋଇ ବଢ଼ିବାପାଇଁ ଆମର ଯାହା ସବୁ ଶିକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ, ଯାହା ସବୁ 
ସାଧନା କରିବା ଉଚିତ- ସେ ସବୁ ଆମେ ନିଶ୍ଚୟ ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ଶିକ୍ଷା ଓ ସାଧନ 
ଆରମ୍ଭ କରିଦେବୁ । ସେହି ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ଆମେ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଭଲ ରଖୁବାପାଇଁ 
ଯାହାକିଛି ଦରକାର, ତାହା କରିବୁ । ଆମେ ନାନାଦି ବିଦ୍ୟାଶିକ୍ଷା ମଧ୍ଯ କରିବୃ; ତାହା 
ସହିତ ସେହି ବାଲ୍ୟାବଧୂ ଆମର ଧର୍ମଶିକ୍ଷା ମଧ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ 
ମଧ୍ଯ ସଚେତନ ହେବା ଉଚିତ । ସେହି ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ଧର୍ମଭାବ ପ୍ରତି ମନକୁ ଉନ୍ମଖ ନ 
କରି ପାରିଲେ ପରିଣତ ବୟସରେ ଆଉ ଧର୍ମ ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ମନ ଯିବା ସମ୍ଭବ 
ହୁଏ ନାହିଁ ସହଜ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେହି ପିଲାଦିନରୁ ହିଁ ଆମେ ମଣିଷର ଦୈହିକ 
ଜୀବନ, ମାନସିକ ଜୀବନ, ନୈତିକ ଜୀବନ, ହାର୍ଦିକ ଜୀବନ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ସହିତ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନର ବିକାଶ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ସଚେତନ ଓ ଉଦ୍ୟମଶୀଳ ହେବା ଉଚିତ । 

© 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ରେ ଆମ୍ବନ, ନିଦ୍ରା ପରିହରି... ୧୧ 


୪. ରେ ଆମୂନ୍‌ , ନିଦ୍ଵା ପରିହରି... 


ଅଧ୍ଯାମ ଭାବନାର କବି ମଧୁସୂଦନ ରାଓଙ୍କର ସେହି ବିଖ୍ୟାତ ‘ ଜୀବନଚିନ୍ତା' 
କବିତାଟି ଯଦି ପଢ଼ିଥାନ୍ତିଂ ତେବେ ତା'ର ପ୍ରଥମ ପାଦଟି ମନେ ପକାନୁ- 


ରେ ଆମ୍ବନ ! ନିଦ୍ରା ପରିହରି, 
ଫେଡ଼ି ଚିନ୍ତାର ଲୋଚନ କର କର ନିରୀକ୍ଷଣ 
ନିଃଶହେ ଜୀବନସ୍ତୋତ ଧାଉଁଛି କିପରି, 
ଭେଟିବାକୁ ମରତ୍ୟୁ-ସିନ୍ଧୁ କରାଳ ଲହରୀ । 


a Go 


କବିତାଟିର ନାମ “ ଜୀବନଚିନ୍ତା' ; କିନୁ କବି ଆମକୁ ମୂଳରୁ ମୂତ୍ୟୁ ସମ୍ବନ୍ଧେ 
ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ କହୁଛନ୍ତି । ସତକଥା ! ଆମେ ସମସ୍ତେ ଯଦିଓ ଜାଣିଛୁ ଯେ, ପ୍ରାଣୀ 
ମାତ୍ରକେ ସମସ୍ତେ ମରିବେ ମଣିଷ ତ ଏକ ପ୍ରାଣୀ ସେ ବି ମରିବ; ଏବଂ ମୁଁ ମଧ୍ଯ 
ଏକ ମଣିଷ- ମୁଁ ମଧ୍ୟ ନିଶ୍ଚୟ ମରିବି । ତଥାପି ଆମେ ମରଣକୁ ମନେରଖୁ ନାହିଁ ! 
ସବୁ ମୁହୂର୍ଭରେ ମରଣ ଆମ ପାଖେ ପାଖେ ଅଛି । ଆମେ ଶୋଇଲେ ବି ସେ ଆମ 
ପାଖେ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ବସିଛି । ଆମେ ଜନ୍ମିଲାଠାରୁ ସେ ଆମ ପାଖ ମୁହୂର୍ରେ ବି ଛାଡୁ 
ନାହିଁ । ତେବେ ଏକଥା ବି ସତ ଯେ, ଆମ ଜୀବନ ବି ସର୍ବଦା ସବୁ ମୁହୂର୍ଗରେ 
ଆମକୁ ଧରି ରଖୁଛି । ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ଭ ଆମକୁ ଛାଡ଼ି ଯାଉ ନାହିଁ । ମୋଟ 
କଥା- ଜୀବନ ଓ ମୂତ୍ୟୁ ଦୂୁହେଁଯାକ ଆମ ସହିତ ସର୍ବଦା ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି; 
ଏବଂ ଏପରି ଏକ ମୁହୂର୍ର ଆସିବ, ଯେତେବେଳେ ମୂତ୍ୟୁ ଆମକୁ ଜୀବନ ହାତରୁ 
ଛଞ୍ଚାଣ ଭଳି ଝାମ୍ପଚିନେବ ଓ କୁଆଡ଼େ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଯିବ । ଆମର ମଲାଦେହଟି 
ଭୂଇଁରେ ଟଳି ପଡ଼ିବ ଓ ଶେଷରେ ଆମ ଜଡ଼ ଶରୀରଟି ମାଟି, ପାଣି ପବନ, ଆକାଶ ଓ 
ଅଗ୍ନିରେ ମିଶି ମିଳାଇଯିବ । 

ଆମେ ସମସ୍ତେ ଆମ ଜୀବନର ଏହି ଶେଷ କଥାଟି ଜାଣିଛୁ; କିନ୍ତୁ ବିରାଡ଼ି 
ଆଖୁବୂଜି ଦୂଧ ପିଇଲା ପରି ଜୀବନକୁ ନେଇ ମାତିଛୁ । ଆମେ ଆମ ଜୀବନକୁ ବଞ୍ଚଲା 
ବେଳେ ଜାଣି ଜାଣି ମୂତ୍ୟୁକୁ ପାସୋରି ପକାଉଛୁ । କିନ୍ତୁ ମୃତ୍ୟୁ କ'ଣ ଆମକୁ ପାସୋରିଯାଏ 
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୧୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଭଳି ଆମର ପରମାୟୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ଆମ ଶରୀରରୁ ଖସିଯାଉଥାଏ; ଶେଷରେ ବାର୍ଵକ୍ୟ 
ଆସେ ଓ ଆମେ ମରୁ | କିନୁ ବହୁବେଳେ ମୂତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ବାର୍ବକ୍ୟ ଆସିବା ଯାଏ ଅପେକ୍ଷା 
କରେନାହିଁ; ମୂଳରୁ କି ମଝିରୁ ବି କେତେବେଳେ ଝାଞ୍ଚି ନେଇଯାଏ । ଅକାଳ ମୃତ୍ଯୁ, 
ଆକସ୍ମିକ ମୂତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ଘଟିଥାଏ । 


ଅସଲ କଥା ହେଲା- ଆମେ କୋଉ ମୁହୂର୍ରରେ ମରିବୁ, ଜାଣିନୁ । ସେମିତି 
ଆମେ କୋଉ ମୁହୂର୍ଭରେ ଜନ୍ମ ହେବୁ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଜାଣି ନଥିଲୁ । ତା' ମାନେ, ଆମ 
ହାତରେ ଆମର ଜନ୍ଧ-ମୁହୂର୍ଗ ଓ ମୃତ୍ୟୁ-ମୁହୂର୍ଭ ନାହିଁ । ଜନ୍ମିବା ଓ ମରିବା ଭିତରେ 
ଯେତିକି ସମୟ ବା ବ୍ୟବଧାନ, ସେତିକି କେବଳ ଆମ ହାତରେ ଅଛି । କିନ୍ତୁ ସେତକ 
ସମୟ ଆମେ ସଚେତନ ହୋଇ ବଞ୍ଚୁ ନାହୁଁ; ଅଚେତନ ଭଳି ବଞ୍ଚ | ମୃତ୍ୟୁକୁ ଜାଣି 
ଜାଣି ଭୁଲୁ ଓ ବଞ୍ଚୁଥାଉ । ଜୀବନକୁ ସେଇ ନିଶାଗ୍ରସ୍ତ ଲୋକ ଭଳି ପ୍ରମର ହୋଇ 
ବଂଚୂ- “ ମନ ମୁଷାରେ, ତୁ ତ ଗଞ୍ଜାଇ ଖାଇ- ଦିନେ ବିରାଡ଼ିକୁ ଚିହ୍ନିଲୁ ନାହିଁ ।” 
କିନ୍ତୁ ସଚକଥାଟି ହେଲା- ଯେଉଁ ମୂଢ଼ ମୂତ୍ୟୁବିଷୟରେ ଅଚେତନ ରହେ, ସେ ଜୀବନ 
ସମ୍ବନ୍ଧେ ମଧ୍ୟ ଅଚେତନ ଥାଏ । ସେ ଜୀବନର ଧର୍ମକୁ ଭୁଲିଯାଇ ମରଣ ଜୀବନଟିଏ 
ବଞ୍ଚୁଥାଏ; ଏବଂ ସେପରି ଜୀବନ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ପାପପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ ! 


କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ମୂତ୍ଯୁସମ୍ବନ୍ଧେ ସଚେତନ ଥାନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଜୀବନ 
ଉପରେ ସଚେତନ ଥାନ୍ତି | ସଚେତନ ହେଲେ ଆମେ ବୁଝିପାରିବା ଯେ, ଏ ଜଗତରେ 
କେବଳ ମୋର ଜୀବନ ଯେ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ତା' ନୂହେଁ- ଏଠାରେ ସମସ୍ତେ ଓ ସବୁକିଛି 
କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ । ଧନ, ମାନ, ଯଶ, କ୍ଷମତା, ଯୌବନ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବଳ, ମହିମା ସବୁ 
ଏଠି ଆଜି ଅଛି; ଆସନ୍ତାକାଲି କିନୁୁ ନ ଥିବ | ସକାଳେ ଫୁଟିଥିବା ଫୁଲଟି ସନ୍ଧ୍ୟାବେଳକୁ 
ମଉଳିଯାଏ । ଆଜିର ସୁନ୍ଦରୀ ଯୁବତୀଟି ଅଳପ କେତୋଟି ବର୍ଷ ପରେ ବୁଢ଼ା 
ହୋଇଯାଏ । ଆଜି ଯାହାଠାରେ ଗୋଟାଏ ହାତୀର ବଳ ଅଛି- କାଲି ହୁଏତ ସେ 
ଭୂଇଁ ଉପରେ ପକ୍ଷାଘାତ ଭୋଗି ପଡ଼ିଥାଏ; ମାଛିଟିଏ ତଡ଼ିବାକୁ ବି ତା' ହାତରେ ବଳ 
ନଥାଏ । ଗତକାଲି ଯେ ମହାକ୍ଷମତାଶାଳୀ ପ୍ରତାପଶାଳୀ ରାଜା ବା ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଥିଲେ 
ଆଜି ସେ ପାଗଳଟିଏ ଭଳି ବା ଭିକାରିଟିଏ ଭଳି ରାସ୍ତାରେ ବୁଲୁଛନ୍ତିଃ ଲୋକେ ତାଙ୍କୁ 
ଟେକା ପକାଉଛନ୍ତି, ଥଜାକରୁଛନ୍ତି । ମଣିଷ ସଚେତନ ହେଲେ ଜାଣିବ ଯେ- ଏ 
ଜୀବନ ଖୁବ୍‌ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଓ ଖୁବ୍‌ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଏହାର ଛଇ-ଛଟକ । 
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ରେ ଆମ୍ବନ, ନିଦ୍ରା ପରିହରି... ୧୩ 


ଆମେ ଯେପରି ଅଜ୍ଞାନ ମଦମତ୍ତ ହୋଇ ବଞ୍ଚୁଛୁଠ- ଏ ଜୀବନର କିଛି ଅର୍ଥ 
ନାହିଁ । ଯାହା ଅସ୍ଥାୟୀ ତାକୁ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବୁଛୁ¬ ଯାହା ଅସାର ତାକୁ ସାର ମଣୁଛୁ । 
ମଦମତ୍ତ ପାଗଳ ହାତୀ ଭଳି ଏ ଜୀବନକୁ ମାଡ଼ିଦଳି ବଞ୍ଚଛୁ ! ସତ୍ୟ ମିଥ୍ୟା ବୁଝୁ ନାହୁଁ 
ନୀତି ଅନୀତି ବାଛୁ ନାହୁଁ ହିତ ଅହିତ ଜାଣୁ ନାହୁଁ । କ'ଣ ଧରିଚୁ ଓ କ'ଣ ଛାଡ଼ିବୁ 
ତାହା ବିଚାରୁ ନାହୁଁ; ମୋଟ ଉପରେ ଏକ ପ୍ରମାଦପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଛୁ । ତେଣୁ ଆମ 
ଜୀବନରେ ଶାନ୍ତି ନାହିଁ । ଆମ ମନରେ ସବୁଦିନେ ରହିଲା ଭଳି ସୁଖ-ସନ୍ତୋଷ ନାହିଁ । 
ଆମେ ଯେତେ ଧନ କମେଇଲେ ବି ଆମ ମନରୁ ଦରିଦ୍ର ଭାବ ଯାଉ ନାହିଁ | ଯେତେ 
ଭୋଗ କଲେବି ଆମ ମନରୁ କାମନାର ଜ୍ବାଳା ଲିଭୁ ନାହିଁ । ଆମେ ଆମ ପାଖରେ 
ଯେତେ ବଳ ଓ କ୍ଷମତା ଠୂଳ କଲେବି, ଆମ ମନରୁ ଶତୁଭୟ ଯାଉ ନାହିଁ । ଆମ 
ଚାରିପଟେ ମେଘନାଦ ପାଚେରି ଘେରାଇ, ଭୟଙ୍କର ଅସ୍୍ଶସ୍ତରେ ସଜିତ ଶତ ଶତ 
ନିରାପତ୍ତାରକ୍ଷୀଙ୍କ ମେଳରେ ରହି ମଧ୍ଯ ଆମେ ସର୍ବଦା ଜୀବନସଂକଟର ମରଣ ଭୟରେ 
ଅନ୍ତର ଭିତରେ ଥରହର ହେଉଛୁ । ଏଭଳି ଜୀବନ ଯେଉଁମାନେ ବଞ୍ଚୁଛନ୍ତି, ବୃଝିବାକୁ 
ହେବ ଯେ ସେମାନେ ଘୋର ନିଦ୍ରାରେ ଶୋଇ ଜୀବନକୁ ବଞ୍ଚଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର 
ଅନ୍ତରାମ୍ବା ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ନାହିଁ; ବିବେକ ବୁଵ୍ଧି ବା ଚିନ୍ତାର ଦୃଷ୍ଟି ମଧ୍ୟ ଖୋଲି ନାହିଁ । 
ସେମାନେ ଅଚେତନ?-ପ୍ରାୟ ଜୀବନ-ସ୍ତୋତରେ ଭାସୁଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଜାଣିନାହାନ୍ତି 
ଯେ, ସେହି ଜୀବନ-ସ୍ରୋତଟି ନିଃଶବ୍ଦରେ ମରଣର ମହାସମୁଦ୍ର ଆଡ଼କୁ ଧାଇଁଚାଲିଛି । 


କିନ୍ଧୁ ଏପରି ଅଚେତନ ଜୀବନରୁ ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ | କାରଣ ମଣିଷ ଏ 
ପୂୃଥବୀରେ ଅଚେତନ ଜୀବନଟିଏ ହୋଇ ବଞ୍ଚବାକୁ ଜନ୍ମ ହୋଇ ନାହିଁ । ମଣିଷ 
କ'ଣ ବେଙ୍ଗ ନା ମୂଷା ନା ଚୁଚୁନ୍ଦ୍ରା ? 

° 
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୧୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୫. ଧର୍ମାମପା ପୁରୁଷ କିଏ ? 


ଯେଉଁମାନେ ମହାଭାରତ ପଢ଼ିଛନ୍ତି, ଶୁଣିଛନ୍ତି ବା ଦୂୃଶ୍ୟକାବ୍ୟାଦିରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ଯୁଧଷ୍ଠିର ମହାରାଜାଙ୍କୁ ଜାଣିଥିବେ । ଯୁଧ୍ବଷ୍ପିର ସ୍ଵୟଂ ଧର୍ମ ଦେବତାଙ୍କ 
ଉରସରେ ପାଣ୍ଡୁଙ୍କ ରାଣୀ କୁନ୍ତୀଙ୍କ ଗର୍ଭରୁ ଜନ୍ମ ହୋଇଥିଲେ | ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ହୋଇଥଲା 
ଅରଣ୍ୟବେଷ୍ିତ ଏକ ନିର୍ଜନ ପାର୍ବତ୍ୟାଞ୍ଚଳରେ ।! ମହାଭାତରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଛି ଯେ 
ଯେତେବେଳେ ଯୁଧୁଷ୍ଠିର ମାତୃ ଗର୍ଭରୁ ଭୂମିରେ ପତିତ ହେଲେ, ସେତେବେଳେ ଆକାଶରୁ 
ଉଚ୍ଚସ୍ପରରେ ଏକ ଦେବବାଣୀ ଉଚ୍ଚାରିତ ହେଲା “ ହେ ମହାରାଜା ପାଣ୍ଡୁ ଓ ମହାରାଣୀ 
କୁନ୍ତୀ ! ତୁମର ଏହି ପୁତ୍ର ପୃଥବୀରେ ଜନ୍ମ ହେବା ଫଳରେ ପୂଥବୀରେ ଧର୍ମରାଜ୍ୟ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବ ଏବଂ ଏହାଙ୍କଠାରେ ଧର୍ମ ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିବେ ।” 


ସମଗ୍ର ମହାଭାରତରେ ଯୁଧୁଶ୍ଠିର ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ଧର୍ମର ପ୍ରତିନିଧ୍ୂ ଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ 
ଏହାର ମାନେ ନୂହେଁ ଯେ, ଅନ୍ୟ ଚାରି ପାଣ୍ଡବ ଭୀମ, ଅର୍ଜୁନ, ନକୁଳ, ସହଦେବ 
ଅଧାର୍ମିକ ଥଲେ । ଏହି ପାଞ୍ଚ ଧାର୍ମିକ ଭ୍ରାତାଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ କୌରବ-ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଆହୁରି ଅନେକ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଥଲେ । ମହାମ୍ବା ବିଦୂର ତ ଧର୍ମର 
ପ୍ରତିମୂର୍ଭି ଥୁଲେ; ତା” ଛଡ଼ା ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ମଧ୍ଯ କମ୍‌ ଧାର୍ମିକ ନ ଥୁଲେ । ଆଚାର୍ଯ୍ୟ 
ଦ୍ରୋଣ, କୃପାଚାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଅତି ଧର୍ମ ପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଥୁଲେ । କୁନ୍ତୀ, ଗାନ୍ଧାରୀ ଉଭୟେ 
ଥିଲେ ଧର୍ମାଚାରିଣୀ; ଏବଂ ଗୁଣବାନମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଠାରେ ତ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଦିବ୍ୟକଳାରୁ ଏକାଂଶ ଅବସ୍ଥିତ ଥଲା । ସେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ବନ୍ଧୁ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନରଶରୀରରେ ଭଗବାନ୍‌ ନାରାୟଣଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରିଥୁଲେ । 


ତା” ହେଲେ ଯୁଧଷ୍ଠିରଙ୍କୁ କାହିଁକି ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ଧାର୍ମିକ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି ? 
ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି ଭାରତର ନରନାରୀ ମାହାରାଜ ଯୁଧ୍ଵଷ୍ିରଙ୍କୁ ' ଧର୍ମଯୁଧେଶି ' 
ବୋଲି କହି ନିଜ ଭିତରେ ଏକ ଧାର୍ମିକ ପୁଲକ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି କ'ଣ ତା'ର 
କାରଣ ୨? 


ଯୁଧଶ୍ଠିରଙ୍କୁ ଧାର୍ମିକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି କହିବାର କାରଣ କ'ଣ ? ସେ କ'ଣ 
ସବୁଦିନେ ତେତିଶି କୋଟି ଦେବତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରୁଥିଲେ ? ସେ କ”'ଣ ପ୍ରତିଦିନ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ବେଶୀ ସମୟ ପୂଜା-ଉପାସନା, ଧ୍ୟାନ-ଧାରଣା, ଜପ, ଆସନ 
ପ୍ରଭୃତି କରୁଥୁଲେ ? ସେ କ'ଣ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ପ୍ରତିଦିନ ଅଧ୍ବକ ଗ୍ରନ୍ଧ ଅଧ୍ୟୟନ 
କରୁଥିଲେ ନା ଦିନରାତି ସାଧୁ, ସନ୍ଧ, ରଷି-ମୁନିଙ୍କୁ ପାଖରେ ବସାଇ କେବଳ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର 
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ଧର୍ମାମବା ପୁରୁଷ କିଏ ? ୧୫ 


ତତ୍ତ ଆଲୋଚନା କରୁଥିଲେ ? ସେ କ'ଣ ସବୁ କାମଦାମ ଛାଡ଼ିଦେଇ ଚନ୍ଦନ-ତିଳକ 
ପିଛି, ଖୋଳ-କରତାଳ ବଜାଇ ଅଷ୍ଟପ୍ରହର କୀର୍ଭନ କରୁଥିଲେ ? 


- ନା, ଏସବୁ ବେଶୀ କରିବାପାଇଁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ସମୟ ନ ଥିଲା । ସେ 
ଥିଲେ ରାଜା । ରାଜକର୍ଭବ୍ୟ ପାଳନ କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ସମୟ ଅଣ୍ଡୁ ନଥିଲା । 
ପ୍ରତିଦିନ ଅବଶ୍ୟ ସେ କିଛି ସମୟ ପୂଜା- ଉପାସନା ଧ୍ଯାନାଦି ଧାର୍ମିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ; 
କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଜୀବନରେ ଏଇଟା ବଡ଼ କଥା ନୁହେଁ । ଆମେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ, 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଧର୍ମର । ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି କହିପାରିବା ନାହିଁ । ସେ 
ନିଜେ ପରମ ଧାର୍ମିକ ଥଲେ ବି ତାଙ୍କର କୌଣସି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ବା କ୍ଷମତା ନଥିଲା । 
ସେ ନିଆଁକୁ ଲିଭିଯା' କହିଲେ ନିଆଁ ଲିଭୂ ନଥୁଲା କିମ୍ବା ମେଘକୁ ବର୍ଷା ହ” କହିଲେ 
ବର୍ଷା ହେଉ ନଥିଲା । ସେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ମନ୍ତ୍ର-ଯନ୍ତ୍ତନ୍ତ୍ର ଜାଣି ନଥିଲେ | ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ପରି ସେ ହୁଏତ ସାଧାରଣଭାବେ କେତେକ ଧାର୍ମିକ ଉପଚାର ପାଳନ କରୁଥୁଲେ; 
କିନ୍ତୁ ଏହାସତ୍ତବେ ବି ସେ ଧାର୍ମିକଶ୍ରେଷ୍ଠ ଥଲେ କାହିଁକି ? ଯୁଧଷ୍ପିର ନିରାକାର ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଉପଲବ୍‌ଧ କରି ନଥିଲେ କି ସାକାର ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଆଖରେ ଦେଖୁ ନଥିଲେ: ଏପରି କି 
ସେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପରି ଭଗବାନ ବୋଲି ଦୃଢ଼ ଓ ସ୍ତଷ୍ଟ ଭାବେ ଜାଣି ନଥିଲେ ! 
ତାଙ୍କ ପ୍ରକୃତିରେ ମଧ୍ୟ ପଶା ଖେଳିବା ପରି କେତେକ କ୍ଷତିକାରକ ଦୁର୍ବଳତା ଥଲା । 
ତଥାପି ତାଙ୍କୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧର୍ମାମା ବୋଲି କାହିଁକି କହାଯାଏ ? 


ତା'ର କାରଣ, ଏଇ ଜଢୀବନଯୁଦ୍ଧରେ ସେ ସ୍ମିର ରହି ପାରୁଥିଲେ ବୋଲି ତାଙ୍କୁ 
ଯୁଧଶଷ୍ପିର ବୋଲି କୁହାଗଲା । ଆମର ଏଇ ପାର୍ଥବ-ଜୀବନ ବଡ଼ କଷ୍ଟକର ଜୀବନ । 
ଏହା ଏକ ସଂଗ୍ରାମସ୍ଥଳୀ । ଜୀବନ-ସଂଗ୍ରାମରେ ପଡ଼ି ଆମେ ସମସ୍ତେ ବଡ଼ ଛଟପଟ 
ହେଉଥାଉ । ଆମ ଭିତରେ କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ମୋହ, ମଦ, ମାସର୍ଯ୍ୟ, ହିଂସା, 
ରର୍ଷା, ମିଥ୍ୟା ପ୍ରଭୃତି ବହୁତ ଆସୁରିକ ଗୁଣ ରହିଅଛି । ସେମାନେ ଆମର ଭିତର 
ଶତୁ । ଆମ ପ୍ରକୃତିର ଗଭୀରରେ ଏହି କୂପ୍ରବୃତ୍ତିମାନେ ରହି ଆମକୁ ଜୀବନର 
କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ଉଦଭ୍ରାନ୍ତ କରୁଥାନ୍ତି । ଏଣେ ପୁଣି ଆମ ବାହାରେ, 
ମାନେ ଆମ ପରିବାରରେ, ସମାଜରେ, ଦେଶରେ ଚାରିଆଡ଼େ ଆମର ବହୁ ପ୍ରକାଶ୍ୟ 
ଶତୃ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । ଏଇ ଭିତର ଓ ବାହାର ଉଭୟ ଶତ୍ରୁଙ୍କ ଭିତରେ ନିଜକୁ ସ୍ପିର ରଖୁ 
ଜୀବନକୁ ଠିକ୍‌ ପଥରେ ଚଳାଇବା ବଡ଼ କଷ୍ଟକର; ଏବଂ ଯୁଧଵଷ୍ିର ଏହି କଷ୍ଟକର 
ସାଧନାରେ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଥିଲେ । 


ପ୍ରଥମତଃ, ତାଙ୍କ ଭିତରେ ମିଥ୍ୟା ନଥିଲା, ପ୍ରତାରଣା ନଥିଲା, କ୍ରୋଧ ନଥିଲା, 
ହିଂସା ନଥିଲା, ଲୋଭ ନଥୁଲା, ସ୍ବାର୍ଥପର କୂୁସ୍ିତ ଭୋଗଲାଳସା ନଥୁଲା । ସେ 
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୧୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଜୀବନରେ ବହୁ କଷ୍ଟ ପାଇଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ସେତେ କଷ୍ଟ ଭିତରେ ବି ସେ ସତ୍ଯକୁ ହୁଡ଼ି 
ନାହାନ୍ତି, ପ୍ରେମକୁ ହୁଡ଼ି ନାହାନ୍ତି, ନ୍ୟାୟକୁ ଛାଡ଼ି ନାହାନ୍ତି । ଏଇଥପାଇଁ ଯୁଧଵଷ୍ଠିରଙ୍କୁ 
ଆମେ ଧାର୍ମିକଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି କହିଥାଉଁ । ଯୁଧ୍ବଷ୍ପିର ଦୈବାତ୍‌ ହିନ୍ଦୁ ସମ୍ପଦାୟରେ 
ଜନ୍ମିଥଲେ । ସେ ଯଦି ମୁସଲମାନ ବା ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ସମ୍ପ ଦାୟରେ ଜନ୍ମିଥାନ୍ତେ, ତେବେ 
ତାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରଣାଳୀ ହୁଏତ ଅଲଗା ହୋଇଅଆନ୍ତାକିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଅନ୍ତର ଓ ପ୍ରକୃତି ଏହିପରି 
ଥାଆନ୍ତା । ତେଣୁ ସେ ଧର୍ମାମ୍ମା । 

e 


୬. ଚାଲାଖୁ ଚଳିବ ନାହିଁ 


ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦୂଇଟି କଥା ଖୁବ୍‌ ଜୋର ଦେଇ 
କହୁଥିଲେ | ଯେଉଁ ଶଠ ଓ ଧୂର୍ର ଲୋକମାନେ ଧର୍ମ ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ ଚୋରି 
କରନ୍ତି, ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନାନାପ୍ରକାର ଭେଳିକି ଦେଖାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ମୋହିତ କରନ୍ତି; 
ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଅତି ଚାଲାକ-ଚତୁର ହୋଇ ନିରୀହ ସରଳ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତାରିତ 
କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ରାମକୃଷ୍ଣ କହୁଥିଲେ, ଧର୍ମ ବା ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଦ୍ବାହି 
ଦେଇ “ ଚାଲାଖୀ ଚଲ୍ବେନା' କି ‘ଭାବେର୍‌ ଘରେ ଚୋରି ଚଲ୍ବେ ନା” | ଏହା 
ମିଥ୍ୟାଚାର । ଭଗବାନ୍‌ ଆମର ସବୁ ଦୋଷଙଂଦୂର୍ବଳତାକୁ କ୍ଷମାକରନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଆମର 
ମିଥ୍ୟା, ପ୍ରତାରଣା, ଠକାମିକୁ ଆଦୌ କ୍ଷମା ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । କପଟତା ଓ ଛଳନାଠାରୁ 
ପାପ ଆଉ ନାହିଁ । ଏହା ମଧ୍ଯ ମିଥ୍ୟାଚାର । ମିଥ୍ୟାଚାରୀ ଲୋକ କେବେହେଲେ ବି 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅନୁଗ୍ରହ ବା ପ୍ରସାଦ ପାଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ଆମ୍ଭେମାନେ ଅଜାଣତରେ ଅନେକ ଭୁଲ ପ୍ରମାଦ କରିପକାଉ | ଆମ ଭଳି 
ସାଧାରଣ ସାଂସାରିକ ଲୋକ ଭୁଲ କ'ଣ, ଠିକ କ'ଣ ସହଜରେ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ମଙ୍ଗଳ କ'ଣ, ଅମଙ୍ଗଳ କ'ଣ ତାହା ମଧ୍ୟ ଆମକୁ ସବୁବେଳେ ଜଣା ନଥାଏ । 
ତା” ଛଡ଼ା ଆମ ପ୍ରକୃତରେ ନାନାଦି ଦୋଷ-ଦୁର୍ବଳତା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଆମ ପ୍ରକୃତିରେ 
କାମଭାବ ଅଛି, କ୍ରୋଧଭାବ ଅଛି, ଲୋଭ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଆମେ ଆମର କେତେକ 
ଭୁଲ ପ୍ରକୃତି ଜାଣୁ ଆଉ କେତେକ ଜାଣିପାରୁନା । ଆମ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଅହଂକାର, 
ବଢ଼ିମା, ସ୍ଵାର୍ଥପରତା, ଇର୍ଷା, ପ୍ରଭୃତି ଦୁର୍ଗୁଣ ରହିଛି । ଯେଉଁ ଦୋଷ ଆମକୁ ଜଣା 
ପଡ଼ିଯାଏ, ଆମେ ସେଥିରୁ ବିରତ ରହୁ; କିନବୁ ଯୋଉ ଦୋଷଦଦୂର୍ବଳତା ସବୁ ଆମ 
ମନର ଖୁବ୍‌ ତଳେ ଗଭୀର ଅବଚେତନାରେ ରହିଛି, ତାକୁ ସବୂ ଆମେ କିପରି ଜାଣିବୁ ? 
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ଚାଲାଖ ଚଳିବ ନାହିଁ ୧୭ 


ମୋର ଜଣକ ପ୍ରତି ଇର୍ଷା ରହିଛି, ତାହା କିନୁ ଏତେ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ ରହିଛି ଯେ, ମୁଁ 
ଜାଣିପାରୁନି । ମୋ ଭିତରେ ଲୋଭ ରହିଛି; କିନୁ ତାହା ଏତେ ସୃକ୍ଷ୍ମଭାବରେ ମୋ 
ଉପରେ କ୍ରିୟା କରୁଛି ଯେ, ମୁଁ ଜାଣିପାରୁନି | 


ଏପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ କହିଛନ୍ତିଖ ତୂମେ ତୁମର ସମସ୍ତ ଜଣା 
ଅଜଣା ଦୋଷଂଦୁର୍ବଳତାକୁ ଆନ୍ତରିକ ଭାବେ ରଶ୍ବରଙ୍କ ସମର୍ପଣ କରିଦିଅ ଓ ତାଙ୍କୁ 
ଆକୂଳ ଭାବେ ପ୍ରାର୍ଥନା କର ଯେ, ସେ ଯେପରି ତୁମ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ ସେହି ସବୁ 
ଦୋଷ-ଦୁର୍ବଳତାଗୁଡ଼ିକୁ ବିଦୂରିତ କରିଦିଅନ୍ତି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖେ ନିଜକୁ ଖୋଲିଧର । 
ତୁମେ ଯେପରି, ସେହିପରିଭାବେ ନିଜକୁ ରଶ୍ବରଙ୍କ ନିକଟରେ ନିବେଦନ କର ଓ ତାଙ୍କୁ 
ଡାକ । ସେ ତୂମକୁ ସବୁ ଦୋଷ ପ୍ରମାଦ ପାପ ଦୂର୍ବଳତାରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେବେ । 


ଏହା ବ୍ୟତୀତ, ଆମେ ଯଦି କେବେ ଅକସ୍ପାତ କିଛି ଭୁଲ ପ୍ରମାଦ କରିବସ, 
ଏପରି କି ଯଦି କିଛି ଗୋଟିଏ ପାପ ମଧ୍ଯ ପ୍ରବୃତ୍ତିବଶରେ କରିଦେଉ, ତେବେ ଆନ୍ତରିକ 
ଭାବେ, ଆକୁଳଭାବେ, ଅନୁତାପ କର ଓ ରଶ୍ବରଙ୍କ ପାଖରେ ତାହା ଅକପଟରେ ସ୍ବୀକାର 
କର; ଏବଂ ତାଙ୍କ ପାଖେ କ୍ଷମା ମାଗ । ଭଶ୍ଵର ପରମ ଦୟାଳୁ ଓ କ୍ଷମାର ସାଗର । ସେ 
ନିଶ୍ଚୟ ଆମକୁ କ୍ଷମା କରିବେ ଓ ଆମେ ଯେପରି ଆଉଥରେ ସେହି ଭୁଲ ପ୍ରମାଦ ବା 
ପାପ କରି ନ ବସୁ, ସେଥୁପାଇଁ ଆମକୁ ଶକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଦେବେ । 


କିନ୍ତୁ ତାହା ନ କରି ଯଦି କେହି ଅଧମ ତା'ର ଭୁଲ ପ୍ରମାଦ ଓ ପାପକୁ 
ଲୁଚାଇବସେ, ଯଦି କେହି ଅଧମ ତା'ର ଭୁଲ ପ୍ରମାଦକୁ ବୁବ୍ଧିବଳରେ ଯୁକ୍ତି ଦେଇ ଠିକ୍‌ 
ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରି ବସେ, ସେବେ ସେହି ଶଠ ଘୋର ମିଥ୍ୟାବାଦୀ ଓ ମିଥ୍ୟାଚାରୀ । 
ସେ ନିଜକୁ ଚାଲାଖ ମନେକରେ । ସେ ଧର୍ମଭାବର ଭେଳିକି ଦେଖାଇ ଭାବ ଘରେ 
ଚୋରି କରେ । ସେହି ମିଥ୍ୟାଚାରୀକୁ ଲଶ୍ଵର କେବେ ବି କୃପା କରନ୍ତି ନାହିଁ; ଏବଂ 
ସେ ଦିନକୁ ଦିନ ମିଥ୍ୟା ଓ ପାପର ଭାରା ବଢ଼ାଇ ବଢ଼ାଇ ତଳକୁ ତଳକୁ ଯାଏ । 


ତୁମେ ଖୁବ୍‌ ଚାଲାଖ ହୋଇପାର, ଖୁବ୍‌ ବୁବିମାନ୍‌ ଓ ଧୂର୍ର ହୋଇପାର | ତୁମେ 
ଆମ ଭଳି ସରଳ, ଅଛବୂବି ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଆଖରେ ଧୂଳି ଦେଇପାର- ହଜାର 
ହଜାର ଚତୁର ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ଲୋକଙ୍କୁ ତୁମ ଧୂର୍ଭ ବୁଦ୍ଧିରେ ଠକିଦେଇପାର । ତୁମେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ବୋକା ବନେଇଦେଇ ପାର; କିନ୍ତୁ ଭାଇ, ମନେରଖ, ତୁମେ କେବେବି ତ ଧର୍ମ ଓ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଠକିଦେଇ ପାରିବ ନାହିଁ; ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଖରେ ଧୂଳି ପକାଇ ଖସିଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ | ଏ ଜଗତ୍ରେ ସମସ୍ତେ ଶୋଇଯାଇପାରନ୍ତି; ମାତ୍ର ଧର୍ମଦେବତା କେବେ ଶୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ । ସେ ସର୍ବକୂତରେ ସର୍ବଦା ଜାଗ୍ରତ ରହିଛନ୍ତି । ସେ ଆକାଶ, ବାୟୁ, ଜଳ, 
ମାଟି, ଗଛ ପାହାଡ଼, ପଶୁପକ୍ଷୀ, କୀଟପତଙ୍ଗ ସବୁରି ଭିତରେ ସଦା ଜାଗ୍ରତ ରହି ସର୍ବଦା 
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୧୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଆମକୁ ଓ ଆମର କ୍ରିୟାକର୍ମକୁ ନୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି | ତାଙ୍କର ଧର୍ମଦଣ୍ଡ ସର୍ବଦା ଉଦ୍ୟତ ରହିଛି । 
ଦିନେ ନା ଦିନେ ସେ ଠକ, ଧୂର୍ର, ମିଥ୍ୟାଚାରୀ ଲୋକର ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ତାଙ୍କ ଧର୍ମ- 
ଦଣ୍ଡରେ ପ୍ରହାର ପକାଇବେ; କେହି ସେଥରୁ ନିସ୍ତାର ପାଇପାରିବେ ନାହିଁ । 


ସେଥୁପାଇଁ ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟ ମାନେ କହିଛନ୍ତିତ ନିଜ ଦୋଷ ଘୋଡ଼ାଅ ନାହିଁ । 
ଚାଲାଖ କରି ନିଜର ପାପକୁ ପୁଣ୍ୟ ବୋଲି ଚଳାଇନିଅ ନାହିଁ । ଧର୍ମର ଦଣ୍ଡ ସର୍ବଦା 
ଉଦ୍ୟତ ରହିଛି । ସାବଧାନ ! 
© 


୭. “ ଆମ୍ାକୁ ଆପଣେ ଉଦ୍ଧରେ.....” 


ମଣିଷ ଭିତରେ ଥିବା ଏହି ବୁଵ୍ଧି ଓ ହୃଦୟ ତାକୁ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରୁ ଏକ 
ପୂଥକ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନରେ ଅବସ୍ଥାପିତ କରିଛି । ମଣିଷର ମନ ଓ ହୃଦୟର ମିଳିତ ବୃଭିକୁ 
ଆମେ “ ଚିଭବୃରି' ବୋଲି କହୁ । ଏ ଚିଭର ବୃରି ହେଲା ଅସୀମ ଓ ଏହା ବରାବର 
ବିକଶିତ ହୋଇ ଚାଲୁଥାଏ; କେବେ କେଉଁଠି ଅଟକି ଯାଏ ନାହିଁ; ଏପରି କି 
ଜନ୍ମଜନ୍ମାନ୍ତର ଲାଗି ଏହା ବିକଶିତ ହୋଇ ଚାଲୁଥାଏ । ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଣିଷ ଯୋଉସବୁ 
ବିସ୍ମଲୟଜନକ ଉନ୍ନତି କରିଛି, ସେସବୁ ତା'ର ଏହି ଚିଭବୃତିର ବିକାଶର ଫଳ । ମଣିଷର 
ବିଜ୍ଞାନ, କଳା, ସାହିତ୍ୟ, ଦର୍ଶନ, ସାମାଜିକତା, ଧର୍ମ, ଆମୁଜ୍ଞାନ ସବୁକିଛି ତା'ର ଏହି 
ବିକଶିତ ଚିତ୍ତବୃୂଭିର ଫଳ | ମଣିଷମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ବିକଶିତ 
ହୋଇ ହୋଇ ଚାଲିଛି, ସେମାନେ ହିଁ ଯଥାର୍ଥରେ ମନୁଷ୍ୟ ପଦବାଚ୍ୟ । ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ଚିତ୍ତବୂତତି ଯେତିକି ବିକଶିତ ହୋଇଛି, ସେମାନେ ସେହି ପରିମାଣରେ ମନୁଷ୍ୟ, କାରଣ, 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ ପରି ମଣିଷର ମନୁଷ୍ୟତା ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ ଯାଇ ଥମିଯାଏ 
ନାହିଁ । ବାଘଟିଏ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବାଘ ହୋଇଯାଏ,ମୂଷାଟିଏ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ସୂର 
ମୂଷା ହୋଇଯାଏ; କିନ୍ତୁ ମଣିଷ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଯେତେଦୂର ଯାଏ ବଢ଼ିଲେ ବି ସମ୍ପୂର୍ଣ- 
ମଣିଷ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ପଶୁର ଧର୍ମ ସୀମିତ; କିନ୍ଧୁ ମଣିଷ-ଧର୍ମର କିଛି ସୀମା 
ନାହିଁ । ଏହି ଆକାଶ ଅନନ୍ତ; ଏହାକୁ କେହି ସମ୍ପୂର୍ଣ ପାରିହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । 
ଏହି କାଳସ୍ରୋତ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ; ଏହି କାଳସ୍ତୋତକୁ ମଧ୍ଯ କେହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପାରିହୋଇ 
ପାରିବେ ନାହିଁ । ମଣିଷ ଭିତରେ ଯୋଉ ମନ ଓ ହୃଦୟ ରହିଛି, ତାହା ଏହି ଆକାଶ ଓ 
କାଳ ପରି ଅନନ୍ତଧର୍ମୀ । ଜଣେ ମଣିଷର ବୁବ୍ଧି ଓ ହୃଦୟର ବିକାଶ ଅନନ୍ତକାଳଯାଏ 
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“ ଆମ୍ବାକୁ ଆପଣେ ଉଦ୍ଧରେ... ” ୧୯ 


ଚାଲିଥାଏ; ଏବଂ ଏହି ବିକାଶ ଇଁ ସେ ମଧ୍ଯ ବହୁକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜନ୍ଧ ଓ ମୂତ୍ୟୁଚକ୍ରରେ 
ପୂରୁଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ତାକୁ ଜୀବନରେ ବହୁ ସୁଖଦୁଃଖର ଅଭିଜ୍ଞତା ଭୋଗିବାକୁ 
ପଡୁଥାଏ । ଅନବରତ ଅବିଶ୍ରାନ୍ତ ଭାବରେ ବିକାଶର ଆକାଶରେ ଉଡ଼ିବୁଲିବା ତା'ର 
ଧର୍ମ । ଏହି ଅବିରାମ ଗତିଶୀଳତାରୁ ତା'ର ମୁକ୍ତି ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଯୋଉଦିନ ଯୋଉ 
ମୁହୂର୍ଭରେ ସେ ତାକୁ ଚିହ୍ନିବ, ନିଜ ଭିତରେ ଲୁକକାୟିତ ରହିଥୁବା ତା'ର ସେହି 
ଅନ୍ତରାମ୍ବାକୁ ଟିହ୍ନିବବ ଯେତେବେଳେ ସେ ନିଜ ଭିତରେ ଓ ବାହାରେ ସେହି ଏକ 
ପରଂବ୍ରହ୍ମ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଦେଖବ ଓ ବୁଝିବ, ସେହିଦିନ ସେ ଏହି ଚକ୍ର-ଆବର୍ରନ 
ଗତିରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବ; କିନ୍ତୁ ତା'ର ଗତି ବନ୍ଦହେବ ନାହିଁ । ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଆମ୍ବ 
ବିଶ୍ଵ-ଆମ୍ମା ସହ ମିଶି ମଧ୍ୟ ଏକାକାର ହୋଇଯିବ; ଏବଂ ପରମାତ୍ଵାଙ୍କ ସହିତ ମିଶି ମଧ୍ଯ 
ଏକାକାର ହୋଇଯିବ । ସେତେବେଳେ ସେ ମୁକ୍ତଃ ସେତେବେଳେ ସେ ସ୍ଵୟଂ 
ଭଗବାନ୍‌ ହୋଇଯାଇଥବୱ; ସେତେବେଳେ ତା”ର ସ୍ପିତି ଓ ଗତି ଭିତରେ କିଛି ଆଉ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ନଥୂବ । କିନ୍ତୁ ଏହି ଅବସ୍ଥା କୋଉ ମଣିଷର କେତେବେଳେ ଆସିବ ଓ 
କିପରି ଆସିବ, ସେ କଥା କେହି କହିପାରିବେ ନାହିଁ । କେହି ମଧ୍ଯ ନିର୍ବାରିତ ବା 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କରିଦେଇପାରିବେ ନାହିଁ । ଏଠି ଗୋଟିଏ କଥା ଆମର ମନେରଖୁବା ଉଚିତ 
ଯେ, ମଣିଷ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଭଳି ଏକ ଜାତିବାଚକ ପ୍ରାଣୀମାତ୍ର ନୁହେଁ । ମନୁଷ୍ୟ 
ଏକ ଜାତି ସତ, ଏବଂ ତା” ଭିତରେ ମନୁଷ୍ୟଜାତିର ସମସ୍ତ ସମ୍ଭାବନାର ଉତ୍ସ ଅଛି 
ସତ୍ୟ; କିନୁ ଅସଲରେ ସେ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିବାଚକ ପ୍ରାଣୀ । ବାଘଟିଏ ବାଘଜାତି ପାଇଁ 
ନିର୍ବାରିତ ସୀମାରୁ ଉପରକୁ ଉଠି ପାରିବ ନାହିଁ କି ତଳକୁ ଖସିପାରିବ ନାହିଁ; କିବୁ ମଣିଷ 
ଇଛ୍ାକଲେ ତା'ର ନିୟତି-ନିର୍ବାରିତ ସୀମାକୁ ଟପି ବହୁ ଉର୍୍ବକୁ ଉଠି ମହାମା ହୋଇଯାଇ 
ପାରେ- ଅଥବା ତଳକୁ ଖସି ଏକ ରାକ୍ଷସ ବା ପିଶାଚ ହୋଇଯାଇପାରେ । ନିୟତି ବା 
ପ୍ରକୃତି ତାକୁ ନାନାବିଧ ନିୟମର ସୀମା ଭିତରେ ବାନ୍ଧିଛି ସତ; କିନ୍ତୁ ପ୍ରତି ମଣିଷକୁ ମଧ୍ଯ 
ସୀମା ବାହାରକୁ ଯିବାପାଇଁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେଇଛି । ମଣିଷ ଇଚଛ୍ଛାକଲେ ନିୟତିର କାରାଗାର 
ଭିତରେ ନିଶ୍ପିୟ ଭାବେ ବନ୍ଦୀ ହୋଇ ରହିପାରେ କିମ୍ବା କାରାଗାରର କବାଟ ଭାଙ୍ଗି, 
ପ୍ରାଚୀର ଡେଇଁ କାରାଗାର ବାହାରକୁ ପଳାଇଯାଇପାରେ । ମଣିଷ ତା'ର ଜନ୍ମବେଳୁ 
ନିୟତିର ଖୁଣ୍ଟରେ ବନ୍ଧା ହୋଇଛି ସତ; କିନ୍ତୁ ସେ ଖୁଣ୍ଡକୁ ଉପାଡ଼ି ବା ଦଉଡ଼ି ଛିଡ଼ାଇ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବାର ସ୍ବାଧୀନ ଇଛା ବି ତା'ର ଅଛି । ଖାଲି ସ୍ବାଧୀନ ଇଚ୍ଛା ନୁହେଁ 
ସେଥୁପାଇଁ ମଧ୍ୟ ତାକୁ ସାହସ ଓ ଶକ୍ତି ଦିଆଯାଇଛି । ବନ୍ଧନ ବା ମୁକ୍ତି ମଣିଷର 
ସ୍ଵେଛାଧୀନ । କୋଉ ମଣିଷ କହିପାରିବ ନାହିଁ ଯେ, ସେ ଯୋଉ କାମ କରୁଛି ବା 
ଯେଉ ଚିନ୍ତା କରୁଛି ବା ଯାହା ଅନୁଭବ କରୁଛି, ସେତକ ସେ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ କରୁଛି ବା 
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୨୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କିଏ ତାକୁ ବାଧ୍ୟ ହୋଇ କରାଉଛି । ମଣିଷ ଯାହା କରୁଛି, ସେଥିପାଇଁ ସେ ଦାୟୀ; 
ଯାହା ନ କରୁଛି ସେଥିପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସେ ଦାୟୀ । ମଣିଷ ଯଦି ଦେବତା ହୁଏ ବା ମହାମ୍ବା 
ହୁଏ, ତେବେ ସେ ତାହା ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବେ ହେବାକୁ ବରଣ କରିଛି; କେହି ତାକୁ ବାଧ୍ଯ 
କରି ମହାମ୍ବା କରି ନାହିଁ | ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ରାକ୍ଷସ, ସଇତାନ ବା ପିଶାଚ ହୁଏ, ତେବେ 
ତାହା ମଧ୍ୟ ସେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବେ ହୋଇଛି; କେହି ତାକୁ ବାଧ୍ଯ କରି ରାକ୍ଷସ,ସଇତାନ 
ବା ପିଶାଚ କରିଦେଇ ନାହିଁ । 


ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟଟି ହେଉଛି- ମଣିଷ ତା'ର ଭଲମନ୍ଦ ପାଇଁ ଆଉ କାହାକୁ ଦାୟୀ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ । ସେଥିପାଇଁ ତା'ର କୃତକର୍ମ ଯୋଗୁଁ ତାକୁ ଅବଶ୍ୟ ତା'ର ଫଳ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ |! ଯୋଉ ମଣିଷ ଏଇ ଭଲମନ୍ଦର ଦାୟିତ୍ଵ ନିଜ ଉପରକୁ ନିଏ ଓ 
ନିଜକୁ ପରିବର୍ଭନ କରି ଚାଲେ, ସେହି କେବଳ ମଣିଷଧର୍ମ ପାଳନ କରେ ଓ ତା'ର 
ଚିତ୍ତ ବିକଶିତ ହୋଇ ଚାଲେ; କିନ୍ଧୁ ଯୋଉ ମଣିଷ ତା'ର କୃତକର୍ମ ପାଇଁ ଆଉ କାହାକୁ 
ବା ଆଉ କିଛିକୁ ଦାୟୀ କରି ନିଜର ଦାୟିତୃକୁ ଫାଙ୍କିଦିଏ, ତା'ର ଅଧଃପତନ ସୁନିଶ୍ଚିତ | 
' ଭାଗବତ ” କହନ୍ତି “ ଆମ୍ବାକୁ ଆପଣେ ଉଦ୍ଧରେ । ” 

© 


୮. ଧର୍ମ ସାଧନାରେ ସଂକଳ୍ପ 


ସନାତନଧର୍ମରେ “ ଆମା'କୁ ଅମର ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି | ଆମା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ଗୁପ୍ତଭାବେ ରହିଛନ୍ତି । ଏହି ଆମ୍ଲା ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ରହି ବ୍ୟକ୍ତି ମାଧ୍ୟମରେ 
ନିଜକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି, ବିଶ୍ଵ ଭିତରେ ରହି ବିଶ୍ଵକୁ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି; 
ଏବଂ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ରୂପେ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପି ରହିଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଆମ୍ବା, ପରମାମ୍ବା ଓ ବ୍ରହ୍ମ 
ବସ୍ତୁତଃ ଏକ | ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଆତ୍ମା ଅଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ବିକାଶ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରୁ 
ଅଧକ । ମଣିଷର ଆମ୍ବା ଏକସଙ୍ଗେ ଦୂଇଟି କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ | ମଣିଷର ଦେହ ପ୍ରାଣ ଓ 
ମନ ସଙ୍ଗେ ମିଶି ଯେଉଁ ଆତ୍ମା ଜୀବନର ସୁଖ-ଦୂଃଖ ଭୋଗ କରେ, ତାଙ୍କୁ କୁହାଯାଇଛି 
ଜୀବାମ୍ବା । କିନ୍ତୁ ଏହି ଆମ୍ପାର ଆଉ ଏକ ଅଂଶ ହେଲା ପରମାମ୍ବା | ଏହି ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ 
ଦ୍ରଷ୍ଟା ବା ଅନୁମନ୍ତା ବୋଲି ଶାସ୍ତରେ କୁହାଯାଇଛି । ଦୂଇଟି ପକ୍ଷୀ ଏକସଙ୍ଗେ ପିଞ୍ଜରା 
ଭିତରେ ରହିଲା ପରି ଜୀବ ଓ ପରମାମ୍ବା ଆମ ଦେହଂ-ପ୍ରଣ-ମନପିଞ୍ଜରାରେ ରହିଛନ୍ତି । 
ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷୀ ଖାଉଛି, ପିଉଛି, ଶୋଉଛି ଓ କୂଜନ କରୁଛି; କିନୁ ଆର ପକ୍ଷୀଟି ନୀରବ 
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ଧର୍ମ ସାଧନାରେ ସଂକଳ୍ପ ୨୧ 


ନିସ୍ତଚ୍ସହୋଇ ବସିରହି ସବୂ ଦେଖୁଛି ଓ ସବୁ କଥାକୁ କଳନା କରୁଛି । ଏହି ପରମାମ୍ବା 
ହେଲେ ଆମ ଭିତରେ ସାକ୍ଷୀପୁରୁଷ | ଆମେ ଯାହାସବୁ ଠିକଭୁଲ୍‌ କରୁଛୁ, ଭଲମନ୍ଦ 
କରୁଛୁ- ସେସବୂକୁ ସେ ନିରପେକ୍ଷଭାବେ ତନ୍ସତନ୍ନ କରି ଦେଖୁଛନ୍ତି ଓ ବିଚାର କରୁଛନ୍ତି; 
ଏବଂ ବେଳେବେଳେ ସେ ଆମକୁ ଭଲକଥା କରିବାକୁ ଓ ଖରାପ କଥା ନ କରିବାକୁ 
ଆଦେଶ ମଧ୍ଯ ଦିଅନ୍ତି । ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ଅନୁମନ୍ତା କୂହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଆମ 
ଭିତରେ ଥବା ଆମ୍ମା ଗୋଟିଏ | ସେ କେବଳ ଭୋଗକଲାବେଳେ ଭୋକ୍ତା, 
ଦେଖୁଲାବେଳେ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ବିଚାରକରି ଅନୁମତି ଦେଲାବେଳେ ଅନୁୂମନ୍ତା ଵୋଲି କଥୁତ 
ହୂଅନ୍ତି | 


ତେବେ ଏକଥା ସତ ଯେ, ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଆମ୍ବା ଥିଲେ ବି ଆମ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଆମ୍ମା ସମାନଭାବେ ବିକାଶଲାଭ କରି ନଥାଏ; ତା” ଅର୍ଥଓ+ ଆମେ କେହି 
ଆମ୍ବାର ପରିଚୟ ପାଇ ନଥାଉ ¦! ଆମ ଭିତରୁ ଅଧ୍କାଂଶ ଲୋକ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ ଭଳି 
ବଞ୍ଚନ୍ତି ଆଉ କେତେକ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ହୀନତର ଜୀବନ ବଞ୍ଚନ୍ତିଃ କାରଣ 
ପଶୁପକ୍ଷୀମାନେ ସ୍ଵଭାବରେ ସରଳ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ, ସ୍ବାଭାବିକ ଓ ନୈସର୍ଗିକ । କିନ୍ତୁ ଆମ 
ଭିତରେ ଅଧୂବକାଂଶ ମଣିଷ ବଡ଼ ବିକୃତ ପୈଶାଚିକ ଜୀବନ ବଞ୍ଚନ୍ତିଃ ଅସୁର, ରାକ୍ଷସ 
ଭଳି ମଧ୍ଯ ବଞ୍ଚନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ ବୂବ୍ଧି ନାନା ଫନ୍ଦିଂଫିକର କରି ବଞ୍ଚୁଥାଏ । ସେମାନେ 
ଚୋରି କରନ୍ତି; କିନୁ ବୂଵିବଳରେ ଧରାପଡ଼ନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ପାପ କରନ୍ତି; କିନ୍ତୁ 
ବୂଵ୍ଧିବଳରେ ଜଣେ ପୂୁଣ୍ୟବାନ୍‌ ଧାର୍ମିକ ମଣିଷର ଛଦ୍ଧବେଶରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତାରିତ 
କରି ବଞ୍ଚନ୍ତି । ଆଉ କେତେକ ନିତାନ୍ତ ଅଜ୍ଞାନ ଜଡ଼ ତାମସିକ ଜୀବନଟିଏ ବଞ୍ଚନ୍ତି ଓ 
ମରନ୍ତି । 

କିନ୍ତୁ କେତେକ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତିଂ ସେମାନେ ଜନ୍ମରୁ ଧାର୍ମିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ନେଇ 
ଜନ୍ମିଆନ୍ତି । ସେମାନେ ଜୀବନରେ ସତ୍ୟ କ'ଣ ଖୋଜନ୍ତି | ସୁନ୍ଦର କ'ଣ ଖୋଜନ୍ତି । 
ସେମାନେ ଧର୍ମ କ'ଣ ଜାଣିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ଓ ଆଚରଣ ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି । 
ସେମାନେ ସାଧୁ ଓ ଧାର୍ମିକ ଲୋକଙ୍କର ସଙ୍ଗ ଆଶାକରନ୍ତି; ଧର୍ମଶାସ୍ତ ପଢ଼ନ୍ତି ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ନିଜ ଜୀବନରେ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାକୁ ବ୍ୟାକୂଳ ହୁଅନ୍ତି । ଏହି ଧର୍ମାର୍ଥୀ ଲୋକମାନେ 
ସଂସାରରେ ଥାଇ ଓ ସବୁପ୍ରକାର ସାଂସାରିକ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ଧର୍ମପଥରେ ଚାଲନ୍ତି; 
ଏବଂ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଏହି ଧର୍ମାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଆଉ 
କେତେକ ଗ୍ଧହସଂସାର ଛାଡ଼ି ସନ୍ଧ୍ୟାସ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନୁଭବ କରିବାପାଇଁ 
ସାଧନା କରନ୍ତି | ମୋଟଉପରେ ଆମ ଭିତରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଆମ୍ବା କିଛି ପରିମାଣରେ 
ବିକଶିତ ସେହିମାନେ ହିଁ କେବଳ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତି ଉନ୍ମଖ ହୋଇଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
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9୨9 ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଆମ୍ମା ମୂଳରୁ ସେତେଦୂର ବିକଶିତ ହୋଇନାହିଁ, ସେମାନେ କିପରି 
ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଉନ୍ମଖ ହେବେ ? 


ଶାସ୍ତରେ କୂହାଯାଇଛି ଯେ, ଏପରି ମଣିଷ ଜନ୍ଧ ହୋଇ ନାହିଁ ଯାହା ଭିତରେ 
କି ଭଗବାନ୍‌ ତା” ଜନ୍ମମୁହୂର୍ଭରୁ ଧର୍ମବୀଜଟି ଏ ପୋତିଦେଇନାହାନ୍ତିଂ ଅବଶ୍ଯ 
ଯେଉଁମାନେ ଶରୀର ଓ ମନରେ ବିକଳାଙ୍ଗ ହୋଇ ଜନ୍ମିଛନ୍ତିୟ ସେମାନଙ୍କ କଥା ଅଲଗା । 
ଆମେ ଯାହାକୁ ପାପୀ, ବଦମାସ୍‌, ପାଜି, ସଇତାନ୍‌ ବୋଲି କହୁଛୁ ତା” ଭିତରେ ବି 
ମୁଳରୁ ଧର୍ମର ବୀଜ ପୋତାହୋଇଛି; ତା ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଂଶ ସ୍ଵରୂପ ଅନ୍ତରାମ୍ଲା 
ରହିଛି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ଭିତରେ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଓ ସଂକଳ୍ପ ଶକ୍ତି 
ଦେଇଛନ୍ତି । ପ୍ରତି ମଣିଷକୁ ମଧ୍ଯ ବହୁ ଅଂଶରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦିଆଯାଇଛି; ସେ ଇଚ୍ଛାକଲେ 
ଏପଟେ ଯାଇପାରେ ନତୁବା ସେପଟକୁ ଯାଇପାରେ । 


ଏହା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଇଛି ଯେ, ଅନେକ ସାଧୁ ଲୋକ ପରବର୍ଭୀକାଳରେ ଠିକ୍‌ 
ବିପରୀତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି; ଏବଂ କାଲି ଯେ ଅସାଧୁ ବଦମାସ୍‌ ଥଲା, ସେ ହଠାତ୍‌ ଆଜି 
ସାଧୁ ଓ ଧାର୍ମିକ ମଣିଷରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଯାଇଛି । ଏହିସବୁ ଉଦାହରଣ ଦେଖୁଲେ 
ମନେହୂଏ ଯେ, ମଣିଷ ଯଦି କୁସଙ୍ଗରେ ପଡ଼େ କିମ୍ବା ଖରାପ ପରିବେଶରେ ବଢ୍ରେ, 
ତେବେ ଖରାପ ଆଡ଼କୁ ଗତିକରେ ଓ ଯଦି ସତ୍ସଙ୍ଗରେ ପଡ଼େ କିମ୍ବା ଭଲ ପରିବେଶ 
ପାଏ, ତେବେ ଭଲ ଆଡ଼କୁ ଗତିକରେ; କିନୁ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷ ସ୍ଵାଧୀନ । 
ମଣିଷଭିତରେ ଯେଉଁ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ବା ସଂକଳ୍ପ ଶକ୍ତି ରହିଛି, ତାହାହିଁ ମଣିଷର ଅସଲ ଶକ୍ତି । 
ବହୁ ମଣିଷଙ୍କର ଏହି ଇଛାଶକ୍ତି ବା ସଂକଳ୍ପଶକ୍ତି ଖୁବ୍‌ ଦୁର୍ବଳ । କିନ୍ତୁ ଏହି ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିକୂ 
ସବଳ କରାଯାଇପାରେ । ଆମେ ଯେପରି ଆମର ଦେହର ଶକ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ଉତ୍ତମ 
ଖାଦ୍ୟ ଖାଉଛୁ ଓ ବ୍ୟାୟାମ କରୁଛୁ, ସେହିପରି ଆମ ଇଛ୍ଛାଶକ୍ତିକୁ ସବଳ କରିବା ଲାଗି 
ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଗୁରୁଙ୍କ ସହାୟତାରେ ଆମ ମନ ଓ ହୃଦୟକୁ ସବଳ ଓ ସକ୍ଷମ କରିବାକୁ 
ହେବ । ଧର୍ମସମ୍ବନ୍ଧେ ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ପ୍ରଥମେ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ହେଵ । 
ତା' ପରେ ଶାସ୍ତ ଓ ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ସହାୟତା ଲୋଡ଼ିବାକୁ ହେବ । ଶେଷରେ ନିଜର 
ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିକୁ ଜାଗ୍ରତ କରି ତାକୁ ଦୃଢ଼ସଂକଳରେ ପରିଣତ କରିବାକୁ ହେବ; ଏବଂ ଏହି 
ସଂକଳ୍ପକୁ ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଦୃଢ଼ଭାବରେ ଉନ୍ମୁଖ କରିଦେବାକୁ ହେବ । କିନ୍ତୁ 
ଏହା ସହିତ ନିଜର ଆଚରଣ ଓ ଜୀବନକ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମାଚାରକୁ ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ 
ହେବ ଓ ଅଧର୍ମାଚାରକୁ ଦୃଢ଼ସଂକଳ୍ପବଳରେ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏହାହିଁ 
ଧର୍ମସାଧନାର ମୂଳ କଥା | 

@ 
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ସତ ଧାର୍ମିକ କିଏ ? ୨୩ 


୯. ସତ ଧାର୍ମିକ କିଏ ? 


ଅନେକଙ୍କ ମନରେ ବେଳେବେଳେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ- ଧାର୍ମିକ ହେବାକୁ ହେଲେ 
ବା ଧର୍ମ ଅର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେଲେ ଏ ପୃଥିବୀକୁ, ଏ ସଂସାରକୁ କ'ଣ ନିଶ୍ଚୟ ଛାଡ଼ିବାକୁ 
ହେବ ? ସତକୁ ସତ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଲୋକ ପିଲାଦାନୁ ବା ଯୌବନାରମ୍ଭରେ ଘରଦ୍ବାର 
ଛାଡ଼ି, ସାଂସାରିକ ଜୀବନ ଛାଡ଼ି ବୈରାଗୀ ହୋଇଯାଆନ୍ତିଓ ବାବାଜୀ ବୈଷ୍ଣବ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ବା କୌଣସି ସାଧୁସନ୍ଛଙ୍କ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ଯାଇ ଯୋଗ ଦିଅନ୍ତି; ଏବଂ 
ଆମେ ସେହିମାନଙ୍କୁ ହି କେବଳ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ଭାବିନେଉ ! 


ମତ୍ର ପ୍ରକୃତ କଥାଟି ତାହା ନୂହେଁ । ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ ଏଇ ଜୀବନରେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଚାହାନ୍ତି, ରଶୃରଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁବାକୁ ଚାହାନ୍ତି. ସେମାନେ ଏଇ ସାଂସାରିକ 
ଜୀବନକୁ ଛାଡ଼ି ସେ ଦିଗରେ ସାଧନା କରିପାରିବେ; ଏବଂ ଏହି ସଂସାର ଭିତରେ ରହି 
ମଧ୍ୟ ସେ ଦିଗରେ ସାଧନା କରିପାରିବେ । ଏହି ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଚାହିଁବାଇ ମୁଖ୍ୟ । ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ପାଇବାପାଇଁ ବା ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଭାବରେ ଅନୁବ୍ରତେ ରହିବାପାଇଁ 
ତୀବ୍ର ବ୍ୟାକୁଳତା ହିଁ ମୁଖ୍ୟ କଥା; ସଂସାର ଭିତରେ ରହିବା ବା ସଂସାର ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯିବା 
ବଡ଼ କଥା ନୂହେଁ | ଯେଉଁମାନେ ସଂସାର ଉପରେ ବିରକ୍ତ ହୋଇ ସଂସାରକୁ ଅବିଶ୍ବାସ 
କରି, ସଂସାର ଉପରୁ ଆସ୍ଥା ହରାଇ ବା ସଂସାରକୁ ଡରି ଏଠୁ ପଳାଇ ଯାଇ କୋଉ 
ଗୁମା ଭିତରେ ପଶି ତପସ୍ୟା କରୁଛନ୍ତି ବା କେଉଁ ମଠବାଡ଼ିରେ ରହି କେବଳ ଭଜନକୀର୍ଭନ 
କରି ଅରୁଆଭାତ ଡାଲମା ଖାଇ ବଞ୍ଚଛନ୍ତି ବା ଫଳମୂଳ ଖାଇ ବା ବହୁ ଉପବାସ-ବ୍ରତାଦି 
କରି ବଞ୍ଚଛନ୍ତିୟ ସେମାନେ ˆ 'ଣ ସମସ୍ତେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ପାଇଛନ୍ତି ୨ ସେମାନେ କ'ଣ 
ଅହରହ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭାବରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ରହିପାରିଛନ୍ତି ? ନା, ସେ କଥା 
ଆଦୌ ନୁହେଁ । 


ବରଂ ଅପରପକ୍ଷରେ ଏପରି ସବୂ ମଣିଷ ଆମ ସମାଜରେ ଅଛନ୍ତି- ଘର କୂଟୁମ୍ବ 
କରିଛନ୍ତି, ଚାଷ କରୁଛନ୍ତି, ଚାକିରି କରିଛନ୍ତି, ସାଲୁନ୍‌ କରିଛନ୍ତି, ମିସି କାମ କରୁଛନ୍ତି, 
ବଣିଜ ବେପାର କରୁଛନ୍ତି, ଓକିଲ ଜଜ୍‌ ହୋଇଛନ୍ତି, ହାକିମ ଅଫିସର୍‌ ହୋଇଛନ୍ତି, 
ରିକ୍ଟା ଟାଣୁଛନ୍ତି, ଡାକ୍ତର, ଇଂଜିନିୟର୍‌ ଶିକ୍ଷକ ହୋଇଛନ୍ତି, କବି ଗାୟକ ନାଟ୍ୟକାର 
ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆମେ ଅନେକ ଭଲ ମଣିଷଙ୍କୁ ପାଇବା, ଧାର୍ମିକ 
ମଣିଷ ପାଇବା, ରଶ୍ଵରପରାୟଣ ମଣିଷ ପାଇବା । ସଂସାର, କୁଟୁମ୍ବ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଘୋର ଜଞ୍ଜାଳ ଭିତରେ ଘାଣ୍ଟିହୋଇ ମଧ୍ୟ ବହୂ ଲୋକ ଏବେ ବି ଏ କଳିଯୁଗରେ 
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୨୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ବାହାରକୁ ଜଣା ନପଡ଼ିଲେ ବି ଭିତରେ ଭିତରେ ଅସଲ ଧାର୍ମିକ 
ବ୍ୟକ୍ତି । ଏପରି ଲୋକ ଆମ ସମାଜରେ ଏବେ ବି ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଘୋର 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଭିତରେ ହନ୍ତସନ୍ତ ହୋଇ ଜୀବନ ବଞ୍ଚଛନ୍ତିୟ ଅତି ଦୁଃସହ ରୋଗ ବ୍ୟାଧ୍ଵ 
ଭୋଗୁଛନ୍ତି; କିନଧୁ ଧର୍ମକୁ ଛାଡ଼ିନାହାନ୍ତି, ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିନାହାନ୍ତି, ନ୍ୟାୟ-ନୀତିକୁ ଛାଡ଼ି 
ନାହାନ୍ତି ସ୍ଵେହ ପ୍ରେମ ଦୟା ସେବାଭାବକୁ ଛାଡ଼ିନାହାନ୍ତି, ସତ୍ୟ ଓ ପବିତ୍ରତାକୁ ଛାଡ଼ି 
ନାହାନ୍ତି । ସେମାନେ କେବଳ ଦୂଃଖରେ କାଳ କାଟୁଛନ୍ତି, ବିପଦ-ଆପଦ ଭିତରେ 
ଘାଣ୍ଟିହେଉଛନ୍ତି, ତଥାପି ଧର୍ମ କି ଭଶୃରଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ନାହାନ୍ତି | 


ନିକଟରେ ଖବରକାଗଜରେ ଘଟଣାଟିଏ ବାହାରିଥିଲା- କଲିକତାରେ ଜଣେ 
ରିକ୍ଵାବାଲାଓ ହଠାତ୍‌ ଦିନେ ରାସ୍ତାରେ ଗୋଟିଏ ବ୍ୟାଗ୍‌ ତାଙ୍କ ଆଖରେ ପଡ଼ିଲା । 
ବ୍ୟାଗ୍ଟି ତଳୁ ଉଠାଇନେଇ ସେ ତାକୁ ଖୋଲି ଦେଖୁଲେ ଯେ, ତା” ଭିତରେ ଲକ୍ଷାଧବକ 
ଟଙ୍କା ରହିଛି । ସଙ୍ଗେସଙ୍ଗେ ବ୍ୟାଗ୍‌ଟିକୁ ବନ୍ଦ କରିଦେଇ ସେହି ପରମ ସାଧୁ ମଣିଷ 
ରିକ୍ବାଲାଟି ଥାନାକୁ ଗଲେ; ଏବଂ ସେଠାରେ ସେ ତାକୁ ବିଧୂମୁତାବକ ଜମାଦେଲେ | 
ପରଦିନ ସେହି ଟଙ୍କା ଥଳିର ମାଲିକ ଥାନାକୁ ଆସି ଉପଯୁକ୍ତ ପ୍ରମାଣପତ୍ର ଦାଖଲ କରି 
ଟଙ୍କା ସମେତ ନିଜର ବ୍ୟାଗ୍‌ଟିକୁ ଥାନାରୁ ନେଲେ; ଏବଂ ସେହି ସାଧୁଚରିତ୍ର ରିକ୍ଟବାଲାଙ୍କୁ 
ତାଙ୍କର ଠିକଣା ଖୋଜି ବାହାର କଲେ । ସେହି ଧନିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଥଲେ ଜଣେ ଶିଳ୍ପପତି । 
ସେ ସେହି ରିକ୍ଟାବାଳାଙ୍କୁ କୃତଜ୍ଞତାରେ ଆଲିଙ୍ଗନ କରି ତାଙ୍କୁ କିଛି ହଜାର ଟଙ୍କା ପୁରସ୍କାର 
ଦେଲେ; ଏବଂ ତାଙ୍କର ପୁଅକୁ ତାଙ୍କ କାରଖାନାରେ ଏକ ଚାକିରି ଦେଲେ । 


ଏହିଭଳି ଘଟଣା ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ଘଟୁଛି; କିନୁ ଘଟୁଛି ନିଶ୍ଚୟ । ଏହି ବର୍ଷକ ଭିତରେ 
ଏପରି ପାଞ୍ଚୋଟି ଘଟଣା ଖବରକାଗଜମାନଙ୍କରେ ବାହାରିବା ମୋ ଦୃଷ୍ଷିର ପଡ଼ିଛି । 
ମାଡ଼ରାସ୍‌ ( ଚେନ୍ଵାଇ)ର ଜଣେ ଅଟୋରିକ୍୍‌ାଚାଳକ ପଚାଶ ହଜାର ଟଙ୍କାରେ ଏକ ଥଳି 
ଥାନରେ ଦାଖଲ କରିଥଲେ । ଦିଲ୍ଲୀର ଏକ ଛୋଟ ରେସ୍ତୋରାଁର ଗରିବ ପିଲାଟିଏ 
ମଧ୍ଯ ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥଲା । ଏହିଭଳି ନିର୍ଲୋଭ ଓ ସତ୍ଯପରାୟଣ ମଣିଷ ସବୁ 
ଯୁଗରେ ଥଲେ; ଏଇ ଘୋର କଳିଯୁଗରେ ଏବେବି ସେମାନେ ଆମ ଗ୍ରାମ ଓ 
ସହରମାନଙ୍କରେ ଅଛନ୍ତି । ପ୍ରଲୋଭନୀୟ ବସ୍ତୁକୁ ହାତରେ ପାଇ ତା” ପ୍ରତି ଲୋଭାସକ୍ତ 
ନ ହେବା ଓ ସତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମକୁ ଜଗିରଖୁ ଚଳିବା ମହାଧାର୍ମିକତାର ଲକ୍ଷଣ | 


ଆମ ସମାଜରେ ବହୁ ଶିଳପତି, ବହୁ ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀ, ବହୂ 
ରାଜନୀତିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏବେବି ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ଖୁବ୍‌ 
ସତ୍ୟପରାୟଣ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ¦ ବହୁ ପ୍ରଲୋଭନୀୟ ବସ୍ତୁ-ସମ୍ପଦ ଭିତରେ ଥିଲେ ବି 
ସେମାନେ ତଥାପି ଖୁବ୍‌ ସତ୍ଯନିଶ୍ଟ ନ୍ଯାୟନିଷ୍ଟର ବିବେକନିଷ୍ଠ ଓ ନିର୍ଲୋଭ ହୋଇ 
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ସତ ଧର୍ମିକ କିଏ ? 9୫ 


ଜୀବନଯାପନ କରୁଛନ୍ତି । ସେମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ସଂସାର ଛାଡ଼ି ପଳାଇଯାଇଥବା 
ବୈରାଗୀମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ଧାର୍ମିକ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ନିକଟତମ ମଣିଷ । ସବୁଠାରୁ 
ବଡ଼ ଧାର୍ମିକ ସେଇ, ଯେ କି । ନିଜେ ବହୁ ଦୁଃଖକଷ୍ଟର ଆପଦ-ବିପଦ ଭିତରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ 
ସତ୍ୟକୁ ଲଙ୍ଘନ କରେ ନାହିଁ, ନ୍ୟାୟକୁ ଲଙ୍ଘନ କରେ ନାହିଁ, ଧର୍ମଗାରକୁ ଡେଇଁପଡ଼େ 
ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ଏଇ ଧର୍ମଗାର କୋଉଠି ପଡ଼ିଛିଓ ସେ କଥା କିପରି ଜଣା 
ପଡ଼ିବ ? ଧର୍ମଗାର ସମସ୍ତଙ୍କ ଚର୍ମ-ଆଖୁକୁ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଏହା ସ୍ବୟଂ ଧର୍ମ ଦେବ 
ନିଜ ହାତରେ ଖୁବ୍‌ ସୂକ୍ଷ୍ମରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଚାରିପଟେ ଟାଣି ଦେଇଥାନ୍ତି । ସବୁ ମଣିଷଙ୍କ 
ଭିତରେ ଧର୍ମଦେବ ସୁକ୍ଷ୍ମରୁପରେ ଅଛନ୍ତି ଓ କେହି ତା'ର ଜୀବନର କେଉଁ ସଙ୍କଟବେଳାରେ 
ଧର୍ମଗାର ଡେଇଁବାକୁ ବସିବା ମାତ୍ରେ ଧର୍ମଦେବ ତା” ଭିତରେ ସତର୍କବାଣୀ ଶୁଣାଇ 
ଦିଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତେ ତାହା ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । କାରଣ ସମସ୍ତେ ଧର୍ମରେ ଚଳିବାକୁ 
ମୂଳରୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେଇଥାନ୍ତି । ଯେ ଧର୍ମକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ବଞ୍ଚବାକୁ ଚାହେଁ, ତାକୁ ଧର୍ମର 
ଚେତାବନୀ ଶୁଣାଯାଏ, ଧର୍ମଗାର ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ; ତେଣୁ ଧାର୍ମିକକୀବନ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ 
ମୂଳରୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେବା ଉଚିତ । ସମସ୍ତେ ଧର୍ମ ଧର୍ମ ବୋଲି କେବଳ ପାଟିରେ 
ଚିଲାଉଥାନ୍ତି; କିନୁ ମୁଁ ନିୟ ଧର୍ମରେ ବଞ୍ଚବି- ଅଧର୍ମ କରିବି ନାହିଁ ¬ ଏପରି ସିବାନ୍ତ 
ନେଇନଥାନ୍ତି; ନିଜ ଭିତରେ ନିଜ ପାଖରେ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରି ନଥାନ୍ତି । ଧର୍ମରେ ବଞ୍ଚିବାକୁ 
ହେଲେ ବହୁ କଷ୍ଟ ଭୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼େ | ଅଧର୍ମୀ ଲୋକମାନେ ସାମୟିକ ଭାବରେ 
ଖୁବ୍‌ ସୁଖ-ସମ୍ପଧିରେ ଥାନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଧାର୍ମିକ ଲୋକଟିଏ ଅବଶ୍ଯ ସୁଖସମୂଦି ପାଇବ 
ବୋଲି କିଛି ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି ନାହିଁ । ଯଦିଓ ଶାସ୍ତ କହନ୍ତି “ ଯେଉଁଠାରେ ଧର୍ମ, ସେଠାରେ 
ରଶ୍ଵର ଥାନ୍ତି; ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଭଶ୍ଵର ଥାନ୍ତି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ରୀ ଓ ବିଜୟ ସୁନିଶ୍ଚିତ । ” 

ତେବେ ସେ ଯାହାହେଉ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଧର୍ମରକ୍ଷା ପାଇଁ ନିଜର ସବୁ ସୁଖସମୁବିକୂ 
ଜଳାଞ୍ଜଳି ଦେଇପାରେ, ସବୁ ଆପଦ-ବିପଦକୁ ବରଣ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଏ, 
ସେହି ବ୍ୟର୍ତିହିଁ ସତକୁ ସତ ଧାର୍ମିକ ମଣିଷ । 
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୨୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୧୦. ସାଧୁସଙ୍ଗ 


ସନ୍ଧକବି ତୁଳସୀ ଦାସ ତାଙ୍କ ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ ଭକ୍ତିକାବ୍ୟ ' ଶ୍ରୀରାମଚରିତମାନସ'ରେ 
ଠାଏ କହିଛନ୍ତି 


“ ବିନୁ ସାଧୁସଙ୍ଗ ବିବେକ ନ ହୋଇ 
ରାମ କୃପା ବିନୁ ସୁଲଭ ନ ସୋହି । 


ଆମର ବୈଷ୍ଣବ-କବି ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ମଧ୍ଯ ‘ ଭାଗବତରେ କହିଛନ୍ତି 


“ କେବଳ ସାଧୁସଟଙ୍ଗ ବିନୁ | 
ଏଭି ନ ପାରେ ମୋର ତନୁ ॥” 


ଏହି ପଦମାନଙ୍କର ଅର୍ଥ ହେଲା ପ୍ରତି ମନୁଷ୍ୟପକ୍ଷରେ ସାଧୁସଙ୍ଗ ନିତାନ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକ ! ସାଧୁମାନଙ୍କ ସହିତ କିଛି ସମୟ ଅତିବାହିତ କଲେ, ସେମାନଙ୍କର ସେବା 
କଲେ, ସେମାନଙ୍କର ସଦବାଜ୍ୟ ଶ୍ରବଣକଲେ ଆମ ଭଳି ସାଧାରଣ ମଣିଷଙ୍କର ମନ ଓ 
ହୃଦୟରେ ବିବେକଶକ୍ତି ଜାତହୁଏ । ବିବେକଶକ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ଆମେ ସତ୍‌ କ'ଣ, 
ଅସତ୍‌ କଣ ତାହା ଜାଣିପାରୁ; ମଙ୍ଗଳ କ'ଣ ଓ ଅମଙ୍ଗଳ କ'ଣ ତାହା ମଧ୍ଯ ଜାଣିପାରୁ । 
ସାଧୁମାନଙ୍କ ସାନ୍ଧିଧ ଲାଭକଲେ ମନ ଓ ହୁଦୟ ନିର୍ମଳ ହୁଏ ଓ ଆମ ଅନ୍ତରରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ମଧ୍ଯ ଜାତହୁଏ । ସାଧୁସଙ୍ଗ ବିନା କେହି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଅନୁଗ୍ରହ ଵା କୃପାଲାଭ କରିପାରେ ନାହିଁ । 


ସବୁ ଧର୍ମରେ ସାଧୁସନ୍ଛମାନେ ଥିଲେ ଓ ଅଛନ୍ତି; ଏବଂ ସବୁ ଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ 
ସାଧୁସନ୍ଧଙ୍କ ସାନ୍ଧିଧ୍ୟ ଲାଭକରି ସେମାନଙ୍କ ଉପଦେଶ ଶୁଣିବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଅଛି । 


ଏହି ସାଧୁସନ୍ଛଧ କିଏ ? ଏବଂ କି କି ଗୁଣ ଦେଖୁଲେ ଆମେ ପ୍ରକୃତ ସାଧୁସନ୍ଛଙ୍କୁ 
ଚିହ୍ଦିପାରିବା ? ଆମ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ନାନାବିଧ ସାଧୁସନ୍ଧ ଅଛନ୍ତି | ସାଧୂ, ସନ୍ଧ, ଯୋଗୀ, 
ବାବାଜୀ, ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ବୈଷ୍ଣବ, ତପୀ, ମୁନି, ରଷି, ବୈରାଗୀ, ବାଉଲ ଇତ୍ଯାଦି 
ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖଲୋକ ବୋଲି ଆମେ ବିଶ୍ଵାସକରୁ । ଏମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପାଇବା 
ଲାଗି ନାନାଦି ଅସାଧ୍ୟ ସାଧନା କରିଥାନ୍ତି । ଜୀବନ ଓ ସଂସାରର ଭୋଗବିଳାସକୁ 
ଏମାନେ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଥାନ୍ତି । କେହି କେହି ସାଧୁ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ସଂସାର, ସମାଜ ତ୍ୟାଗ 
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ସାଧୁସଙ୍ଗ ୨୭ 


କରି ବନ, ପାହାଡ଼ ଭିତରେ ରହି ସାଧନା କରୁଥାନ୍ତି | ଅନେକ ସାଧୁସନ୍ଛ ଗ୍ରାମ ଓ 
ସହରମାନଙ୍କରେ ମଠ ବା ଆଶ୍ରମ ସ୍ଥାପନ କରି ସଂସାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମ ଉପଦେଶ 
ଦିଅନ୍ତି ଓ ଧର୍ମ ସାଧନାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି । 


କିନ୍ତୁ ଆଜିକାଲି ପ୍ରକୃତ ସାଧୁସନ୍ଧ ପାଇବା ଏତେ ସହଜ ନୁହେଁ । ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରୁ ଅଧ୍ୂକାଂଶ ଧର୍ମାଚାରବିହୀନ, ଅଳସୁଆ, ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଅପଦାର୍ଥ । ଅଧୁକାଂଶ ସାଧୂସନ୍ଛ 
ବେଶ ଧରି ଲୋକଙ୍କୁ ଠକନ୍ତି ଓ ନାନାଦି କୂକର୍ମରେ ମାତିଥାନ୍ତି । ଆଜିକାଲି ଠକ 
ସାଧୁମାନେ ସର୍ବତ୍ର ବୁଲୁଛନ୍ତି ¦ ବହୁ ଠକ ଲୋକ ନିଜକୁ ତାନ୍ତିକ, ଯୋଗୀ ଓ ମନ୍ତ୍ରସିଦ୍ଧ 
ବୋଲି ପ୍ରଚାର କରି, ନାନାଦି ଶଠି ଆଚରଣ କରି କେବଳ ସରଳ, ନିରୀହ ଲୋକଙ୍କୁ 
ଠଜୁନାହାନ୍ତି; ସେମାନଙ୍କ ଜାଲ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ ଭିତରେ ସମାଜର ବହୁ ବିଶିଷ୍ଟ, ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ଓ ଉଚ୍ଚାକାଡକ୍ଷୀ ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିଥାନ୍ତି । ଆଜିକାଲି ଏପରି ଭଣ୍ଡ ଓ ଶଠ ସାଧୁ 
ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ବଢ଼ିଚାଲିଛି ଓ ସେମାନଙ୍କ ଭଣ୍ଡତା ଓ ଶଠତା ଧରାପଡ଼ିବା ସତ୍ତ୍ବେ 
ସମାଜର ବିଶିଷ୍ଠ ଲୋକମାନେ ସୁଦ୍ଧା ସେମାନଙ୍କ ପାଲରେ ପଡ଼ିଯାଉଛନ୍ତି । 


ତା'ହେଲେ ଆମେ ସାଧୂସଙ୍ଗ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରକୃତ ସାଧୁ କେଉଁଠୁ ପାଇବା ? 
ଯଦି ଧର୍ମ ଆଚରଣ ପାଇଁ ସାଧୁସଙ୍ଗ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ତେବେ ପ୍ରକୃତ ସାଧୁ ନ ମିଳିଲେ 
ଆମେ କ'ଣ କରିପାରିବା ? ଆମ ଧର୍ମଶାସ୍ତ କହନ୍ତିଓ ଉତ୍ତମ ଶାସ୍ତ ପଠନ କଲେ ମଧ୍ଯ 
ସାଧୁସଙ୍ଗର ଫଳ ମିଳେ । ଗୀତା, ଭାଗବତ, ରାମାୟଣ ପ୍ରଭୁତି ଗ୍ରନ୍ଧ ପ୍ରତିଦିନ ପାଠକଲେ 
ମନ ଓ ହୃଦୟରେ ସଦ୍ଞାନ ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ; ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆଗ୍ରହ ଜନ୍ଧେ । 
କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ନାନକ, କବୀର, ତୁଳସୀ ଦାସ, ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ, 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ, ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀ, ବିନୋବା ଭାବେ ପ୍ରଭୃତି ମହାମ୍ବାମାନଙ୍କ 
ଗ୍ରଚ୍ନ ଉପଦେଶାଦି ପ୍ରତିଦିନ ଅଧ୍ୟୟନ, ପାରାୟଣ, ସ୍ବାଧାୟ କଲେ ଆମଭଳି ସଂସାରୀ 
ଲୋକଙ୍କ ଚିତ୍ତରେ ଇଶ୍ଵରଭାବର ଉଦ୍ଦୀପନା ନିଶ୍ଚୟ ଆସେ । 


ତା” ଛଡ଼ା ଆମେ ଲକ୍ଷ୍ୟକଲେ ଦେଖୁବା ଯେ, ଏହି ଘୋର କଳିଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ 
ବହୂ ଅସାଧୁ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ଜଣେ ଜଣେ ସାଧୁ ଅଛନ୍ତି । ସେମାନେ ସାଧୁସନ୍ଛଙ୍କ 
ପରି ଭେକ ପିଛନ୍ତି ନାହିଁ; ହୁଏତ ଆପଣ ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁପାରିବେ ଜଣେ ରିକ୍ଟାଚାଳକ 
ରୂପରେ ନତୁବା ଜଣେ ନିରୀହ କୃଷକ ବା ପରିବା ବିକାଳିରୂପରେ; କିମ୍ବା ଜଣେ 
ଦିନମଜୁରିଆ ମୂଲିଆ ରୂପରେ । ସେମାନେ ସତ୍‌, ନ୍ୟାୟପରାୟଣ, ଇଭଶ୍ବରବିଶ୍ବାସୀ, 
କର୍ରବ୍ୟନିଷ୍ଠ ଓ ଦୟା ଦାକ୍ଷିଣ୍ୟରେ ପରିପୂର୍ଣ ମଣିଷ । ଦାରଦ୍ର୍ୟ ଦୁଃଖ ସେମାନଙ୍କୁ ତଥାପି 
ପଥଭ୍ରଷ୍ଟ କରିନାହିଁ“ ପାପାଚରୀ କରିନାହିଁ । 
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୨୮ ' ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଏଭଳି ସାଧୁଲୋକ ଧନାଲୋକ ବା କ୍ଷମତାଶାଳୀ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ନାହାନ୍ତି 
ବୋଲି ମଧ୍ୟ ଆମେ କହିପାରିବା ନାହିଁ । ଏବେ ବି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଠକ ଓ 
ପାପାଚାରୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଧନ ଓ ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ବି ଜଣେ ଜଣେ ତ୍ୟାଗୀ, ଦୟାଳୁ, 
ନ୍ୟାୟବନ୍ତ ଓ ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ଲୋକ ଅଛନ୍ତିଃ ଆମେ ସେମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ମପାରିଲେ ହେଲା । 
ସେମାନେ ନ ଥୁଲେ ଧର୍ମ ନଥାନ୍ତା; ଧର୍ମ ନଥୁଲେ ଏ ପୂଥିବୀ ମଧ୍ଯ ନଥାନ୍ତା । 


ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ମଣିଷ ଏହିପରି ସାଧୁବନ୍ଧୁଟିଏ ଖୋଜିବା ଉଚିତ, ଯାହାର 
ସଙ୍ଗଲାଭ କଲେ, ତା” ଅନ୍ତରରେ ସତ୍ୟ, ନ୍ୟାୟ, ପ୍ରେମ, କ୍ଷମା ଓ ଭଶ୍ଵରଭାବ ଜାତ 
ହେବ । ସେପରି ବନ୍ଧୁଟିଏ ଯୋଉ ଜାତିରେ ଜନ୍ଧିଥାଉ ବା ଯୋଉ ବୃତି କରୁଥାଉ ବା 
ଯୋଉ ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟର ହୋଇଥାଉ, ସେଥୁରେ ଆଦୌ ବାଛବିଚାର କରିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ । ଆମ ସମାଜରେ ଯଥାର୍ଥ ସାଧୁଲୋକ ଏତେ ସୁଲଭ ନୁହେଁ; ତଥାପି ଯେ 
ସାଧୁମଣିଷଟିଏ ସାଙ୍ଗ ହେବା ପାଇଁ ଚାହିଁବ, ତାକୁ ନିଶ୍ଚୟ ସାଧୁ ସାଙ୍ଗଟିଏ ମିଳିଯିବ । 


ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ମନେରଖବା ଉଚିତ । ସବୁ ମଣିଷଙ୍କର 
କିଛି ଦୋଷଦୁର୍ବଳତା ଅଛି; ଏବଂ ସବୁ ମଣିଷ ଭିତରେ ବି କିଛି ସଦଗୁଣ ରହିଛି । 
ଆମେ କାହା ସହିତ ସାଙ୍ଗ ହେଲାବେଳେ, ତା'ର ସଦଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ସହିତ କେବଳ 
ମିଳିତ ହେବା; ତା'ର ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଆଦୌ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବାନାହିଁ କିମ୍ବା ତା'ର 
ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ସହ ମିଳିତ ହେବାନାହିଁ । ଏହାହିଁ ଅମ ଲାଗି ଯଥାର୍ଥ ସାଧୁସଙ୍ଗ | 
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ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟିର ଅଧ୍ୟକାରୀ କିଏ ? ୨୯ 


୧୧. ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟିର ଅଧ୍ୂକାରୀ କିଏ ? 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା' ରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ କହିଛନ୍ତି 
“ ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ମୁଁ ମଣିଷରୂପରେ ଏ ପୃଥିବୀକୁ ଆସିଛି; କିନୁ ଏଇ ପୃଥିବୀର ମୁଢ଼ 
ଲୋକମାନେ ମୋତେ ଚିହ୍ନିପାରୁ ନାହାନ୍ତି | ସେମାନେ ମୋର ଏ ମନୂଷ୍ୟରୂପକୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିପାରୁ ନାହାନ୍ତି ।” 


ଏକଥା ସତ ସବୁ ଧର୍ମରେ ଭଗବାନ୍‌ ମନୁଷ୍ୟ ବା ଇତର ପ୍ରାଣୀ ରୂପରେ ଆମ 
ଏ ପୂଥବୀକୁ ଅବତରି ଆସନ୍ତି ନାହିଁ; ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ କେବଳ ଅବତାର କଥା ଅଛି । 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ ବହୁ ପୂର୍ବେ ମାଛ, କଇଁଛ, ବରାହରୂପରେ ବି ଏ 
ପୃଥିବୀରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥିଲେ | ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା- ଦୃଷ୍ଟ- 
ଲେକମୀାନଙ୍କୁ ବିନାଶ କରିବା ଓ ଶିଷ୍ଟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନିରାପତ୍ତା ଦେଇ ପାଳନ କରିବା 
ଓ ଯୋଉ ସନାତନ ଧର୍ମର ଚିରସ୍ତୋତା ନଦୀ ପ୍ରବାହିତ ହେଉ ହେଉ ମଝିରେ ଅଧର୍ମର 
ପାହାଡ଼କୁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ପାଇ ଅଟକିଯାଇଛି; ସେହି ଅଧର୍ମ ପ୍ରତିବନ୍ଧକକୁ ଧ୍ବଂସ କରି 
ସନାତନ ଧର୍ମସ୍ତୋତକୁ ଆଉ ଏକ ନୂତନ ଧାରାରେ ନୂତନ ଦିଗରେ ପ୍ରବାହିତ କରିବା । 


ଅବତାରମାନେ ଏଥିପାଇଁ ଆସନ୍ତିଃ ସଦାତନ ଧର୍ମକୁ ଯୁଗର ଆବଶ୍ଯକତା 
ଅନୁଯାୟୀ ନୂତନ ରୂପ ଦିଅନ୍ତି, ନୂତନ ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନା ଦିଅନ୍ତି ଯେପରି ବୁଦ୍ଧ, ରାମ, 
କୃଷ୍ଣ ଇତ୍ୟାଦି | ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ କେବଳ ଅବତାରମାନେ ଯୁଗ ଶେଷ ବେଳାରେ ଆସନ୍ତି 
ନାହିଁ; ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଅବକ୍ଷୟ ବେଳାରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏକ ନୂତନ 
ଚେତନାରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ କରିବାପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ବିଶେଷ ଗୁଣ, ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ନେଇ ବିଭୂତିମାନେ ବି ଆସନ୍ତି ଯେପରି ଶଙ୍କର, ରାମାନୁଜ, କବୀର, ନାନକ, 
ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ସ୍ଵାମୀ ଦୟାନନ୍ଦ ଇତ୍ଯାଦି । 


କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଧର୍ମରେ ଅବତାରବାଦ ନାହିଁ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍‌ ଧର୍ମ, ଇସଲାମ୍‌ ଧର୍ମ 
ପ୍ରଭୃତିରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଦିଷ୍ଟ ହୋଇ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପବିତ୍ର ଆଲୋକିତ ପ୍ରେରଣା 
ନେଇ ଜଣେ ଜଣେ ମହାମ୍ବା ବା ପ୍ରଫେଟ୍‌ ଆସନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ 
ଓ ନୂତନ ଧର୍ମଚେତନା ସମ୍ବନ୍ଧେ ଏକ ନୂତନ ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ ବାର୍ଭା ଦେଇ ଧର୍ମହୀନ ମୂଢ଼ 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟପଥ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାନ୍ତି । ତାଙ୍କ ପରେ ଆଉ ଆଦିଷ୍ଟ ପୁରୁଷ ଆସନ୍ତି 
ନାହିଁ । 
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Mo ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କିନ୍ତୁ ସେ ଯାହାହେଉ, ଅବତାର ହୁଅନ୍ତୁ ବା ଇଶ୍ଵର ପ୍ରେରିତ ଆଦିଷ୍ଟ ମହାମ୍ବା 
ହୁଅନ୍ତୁ, ପ୍ରଥମେ ମୂଢ଼, ଅଜ୍ଞାନ ପାଷଣ୍ଡ ଲୋକମାନେ ସେମାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଓ 
ନିର୍ଯାତନା ଦିଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଅବଶେଷରେ ସେହି ଅବତାର ଓ ପ୍ରଫେଟ୍‌ ବା 
ମେସିହାମାନଙ୍କର ଆଗମନ ସାର୍ଥକ ହୁଏ; ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଶୁଭ ପବିତ୍ର ବାର୍ରା ବହୁ 
ଲୋକ ଗ୍ରହଣକରନ୍ତି । ଇଶ୍ଵରପୁତ୍ର ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଓ ଦିବ୍ୟପୁରୁଷ ମହମ୍ମଦଙ୍କୁ ସେହିପରି ପ୍ରଥମେ 
ପ୍ରଥମେ ବହୁ ନିର୍ଯାତନା ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା । କିଚୁ ଆଜିସୁଦ୍ଧା କୋଟି କୋଟି 
ଧାର୍ମିକ ମଣିଷ ଯିଶୁଖ୍ମୀଷ୍ଟ ଓ ମହମ୍ମଦଙ୍କ ବାଣୀରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଦିବ୍ୟଜୀବନ ପାଇବାକୁ 
ସାଧନା କରୁଛନ୍ତି । 


ତେବେ କାହିଁକି ସାଧାରଣ ଲୋକ ଦିବ୍ୟମଣିଷମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ବିଶ୍ଵାସ କରିପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ ? ତା'ର କାରଣ ହେଲା, ଦିବ୍ୟମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବା ଲାଗି ଯୋଉ ଦୃଷ୍ଟି ଆବଶ୍ୟକ, 
ତାହା ସେମାନଙ୍କର ନଥାଏ । କେବଳ ଜ୍ଞାନୀ ବା ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ ବା ଉଚ୍ଚ ଜାତିର 
ମନୁଷ୍ୟମାନେ ଯେ ଦିବ୍ୟମଣିଷ ବା ମହାମ୍ାମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ିପାରିବେ, ତାହା ନୂହେଁ । 
ଧନୀ, ମାନୀ, ଜ୍ଞାନୀ ବା କ୍ଷମତାବାନ୍‌ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ଦରିଦ୍ର୍‌ ଅଜ୍ଞ ମୂର୍ଖ ଲୋକ ହୁଅନ୍ତୁ, 
ଯଦି କାହାର ମନ ସରଳ ଥାଏ, ହୃଦୟ ପବିତ୍ର ଥାଏ, ଯଦି ସେ ସତ୍ୟକୁ ନେଇ 
ବଞ୍ଚଥାଏ, ଯଦି ତା” ଠାରେ ଦୟା, କ୍ଷମା, ପ୍ରେମ, ତ୍ୟାଗ ଇତ୍ୟାଦି ଶୁଭଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଥାଏ, 
ତେବେ ସେ ଲୋକର ଅନ୍ତର ଭିତରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟି ଖୋଲିଯାଏ; ତା' ଭିତରେ 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ବୋଧର ଉଦୟ ହୁଏ । ତା'ର ହୃଦୟରେ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଅନୁଭୂତି ସବୁ ଜାଗ୍ରତ 
ହୁଅନ୍ତି । ତେଣୁ ତା'ର ଦୃଷ୍ିି ଖୋଲିଯାଏ; ମେଳିଯାଏ ଓ ଗଭୀରକୁ ଭେଦିଯାଏ । 
ସେଇ ଲୋକ କେବଳ ସାଧୁ, ମହାମ୍ବାମାନଙ୍କୁ ସହଜରେ ଚିହ୍ନିଯାଏ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ବୋଲି ଭୀଷ୍ଟ ଦ୍ରୋଣ, ଯୁଧଶ୍ଠିର, ଅର୍ଜୁନ, ଅକୂର, ବିଦୁର ପ୍ରଭୃତି 
ରାଜପୁରୁଷମାନେ ଜାଣିପାରିଥିଲେ; ଏବଂ ଗୋପଚୁନ୍ଦାବନର ଅତି ଦରିଦ୍ର ନିରକ୍ଷର ଗୋପୀ 
ଓ ଗୋପାଳମାନେ ବୁଝିପାରିଥିଲେ; ମୁନିରଷିମାନେ ବି ବୁଝିଥିଲେ । ମାତ୍ର ତାଙ୍କ 
ସମୟର ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର ଅଧବକାଂଶ ଲୋକ ସେ କଥା ବୁଝି ନଥଲେ । 

ସେହିପରି ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ବରପୁତ୍ର ବୋଲି ଟିହ୍ନିଥୂଲେ, 
ସେମାନେ, ଥଲେ ଅତି ନିରୀହ ଦରିଦ୍ର କେଉଟ ଓ କେତେଜଣ ତଥାକଥୂତ 
ସମାଜ ପରିତ୍ୟକ୍ତା ସ୍ତ୍ରୀଲୋକ । ମହାତ୍ମା ମହନ୍ମଦଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମେ ଖୁବ୍‌ ସାଧାରଣ 
ମଣିଷମାନେ ଚିହ୍ନିପାରିଥିଲେ ଓ ତାଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରିଥିଲେ । 


ଦିବ୍ୟପୁରୁଷ ବା ମହାମ୍ରାମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବା, ଜାଣିବାପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ଆବଶ୍ଯକ 
ହୃଦୟର ସରଳତା ଓ ସହଜ ବିଶ୍ଵାସ; କିନଧୁ ଏହି ପବିତ୍ର ସରଳତା ଓ ସହଜ ବିଶ୍ଵାସ 
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ବହୁସଂପ୍ରଦାୟଓ ଏକ ଧର୍ମ ୩୧ 


କାହାଠାରେ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ? ଯେଉଁମାନେ ଶଶ୍ଵରପରାୟଣ, ପରଦୂଃଖକାତର, ଯେଉଁମାନେ 
ସ୍ବାର୍ଥପର ନୂହନ୍ତିୟ ଯେଉଁମାନେ ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା, ଦୟା ଓ କ୍ଷମାଦି ସଦ୍‌ଗୁଣରେ ପୂର୍ଣ 
ସେମାନେ ରାଜ୍ୟପାଳ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ରିକ୍ଟାବାଲାଟିଏ ହୁଅନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ି 
ଖୋଲିଯାଏ, ସେମାନେ ଜାଣିପାରନ୍ତି । 


ଯେଉଁମାନଙ୍କ ହୃଦୟ ନାନାଦି କୂଟିଳତାରେ ପୂର୍ଵ ଯେଉଁମାନେ ସ୍ବାର୍ଥପର, 
କ୍ଷୁଦ୍ରମନା, ମିଥ୍ୟାଚାରୀ ଓ ହିଂସୁକ, ସେମାନେ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର କୁଳପତି ହୁଅନ୍ତୁ ବା 
ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ବଡ଼ ପୂଜକ ହୁଅନ୍ ସେମାନଙ୍କ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି କେବେବି ଖୋଲେ 
ନାହିଁ, ଖୋଲିବ ନାହିଁ । ସେମାନେ କିଏ ସାଧୁ, କିଏ ମହାମ୍ବା କିଏ ବିଭୂତି ତାକୁ 
ଚିହ୍ତିପାରିବେ ନାହିଁ । ସେମାନେ ବରଂ ଭଣ୍ଡ, ପ୍ରତାରକ, ତାନ୍ନିକ ଗୁରୁମାନଙ୍କ ପାଖକୁ 
ନିଜର କ୍ଷୁଦ୍ର ସ୍ଵାର୍ଥ ପାଇଁ ଯିବେ ଓ ପରିଶେଷରେ ଧ୍ଵଂସକୁ ଡାକିଆଣିବେ । 
© 


୧୨. ବହୁସଂପ୍ରଦାୟ- ଏକ ଧର୍ମ 


ଆମେ ଯାହାକୁ ଧର୍ମ” କହୁ, ତାହା ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି ଏକ ବିଶେଷ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ନୀତି ବା ଆଚରଣ ପଦ୍ଧତି ନୁହେଁ । “ଧର୍ମ' ଶବର ପ୍ରକୃତ 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯାହା ଧାରଣକରେ, ଯାହା ରକ୍ଷାକରେ ଓ ଯାହା ବିକାଶକରେ । 
ଆବହମାନକାଳରୁ ଆମ ଏ ପୃଥିବୀରେ ଯେତେପ୍ରକାର ଧର୍ମବାଦ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ସବୁ 
ଧର୍ମ ମୂଳରେ ଜଣେ ବା ଅନେକ ମହାମ୍ବା, ମହାପୁରୁଷ ବା ଦିବ୍ୟମାନବମାନଙ୍କର 
ତପସ୍ୟା ରହିଛି । ପୂଥବୀର ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ଅତୀତ ଯୁଗରୁ ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବହୁ ମହାମାନବ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତିଃ ଯେଉଁମାନେ ଆମର ଏଇ ପୂଥବୀ ଓ ଜୀବନର ସୃଷ୍ଟି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
କ'ଣ, ତାହା ଖୋଜିଛନ୍ତି । ଆମ୍ମା କ'ଣ, ଇଶ୍ଵର କ'ଣ ବା କିଏ, ଜନ୍ଧ୍‌ ଓ ମୃତ୍ୟୁ 
ପଛରେ ସୃଷ୍ଟିର କି ରହସ୍ୟ ରହିଛି, ମଣିଷର କର୍ଭବ୍ୟ କ'ଣ, ଅକରବ୍ୟ କ'ଣ, ତାହା 
ବୁଝିବାପାଇଁ ଜୀବନରେ ବହୁ ଅସହ୍ୟ ଓ କଠିନ ତପସ୍ୟା କରିଛନ୍ତି | ମଣିଷ ଓ ଇତର 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କ'ଣ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଆବିଷ୍କାର କରିଛନ୍ତି । ମଣିଷଜୀବନ 
ପାଇଁ ଶୁଭ ବା କଲ୍ୟାଣପ୍ରଦ କ'ଣ, ଅଶୁଭ ଓ ଅକଲ୍ୟାଣକର କ'ଣ, ତାହା ମଧ୍ଯ 
ନିରୂପଣ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷକୁ ଏପରି ବହୁ ବାଟ ବା ଉପାୟ 
ବତାଇଦେଇଛନ୍ତି, ଯାହା ଅନୁସରଣ କଲେ ମଣିଷର ମନ ଓ ହୃଦୟ ନିର୍ମଳ ଓ ଉଦାର 
ହେବ । ଏବଂ ଏହି ନିର୍ମଳ ଓ ଉଦାର ହୃଦୟରେ ସେ ପରାପ୍ରର ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଉପଲନ୍ଧ 
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୩୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କରିପାରିବ; ତାଙ୍କର କୃପା ଓ ଶକ୍ତିକୁ ନିଜ ଭିତରକୁ ଆଣିପାରିବ । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସବୁ 
ଧର୍ମରେ ଏପରି କିଛି ସାରକଥା ରହିଛି, ଯାହା କି ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ପକ୍ଷେ ପାଳନୀୟ । 
ବେଦ, କୋରାନ୍‌, ବାଇବେଲ୍‌, ଗରନ୍ଛସାହେବ, ଜେନ୍ଦାଭେସ୍ତା ପ୍ରଭୃତି ଧର୍ମଶାସ୍ତମାନଙ୍କରେ 
ଯୋଉସବୁ ଧର୍ମ ବା ନୀତିବାକ୍ୟମାନ ରହିଛି, ସେସବୁ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ଜଣାଯାଏ, 
ସବୁ ଧର୍ମ ପ୍ରାୟ ସମାନ କଥା କହିଛନ୍ତିଖ ଏପରିକି ସବୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତରେ ନବେଭାଗ 
ସମାନ ସତ୍ୟ ଓ ନୀତି ବୟାନ କରାଯାଇଛି; ଆଉ ଯେଉଁ ଦଶଭାଗ ଅସମାନ କଥା 
ରହିଛି, ତାହା କେବଳ ସ୍ଥାନ-କାଳ-ପାତ୍ରର ବିଭେଦ ଯୋଗୁଁ ହୋଇଛି । 


ଅତୀତ ଯୁଗର ସମାଜ ବର୍ଭମାନ ଆଉ ନାହିଁ । ପୃଥିବୀର ଇତିହାସ ଭୂଗୋଳ 
ବହୁତ ବଦଳିଗଲାଣି; ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନରେ ମଧ୍ଯ ସବୁ କଥା ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଗଲାଣି । 
“ଦେଶ କେ ଫାଙ୍କ, ନଇ କେ ବାଙ୍କ ' | ଇରାନ୍‌, ଇରାକ୍‌ ଓ ଆଫ୍ରିକାରେ ରହୁଥିବା 
ମୁସଲମାନ ଓ ଭାରତରେ ରହୁଥିବା ମୁସଲମାନଙ୍କ ଚାହାଣି ଓ ଚଳଣିରେ ବହୁ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଦେଖାଯିବା ସ୍ବାଭାବିକ । ଆମେରିକାରେ ରହୁଥିବା ହିନ୍ଦ ଏବଂ ଭାରତରେ ରହୁଥିବା 
ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଭିତରେ ଦୈନନ୍ଦିନ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଆଚରଣରେ ବହୁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ ନୂହେଁ; କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବାହ୍ୟ । ଆମର ବାହ୍ୟ ଆଚରଣରେ ଧର୍ମର 
ମୁଳକଥା ନଥାଏ; ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମ ଥାଏ ଆମର ଅନ୍ତରରେ, ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମାଚରଣ ହୁଏ 
ଆମର ସଚେତନ ଅନୁଭବରେ ଓ ସଚେତନ କ୍ରିୟାକଳାପରେ । 


ଏହି ଜୀବନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନୁଭବ କରିବା ଓ ସାଧାରଣ ପଶୁ ଜୀବନଟିଏ 
ବଞ୍ଚ, ଦିବ୍ୟଜୀବନଟିଏ ବଞ୍ଚବା- ସବୁ ଧର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ | ସତ୍ୟ, ଦୟା, କ୍ଷମା, ଉଦାରତା, 
ସହାନୁଭୂତି, ଜୀବସେବା, ଭ୍ରାତୃଭାବ, ନ୍ୟାୟ, ଅହିଂସା, ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପରତା, ପ୍ରଭୃତି 
ସଦଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବାକୁ ସବୁଧର୍ମ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ପାଇବାକୁ ହେଲେ ବା ଯଥାର୍ଥ ଧାର୍ମିକ ହେବାକୁ ହେଲେ କଛାମାରି ଲୁଗା ପିନ୍ଧବାକୁ 
ହେବ ବା ଲୁର୍ଗି ପିନ୍ଧିବାକୁ ହେବ, ଏପରି କିଛି କଥା ନାହିଁ । ରାମ, କୃଷ୍ଣ, ବୁଦ୍ଧ, 
ମହସ୍ମଦ, ନାନକ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟାଦି ଦିବ୍ୟମଣିଷମାନେ ସବୁ ମଣିଷଙ୍କର ଆଦର୍ଶ 
ଅନୁସରଣୀୟ । ଆଜି ଯଦି ଆମେ ସବୁ ଧର୍ମର ସାରତର୍ତକୁ ବୁଝି ପ୍ରକୃତରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜ ଜୀବନରେ ପ୍ରତିଫଳିତ କରନ୍ତେ, ତେବେ ଧର୍ମକୁ ନେଇ ଏହି ଯେଉଁସବୁ ବୃଥା 
ବିବାଦ ଓ ସଂଘର୍ଷ ଚାଲିଛି, ତାହା ବନ୍ଦ ହୋଇଯା'ନ୍ତା | 


ଚଳିତ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ଓ ତା'ର କିୟତ୍‌ ପୂର୍ବରୁ ଆମ ଦେଶରେ ରାମକୃଷ୍ଣ 
ପରମହଂସ, ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଓ ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଭଳି ବହୁ ମହାପୁରୁଷ 
ଜନ୍ନଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତିଂ ଯେଉଁମାନେ ସର୍ବଧର୍ମ-ସମନ୍ଟୟର ମହାନ୍‌ ବାଣୀ ମଣିଷଙ୍କୁ ଶୁଣାଇ 
ଯାଇଛନ୍ତି । ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ସବୁ ଧର୍ମରେ ସାଧନା କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ନାନାଭାବରେ 
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ଜୀବନରେ ଚଉବର୍ଗ ସାଧନା ୩୩ 


ଉପଲବ୍ଧ କରିଥିଲେ । ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଥୁଲେ- “ ଇଶ୍ଵର ଆଲ୍ଲା ତେରେ 
ନାମ୍‌, ସବ୍‌ କୋ ସନ୍ମତି ଦେ ଭଗବାନ୍‌ । ” ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହିଛନ୍ତ- “ ସର୍ବଧର୍ମର 
ସାରକଥା ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାମ୍ପିକତା । ସେହି ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସତ୍ୟକୁ ଆମର ଜୀବନ ଭିତରକୁ 
ଉତାରି ଆଣିବାକୁ ପଡ଼ିବ ।” ଗୁରୁ ନାନକ କହୁଥିଲେ “ ରଶ୍ଵର କେବଳ ମନ୍ଦିରରେ 
ନାହାନ୍ତି କି ମସ୍‌ଜିଦ୍‌ରେ ନାହାନ୍ତି; ସେ ସୂକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ ଘଟେ ଘଟେ ବିରାଜମାନ । 
ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି ବଳରେ ସେହି ଏକ ଦୟାଳୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲଗ୍ଧ କର ।” ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ କହିଛନ୍ତିଂ “ ଯେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଯେପରି ଭାବେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାକୁ 
ଚାହେଁ, ଭଗବାନ୍‌ ତାକୁ ସେହିପରି ଭାବରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ” 


ଏ ଯୁଗର ମନୀଷୀ ଓ ମହାମ୍ବାମାନେ ଭବିଷ୍ୟବାଣୀ କରିଛନ୍ତି ଆସନ୍ତା ଯୁଗରେ 
ଆଉ ସାୀମ୍ପଦାୟିକ ଧର୍ମ ରହିବ ନାହିଁ; ଧର୍ମ ହେବ ସାର୍ବଜନୀନ । ସବୁ ଧର୍ମ ସମନ୍ବିତ 
ହୋଇ ଏକ ମାନବଧର୍ମରେ ପରିଣତ ହେବ । ଏବଂ ପ୍ରଥଵବୀରେ ଏକ ନୂତନ 
ମାନବସମାଜର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଘଟିବ !। 

© 


୧୩. ଜୀବନରେ ଚଉବର୍ଗ ସାଧନା 


ସନାତନ-ଧର୍ମ-ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ମଣିଷର ବଞ୍ଚବା ଲାଗି ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
କରାଯାଇଛି । ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟଟି କ'ଣ ? ତାହା ହେଲା- ପରମାମ୍ବା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଖୋଜିବା, 
ଜାଣିବା, ବୁଝିବା ଓ ତାଙ୍କ ସହିତ ଏକୀଭୂତ ହୋଇ ବା ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଜୀବନକୁ 
ସୁନ୍ଦରଭାବେ ବଞ୍ଚବା । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଖୋଜିବାକୁ, ଜାଣିବାକୁ ଓ ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ 
ଆମକୁ ଆଗ ନିଜକୁ ଖୋଜିବାକୁ, ଜାଣିବାକୁ ଓ ବୁଝିବାକୁ ହେବ | କାରଣ ଭଗବାନ୍‌ 
ସର୍ବତ୍ର ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ବି ଅଛନ୍ତି | ଆମର ଦେହରେ, ପ୍ରାଣରେ 
ଓ ମନରେ ସେ ସୃକ୍ଷ୍ମଭାବରେ ଅଛନ୍ତି । ସେହି ଭଗବାନ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି ପରମସତ୍ଯ, 
ପରମମଙ୍ଗଳ ଓ ପରମଚେତନା, ସତ୍‌ ଚିତ୍‌ ଆନନ୍ଦ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ । ଆମ ଦେହର 
ରକ୍ତ, ହାଡ଼, ମାଂସ, ଶିରା, ରସ ଓ ପ୍ରତିଟି ପ୍ରାଣକୋଷରେ ସେ ଅଛନ୍ତି | ସେ ପ୍ରାଣୀ 
ଭିତରେ କେବଳ ପ୍ରାଣ ରୂପରେ ଅଛନ୍ତି । ପଥର ପ୍ରଭୃତି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ଭିତରେ କେବଳ 
ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନା ରୂପରେ ଅଛନ୍ତି; କିନଧୁ ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ଭିତରେ ସେ ସୁପ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଅଛନ୍ତି । ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଶକ୍ତି ପ୍ରାଣ ଓ ଚେତନା ରୂପେ ପ୍ରକାଶ 
ପାଉଛି । ମଣିଷ ଭିତରେ କିନ୍ତୁ ସେ ରହିଛନ୍ତି ଶକ୍ତି, ଚେତନା, ପ୍ରାଣ ଓ ବୁଵଧି ରୂପରେ । 
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୩୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ମଣିଷ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ସେ ଆମ୍ବାରୁପେ ରହି ମଣିଷର ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନକୁ ପରିଚାଳନା 
କରୁଛନ୍ତି । 

ଆମ ଭଳି ସାଧାରଣ ମଣିଷ କିନ୍ଧୁ ଆମ ଭିତରେ ଆମ୍ବା ଅଛନ୍ତି ବୋଲି ବୁଝିପାରେ 
ନାହିଁ । ଆମେ ମଧ୍ଯ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁନାହିଁ । ଆମ ଭଳି କୋଟି କୋଟି ମଣିଷ 
ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀଟିଏ ପରି ବଞ୍ୁଥାନ୍ତି । ବିରାଡ଼ି, କୁକର, ବାଘ, ହାତୀ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାଣୀଙ୍କ 
ଠାରୁ ଆମେ କ'ଣ ପୂଥକ; ଏବଂ କେତେ ମଧ୍ଯ ପୂଥକ୍‌ ? ପାର୍ଥକ୍ୟ କେବଳ ରହିଛି 
ଆମ ବୁଵ୍ଧିରେ । ଆମେ ସବୁ ବାଘ, ହାତୀ, ମୂଷା, ମାଙ୍କଡ଼ଙ୍କ ଠାରୁ ଅଧକ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ | 
ଆମେ ବୁବ୍ଧିବଳରେ ବହୁ ଅସାଧ୍ୟ କଥାମାନ କରିଛୁ ଓ କରୁଛୁ । ବୁବ୍ିବଳରେ ଆମେ 
ପ୍ରକୁତିକୁ ଜୟ କରିଛୁ । ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନେ ବିଜ୍ଞାନ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ରାଜନୀତି ଜାଣନ୍ତି 
ନାହିଁ ଆମେ କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ଜାଣିଛୁ । ଏପାରିକି ଆମେ ସାହିତ୍ୟ , ସଙ୍ଗୀତ, ନାଟକ, 
ଦର୍ଶନ, ଇତିହାସ ପ୍ରଭୃତି ଜାଣିଛୁ । କିନ୍ତୁ ତା'ସତ୍ତେ ଆମ ଭଳି ଅଧ୍ବକାଂଶ ଲୋକ 
ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀଟିଏ ଭଳି ବଞ୍ଚନ୍ତି । ଖାଇବା, ଶୋଇବା, ଯୌନକ୍ରିୟା କରିବା, ବଂଶବୃଦ୍ଧି 
କରିବା, ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ କରିବା, କ୍ଷମତା ହାସଲ କରିବା ଓ ଶେଷରେ ବୁଢ଼ାହୋଇ 
ମରିବା ଏତିକିମାତ୍ରରେ ଆମ ମଣିଷ ଜୀବନ ଶେଷ ହୋଇଯାଉଛି । 


କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଜଣେ ସଚେତନ ହେବ ଯେ, ତା'ର ଏହିଭଳି ଜୀବନ 
ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ ଜୀବନ ଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ନୁହେଁ । ସେତେବେଳେ ତା! ଭିତରେ ଅସନ୍ତୋଷ 
ଜାତହେବ । ତା' ଭିତରେ ନିଜ ଜୀବନ ଓ ମୂତ୍ୟୁ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଜିଜ୍ଞାସା ଜାତହେବ-ଏ 
ସୃଷ୍ଟି ଓ ତା'ର ସ୍ରଷ୍ଟା ସମ୍ବନ୍ଧେ ଜିଜ୍ଞାସା ଜାତହେବ | ସେ ଆଉ ସେହି ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀ 
ଜୀବନଟିଏ ବଞ୍ଚବାରେ ଆନନ୍ଦ ପାଇବ ନାହିଁ । ତା' ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଯଥାର୍ଥ ମଣିଷଟିଏ 
ହୋଇ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ପ୍ରବଳ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ ପାଇବ; ପ୍ରବଳ ବ୍ୟଗ୍ରତା ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇବ । ଯେତେବେଳେ ମଣିଷ ମନରେ ଏଇ ଅସନ୍ତୋଷ, ଏହି ନିରାନନ୍ଦ, ଏହି 
ଆଗ୍ରହ ଓ ଏହି ବ୍ୟଗ୍ରତା ଜାଗିଉଠିବ, ସେତିକିବେଳେ ହିଁ ତା'ର ଅସଲ ମନୂଷ୍ୟତାର 
ଉଦୟହେବ । ତା'ପରର ଅବସ୍ଥା ହେଲା ଏହି ମନୁଷ୍ୟତା କ'ଣ ଓ ତାହା କୋଉ 
ସତ୍ୟ ଉପରେ ଆଧାରିତ ହୋଇଛି, ତାହା ଜାଣିବାପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ ହେବା । 


ଆମର ଦିବ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଠା ମୁନି-ରଷିଗଣ, ସାଧୁସନ୍ଧ ଓ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଗଣ ସେମାନଙ୍କ 
ଜୀବନରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର ପାଇବାକୁ ସାରା ଜୀବନ ବ୍ଯୟ କରିଛନ୍ତି | 
ସେମାନେ ନାନାଦି କଠୋର ତପସ୍ୟା କରିଛନ୍ତିଓ ସାଧନା କରିଛନ୍ତି | ଗଭୀର ନିଷ୍ଠା ଓ 
ଅଭିପ୍‌ସା ବଳରେ ସେମାନେ ଏହିସବୁ ରହସ୍ଯଗୁଡ଼ିକୁ ଭେଦ କରି ମଣିଷଜୀବନର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ, ଉଦେଶ୍ୟ, ପରିଣାମ କଥା ଜାଣିଛନ୍ତି, ଏବଂ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସେହି ସିଦ୍ଧ ମହାମ୍ମାଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ମାନି ସେମାନଙ୍କୁ ସେହି ଅଧ୍ଯାମବ 
ପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ହେବ । 
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ଜୀବନରେ ଚଉବର୍ଗ ସାଧନା ୩୫ 


ଭଗବାନ୍‌ ଅନନ୍ତ, ତାଙ୍କୁ କେହି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରେ ନାହିଁ । 
କେହି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ହି ସମୁଦାୟ କଥା କହିପାରେ ନାହିଁ । ତାଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା 
ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପଥ ବା ମାର୍ଗ ନାହିଁ । ମହାମ୍ବାମାନେ ନାନାଦି ବାଟ 
ବତାଇଛନ୍ତିଓ ନାନାଦି ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ଯେକୌଣସି ମହାମ୍ବା ବା ଯେକୌଣସି 
ପଥ ବା ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଜଣେ ସେ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ । ଜଣେ 
ନିଷ୍ଠାପରଭାବେ ଯେକୌଣସି ମହାମ୍ବାଙ୍କ ଗୁରୁ କରିପାରେ । କିନ୍ତୁ ଏକଥା ମଧ୍ଯ 
ମନେରଖବାକୁ ହେବ ଯେ, ଯେହେତୁ ଭଗବାନ୍‌ ଅନନ୍ତ, ସେହେତୁ ସେ କୌଣି 
ଗୋଟିଏ ମତବାଦ ଉପରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ନପାରନ୍ତି । ଜଣେ ନିଷ୍ଠାପର 
ଭଶ୍ଵରଅନ୍୍‌ଷଣକାରୀ ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ମାର୍ଗରେ ଗତି କରିପାରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ 
ମହାମ୍ବାଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ ଉପଦେଶ ଲୋଡ଼ିପାରେ । ତା'ଛଡ଼ା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟଭ୍ତିର ନିଜସ୍ଵ 
ପ୍ରକୃତି ଅଛି ରୁଚି ଅଛି ସ୍ଵତନ୍ତ ଧରଣର ପ୍ରବଣତା ଅଛି । ସେହି ଅନୁସାରେ ଜଣେ 
ନିଜସ୍ଵ ଧାରାରେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵର-ଅନେ୍୍‌ଷଣରେ ପ୍ରବୂର ହୋଇପାରେ । 


ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାପାଇଁ କିମ୍ଭା ନିଜ ଭିତରେ ଆମ୍ବାକୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା 
ପାଇଁ ଏହି ସଂସାରକୁ ଛାଡ଼ିବା; ଏବଂ ବଣ ଜଙ୍ଗଲକୁ ଯାଇ ତପସ୍ଯା କରିବା, ବ 
କୋଉ ମଠ ଆଶ୍ରମରେ ରହି ସାଧନା କରିବା ସମସ୍ତଙ୍କପାଇଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ଯଦି 
ଲକ୍ଷ୍ଯ ଠିକ୍‌ ଥାଏ ଓ ଯଦି ଜଣେ ଭିତରେ ଓ ବାହାରେ ବିଶ୍ଵସ୍ତ ଓ ନିଷ୍ଠାପର ଥାଏ, 
ତେବେ ସେ ଏହି ସଂସାରରେ ରହି ମଧ୍ଯ, ଏହି ସାଂସାରିକ ଜୀବନଟିକୁ ବଞ୍ଚ ମଧ୍ଯ, 
ସେହି ସାଂସାରିକ ଜୀବନ ମଧ୍ଯରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରେ । ଏହି ସଂଂସାରିକ 
ଜୀବନ ମଧ୍ଯରେ ରହି ଜଣେ କିପରି ରଶ୍ବରଙ୍କ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାପାଇଁ ନିଜକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରିପାରେ ଏବଂ ତାହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଧ୍ଯ ଏକ ସାର୍ଥକ ଓ ଆନନ୍ଦମୟ ଜୀବନ ପବିତ୍ର 
ଭାବେ ବଞ୍ଚପାରେ, ସେଥିପାଇଁ ସନାତନ ଧର୍ମରେ ପ୍ରତିଟି ସାଧାରଣ ମଣିଷପାଇଁ ଚାରୋଟି 
ବିଷୟବସ୍ତୁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କରିଦିଆଯାଇଛି । ସେହି ଚାରୋଟି ବିଷୟବସ୍ତୁ ହେଲେ ଧର୍ମ, 
ଅର୍ଥ, କାମ ଓ ମୋକ୍ଷ | ଏହି ଚାରୋଟି ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ଚାରିପୁରୁଷାର୍ଥ ବା ଚଉବର୍ଗ 
ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୃହାଯାଇଛି । ଆମ ଭଳି ସାଧାରଣି ମଣିଷକୁ ଜୀବନରେ ଏହି ଚଉବର୍ଗକୁ 
ନିଶ୍ଚୟ ଅର୍ଚ୍ଚନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ | ତା' ନହେଲେ ଅମେ ସାର୍ଥକ ଜୀବନଟିଏ ଯେମିତି 
ବଞ୍ଚପାରିବୁ ନାହିଁ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଆଦୌ ସକ୍ଷମ ହୋଇପାରିବୁ 
ନାହିଁ । 

ଆମେ କ୍ରମଶଃ ଏହି ଚଉବର୍ଗ ବିଷୟରେ ବିଶଦ ଆଲୋଚନା କରିବା । 

o 
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୩୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୧୪. ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ କାମ, ମୋକ୍ଷ ( ଚତୁର୍ବର୍ଗ) 


ସନାତନ ଧର୍ମ ମତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷକୁ ଚାରୋଟି ବିଷୟ ଜୀବନରେ ଅର୍ଜ୍ଚନ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିଚ | ତା' ନହେଲେ ସେ ମଣିଷଟିଏ ଭଳି ବଞ୍ଚପାରିବ ନାହିଁ; ତା' ଜୀବନ 
ମଧ୍ଯ ସାର୍ଥକ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ; ତା'ର ଆମ୍ମଭପଲବ୍ଧ ହେବନାହିଁ କି ସେ ପରମାମ୍ବା 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ସେହି ଚାରୋଟି ବିଷୟ ହେଲେ ଧର୍ମ, 
ଅର୍ଥ, କାମ, ମୋକ୍ଷ । 


କିନ୍ତୁ ଏହି ଚାରୋଟି ବିଷୟ କେହି କାହାରିଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ନୂହନ୍ତି । ଏମାନେ 
ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ ଓ ପରସ୍ତର ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ମଧ୍ଯ | ସେଥୁରୁ ଗୋଟିକୁ ଛାଡ଼ି 
ଅନ୍ୟଟିକୁ ଧରିହେବ ନାହିଁ । ଜଣେ ଧର୍ମକୁ ଛାଡ଼ି ଅର୍ଥ, କାମ, ମୋକ୍ଷକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବେ 
ଅର୍ଚଚିପାରିବ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଅର୍ଥ ବା କାମକୁ ଛାଡ଼ି ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ କି ମୋକ୍ଷ ପାଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ତେଣୁ ଶାସ୍ତ କହିଛନ୍ତି ଜଣେ ମନୂଷ୍ୟକୂ ଏହି ଚାରୋଟି ବିଷୟ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ 
ସଙ୍ଗତି ଓ ସମନ୍ଵୟ ରଖୁବାକୁ ପଡ଼ିବ; ତା' ନ ହେଲେ ଜୀବନ ଛାରଖାର ହୋଇଯିବ । 


ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ, ଧର୍ମ କଥା ନିଆଯାଉ । ଚଉବର୍ଗ ଭିତରେ ଧର୍ମକୁ ପ୍ରଥମ 
ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । ମଣିଷକୁ ପ୍ରଥମେ ତା' ଧର୍ମକୁ ଜାଣିବାକୁ ହେବ, ଚିହ୍ବିବାକୁ ହେବ 
ଓ ତାକୁଇ ତା' ଜୀବନର ମୂଳଭିରି କରିବାକୁ ହେବ । ଏହି ଧର୍ମର ଭିଭି ଉପରେ ତାକୁ 
ଅର୍ଥ ଓ କାମର ପ୍ରାସାଦ ନିର୍ମାଣ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ତା'ପରେ ଏତକ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଗଲା 
ପରେ ତାକୁ ସବୁଥରୁ ମୁକ୍ତ ବା ମୋକ୍ଷ ହୋଇ ଶାନ୍ତଭାବରେ କେବଳ ନିଜ ଆମ୍ା 
ଭିତରେ ବା ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ନିଜକୁ ସଂଲଗ୍ନ କରିଦେବାକୁ ହେବ | ସନାତନ ଧର୍ମ 
ସବୁ ମଣିଷଙ୍କ ପାଇଁ, ବିଶେଷତଃ ଆମ ଭଳି ସଂସାରୀ ମଣିଷଙ୍କପାଇଁ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ମନେରଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ ଧର୍ମ” କହିଲେ 
ଆମେ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଧର୍ମକୁ କେବଳ ବୁଝିବା ନାହିଁ । ଜଣେ ସଟ୍ଟା ହିନ୍ଦୁ 
ବା ମୁସଲମାନ ବା ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଘରେ ଜନ୍ମିଆାଇପାରେ । କିନ୍ୁ ସେତିକି ପାଇଁ ଆମେ 
ତାକୁ ଧାର୍ମିକ କହିପାରିବା ନାହିଁ । କିନ୍ଧୁ ଏକଥା ମଧ୍ଯ ସତ ଯେ ଜଣେ ଯୋଉ ସମ୍ପଦାୟ 
ମଧ୍ଯରେ ଜନ୍ନିଛି, ସେ ସେହି ଧର୍ମର ମୁଳ ସାରକଥାଗୁଡ଼ିକ ଯଦି ଜୀବନରେ ପାଳନ 
କରୁଥାଏ, ତେବେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ସେ ଧର୍ମପଥରେ ପାଦ ଦେଇଛି । 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ, ଇସଲାମ୍‌ ଧର୍ମରେ କୃହାଯାଉଛି ଯେ ଜଣେ ସଚ୍ଚା ମୁସଲମାନ କାହାକୁ 
ବିପଦରେ କିଛି ଟଙ୍କା ଧାର ଦେଇ ତା' ଠାରୁ ସୁଧ ନେବଳାହିଁ; କିମ୍ଭା କୌଣସି ସଚ୍ଚା 
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ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, କାମ, ମୋକ୍ଷ ( ଚତୂର୍ବର୍ଗ) ୩୭ 


ମୁସଲମାନ୍‌ ମଦ୍ୟାଦି ମାଦକଦ୍ରବ୍ୟ ବ୍ୟବହାର କରିବ ନାହିଁ; କିମ୍ବା ଦିନକୁ ଅନ୍ୟୁନ ପାଞ୍ଚ 
ଥର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନମାଜ କରିବ ଓ ଦୀନ ଦୂଃଖୀ ମଣିଷକୁ ଦାନକରିବ 
ଇତ୍ୟାଦି ମୌଳିକ ନୀତିଗୁଡ଼ିକୁ ଯେ ନିଷ୍ଠାପରଭାବେ ପାଳନ କରେ ସେ ନିଶ୍ଚୟ 
ଧର୍ମପଥରେ ପାଦ ଦେଇଛି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ । 


ସେହିପରି ଯେଉଁମାନେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଅନୁଗାମୀ, ବା ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ଅନୁଗାମୀ ବା 
ଶ୍ରୀରାମ କି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଅନୁଗାମୀ, ସେମାନେ ଯଦି ସେହି ସେହି ମହାମ୍ବାମାନଙ୍କର ମୂଳ 
ଧର୍ମ-ଉପଦେଶଗୁଡ଼ିକୁ ନିଷ୍ଠାପର ଭାବେ ପାଳନ କରନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ 
ଧର୍ମପଥରେ ଚାଲିଥାନ୍ତି । ଆମେ ଗୋଟିଏ କଥା ଭଲଭାବେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, 
ସବୁଧର୍ମରେ କେତେକ ଅତି ସୁନ୍ଦର ସାରକଥା ଅଛି ଯାହା କି ସବୂଧର୍ମର ଲୋକେ 
ସମାନଭାବେ ପାଳନ କରିପାରିବେ ଓ କରିବା ମଧ୍ଯ ଉଚିତ । ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା, ଦୟା, 
କ୍ଷମା, ସେବା, ପ୍ରେମ ପ୍ରଭୃତି ମହନୀୟ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଆୟତ୍ତ କରିବାପାଇଁ ରାମ, କୃଷ୍ଣ, 
ବୁଦ୍ଧ, ଯିଶୁ, ମହମ୍ମଦ ସମସ୍ତେ ଏକସ୍ଵରରେ କହିଛନ୍ତି ! ଦୁର୍ବଳ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଚାର 
କର ନାହିଁ- ଅନ୍ୟ ଧର୍ମରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ କର ନାହିଁ - ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ଧନ ଆମ୍ବସାତ୍‌ 
କର ନାହିଁ ¬ ମିଥ୍ୟ, କପଟତା ଓ ଧୂର୍ଭତା ଆଚରଣ କର ନାହିଁ ନିଶୁର ନିର୍ମମ ହୁଅ 
ନାହିଁ ¬ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଦୟାକର ଓ ରକ୍ଷାକର କାହାକୁ ଅପମାନିତ କର ନାହିଁ- 
ଅନ୍ୟର ବିପଦରେ ତାକୁ ସାହାଭରସା ହୁଅ ପ୍ରଭୁତି ମହାନ୍‌ ବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ସବୁ ଧର୍ମର 
ମହାମ୍ବାମାନେ ସମାନଭାବେ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଏହିସବୁ ସଦ୍ଗୁଣ ଅର୍ଚ୍ଚନ 
କରିବା ଲୋକେ ଧର୍ମର ଅସଲ ନାତିଗୁଡ଼ିକୁ ବୃଝି ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ଧର୍ମଲାଗି ମରାମରି 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 


କିନ୍ତୁ ସବୁ ଧର୍ମ ମାନବୀୟ ନାତିରେ ପ୍ରାୟ ସମାନ କଥା କହୁଥୁଲେ ବି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧେ ସମାନ କଥା କୁହନ୍ତି ନାହିଁ । ଇସଲାମ୍‌ ଓ ଖ୍ରୀଷଚିୟାନ୍‌ ଧର୍ମରେ ଇଶ୍ଵର ଏକ ଓ 
ଅଦ୍ଵିତୀୟ, ତାଙ୍କ ଛଡ଼ା ଆଉ କାହାକୁ ଉପାସନା କରିବା ଇସ୍‌ଲାମ୍‌ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଧର୍ମର ବିରୋଧୀ 
କଥା ହେବ; ମାତ୍ର ଇଶ୍ଵର ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ବୋଲି ମାନୁଥଲେ ବି ବହୁ ଦେବଦେବୀ 
ଓ ତାଙ୍କ ମୂର୍ରିପୂଜା କରନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଦର୍ଶନ କହେ ଯେ ଭଶ୍ଵର ଏକ ସତ; କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର 
ପ୍ରକାଶ ଅନେକ । ଚେତନାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ସେ ବିଭିନ୍ନ ରୁପେ ଶକ୍ତି ଓ ଗୁଣ 
ଧାରଣକରି ଏ ସୃଷ୍ଟିକୁ ପରିଚାଳନା କରୁଛନ୍ତି । ସେହି ଏକ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ତାଙ୍କ ମହିମାରେ 
ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଟ ଶିବ, ଦୁର୍ଗା ଗଣେଶ ପ୍ରଭୃତି ଦେବତା ମଧ୍ଯ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହି 
ଦେବଦେବୀମାନଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ନମସ୍କାର ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଛାଏଁ ଚାଲିଯାଏ । ପରମେଶ୍ବର ପରମବ୍ରହ୍ମ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଅଟନ୍ତି । ସେ ସର୍ବତ୍ର ବିରାଜିତ । 
ଗୋଟିଏ ମାଛି ଭିତରେ ବି ସେ ଅଛନ୍ତି, ଗୋଟିଏ ପ୍ରତିମା ଭିତରେ ବି ସେ ଅଛନ୍ତି; କିନୁ 
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୩୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସେତିକି ଭିତରେ ସେ ଆବଦ୍ଧ ନାହାନ୍ତି । ସବୁ ଦେବଦେବୀ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଅଂଶ 
ହେଲେ ବି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନତ୍‌ ବା ସର୍ବକର୍ଗ୍ୂତ୍ଵ ଏସବୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ 
ଠାରେ ନାହିଁ । 


ଏ ପ୍ରଭେଦ ସତ୍ତ୍ବେ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିବା ମଣିଷ-ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବୌଦ୍ଧମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କଥାରେ 
ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାନ୍ତି ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା ତାଙ୍କ ଧର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ । ତାଙ୍କ 
ଧର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା ଏହି ପାର୍ଥିବ ଜୀବନର ଦୂଃଖରୁ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରିବା ଓ ନିର୍ବାଣପ୍ରାପ୍ର 
ହେବା । 


ସବୁଧର୍ମରେ ଏହିଭଳି କିଛି କିଛି ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଓ ଉପାୟରେ । 
କିନ୍ତୁ ତା' ହେଲେ ବି ସବୁଧର୍ମରେ କେତେକ ସମାନ ନୀତି ଅଛି । ତାକୁ ଆମେ 
ମାନବଧର୍ମ ବୋଲି କହିବା; ତାକୁ ଆମେ ଜୀବନର ଧର୍ମ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କହିବା । 


ପରବର୍ଗୀ ଲେଖାରେ ଆମେ ମଣିଷ-ଜୀବନର ଧର୍ମସାଧନା ସମ୍ବନ୍ଧେ ଆଲୋଚନା 
କରିବା । 
© 


om 


୧୫. ଧର୍ମଭାବର ଉତ୍ସ କେଉଁଠି ? 


ଜଣେ ଯେଉଁ ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥାଉ ପଛକେ, ସେ ଇଶ୍ଵବରଙ୍କୁ 
ଉପଲବ୍‌ଧ କରିବାପାଇଁ ଯେଉଁପନ୍ଛା ଅନୁସରଣ କରୁ ପଛକେ, ଏପରିକି ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଵାସ ନକରୁ ପଛକେ, ତାକୁ ଯଦି ମଣିଷରୂପରେ ଏ ପୂଥବୀରେ ବଞ୍ଚବାକୁ ପଡ଼ିବ, 
ତେବେ ତାକୁ ମଣିଷର ଧର୍ମ ନି୍ଚୟ ପାଳନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ବୌଦ୍ଧମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ପାଇଁ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାନ୍ତି ନାହିଁ; କିକୁ ଜଣେ ସଚ୍ଚା ବୌଦ୍ଧ ମଣିଷର ଧର୍ମକୁ ନିଷ୍ଠାପରଭାବେ 
ପାଳନ କରେ । ବୁଦ୍ଧ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖେ ଶରଣ ନେବାକୁ କହିନାହାନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ବୌଦ୍ଧମାନେ 
ଧର୍ମର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି । 


ତେବେ ଏହି “ଧର୍ମ” କଥାଟି କ'ଣ ? ଧର୍ମ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା- ଯାହା 
ଧାରଣ କରେ, ତାହା ଧର୍ମ । ପାଣିର ଧର୍ମ ବା ମୂଳ ସ୍ଵଭାବ ବା ମୂଳ ସତ୍ତ୍ ହେଲା 
ତଳକୁ ବୋହିଯିବା । ଯଦି ତଳଆଡ଼କୁ ବହି ନ ଯାଉଛି, ତେବେ ତାହା ପାଣି ନୁହେଁ; 
ତାହା ପଥର ବା ଆଉ କିଛି ସ୍ଥାଣୁ ପଦାର୍ଥ । ସେହିପରି ଏ ପୂୃଥବୀରେ ଯାହାକିଛି ସୃଷ୍ଟି 
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ଧର୍ମଭାବର ଉତ୍ସ କେଉଁଠି ? ୩୯ 


ହୋଇଛନ୍ତି, ସବୁର ଏକ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଧର୍ମ ଅଛି । ତାହା ସେହି ବସ୍ତୁର ମୂଳ ସ୍ଵଭାବ 
ବା ମୂଳ ସତ୍ତ ! ଏହି ମୂଳ ସ୍ଵଭାବ ବା ମୂଳ ସଭାଟି ନଥ୍‌ଲେ ସେ ବସ୍ତୁଟି ଆଉ ସେହି 
ବସ୍ତୁ ହୋଇ ରହିବ ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତିଟି ବସ୍ତୁକୁ ତା'ର ମୂଳ ସର୍ତଟି ଦେଇ ତିଆରି 
କରିଛି | ଗଛର ଧର୍ମ, ପର୍ବତର ଧର୍ମ,-ନଦୀର ଧର୍ମ, ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କର ଧର୍ମ, ପଶୁମାନଙ୍କର 
ଧର୍ମ, ଆକାଶର ଧର୍ମ, ଅଗ୍ନିର ଧର୍ମ, ମାଟିର ଧର୍ମ, ପବନର ଧର୍ମ, ଏହିପରି ଭାବରେ 
ସବୁ ସୃଷ୍ଟ-ପଦାର୍ଥର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଧର୍ମ ରହିଛି | ଅଗ୍ନିର ଧର୍ମ ଜଳିବା, ପବନର ଧର୍ମ ବହିବା, 
ବୃକ୍ଷର ଧର୍ମ ଏକ ସ୍ଥାନରେ ରହି ଉପରକୁ ବଢ଼ି ଚାଲିବା, ଲତାର ଧର୍ମ ଲଟେଇବା, 
ପକ୍ଷୀର ଧର୍ମ ଉଡ଼ିବା- ଏହିପରି ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଧର୍ମ ରହିଛି ଏବଂ ସମସ୍ତେ ନିଜ 
ନିଜ ଧର୍ମକୁ ଧରି ତିଷ୍ଠି ରହିଛନ୍ତି । ସୂର୍ଯ୍ୟଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ ରହିଛି । ପୃଥବୀର ବି ଧର୍ମ 
ରହିଛି । 

ଆଛା, ମଣିଷର ଧର୍ମ ତା'ହେଲେ କ'ଣ ? ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କର ଧର୍ମ ଯାହା ବା 
ସ୍ଵଭାବ ଯାହା- ତାହାହିଁ କ'ଣ ମଣିଷର ସ୍ଵଭାବ ଓ ମଣିଷର ଧର୍ମ ? ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ 
ଭିତରେ କେତେକ ସାମ୍ୟଧର୍ମ ଥିଲେ ବି ଜାତିଗତ ଭାବରେ ଅନେକ ବୈଷମ୍ୟ ରହିଛି । 
ବାଘଙ୍କ ଧର୍ମ ଓ ମୁଷାମାନଙ୍କ ଧର୍ମ ଏକା ନୁହେଁ | ହାତୀ ଓ ଘୁଷୁରୀଙ୍କ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟ ଏକା 
ନୁହେଁ । କୋଇଲି ଓ ଶାଗୁଣାମାନଙ୍କ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟ ଏକା ନୁହେଁ । ପ୍ରକୃତିମାତା ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଭିତରେ ଯାହା-ଯାହାର ଧର୍ମ ଖଞ୍ଜିଦେଇଛନ୍ତି | କୂକୁଡ଼ାଛୁଆଟାଏ ଜନ୍ମ ହେଉ ହେଉ 
କୁକୁଡ଼ା ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରେ ଓ ଶେଷରେ କୁକୁଡ଼ାଟିଏ ହୁଏ | ହଂସଛୁଆଟିଏ ଡିମ୍ବରୁ 
ବାହାରୁ ବାହାରୁ ହଂସ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରେ ଓ ଶେଷଧପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହଂସଟିଏ ହୁଏ; 
କଜୁକୂଢ଼ା କି ଶାଗୁଣା ହୁଏନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିମାତା ଏଇସବୁ ଜଡ଼ ଓ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ଏପରି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ ଧର୍ମରେ ବାନ୍ଧିଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ସେଥରୁ ସେମାନେ ବାହାରି ପାରିବେ 
ନାହିଁ । ଜୁକୁଡ଼ାଟିଏ ଶତଚେଷ୍ଟା କରି ମୟୂରଟିଏ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ କି ହାତୀଟିଏ 
ତା' ଧର୍ମକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଘୁଷୁରିଟିଏ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ଅସଲ କଥା ହେଲା- ଏ ପୂଥଵବୀରେ ମଣିଷ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ ସବୁ ଜଡ଼ ଓ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ନିଜନିଜର ଧର୍ମ ପ୍ରକୃତିମାତା ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ¦ ସେମାନଙ୍କର 
ସେହି ଧର୍ମ ବା ସ୍ଵଭାବଚୃରି ଭିତରୁ ବାହାରିଯିବାର ଉପାୟ ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ପଶୁ ବା 
ପକ୍ଷୀ ନିଜକୁ ତା” ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଧର୍ମ ବା ସ୍ଵଭାବ ଭିତରୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଯାହାକିଛି 
ବା ତା” ଭିତରେ ପରିବର୍ଭନ ଦେଖାଯିବ, ତାହା ତା'ର ମୂଳଧର୍ମ ବା ସ୍ଵଭାବଗତ 
ନୁହେଁ । ମଣିଷ ସମ୍ପର୍କରେ ଆସି, ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ବେହ ଓ ଶିକ୍ଷା ପାଇ ବିରାଡ଼ି, କୁକୁର, 
ମାଙ୍କଡ଼ ଏପରିକି ବାଘ, ଭାଲୁ, ହାତୀ ବି ସେମାନଙ୍କ ଆରଣ୍ୟକ ସ୍ଵଭାବ ଛାଡ଼ି କିଛି କିଛ 
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୪୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ମାନବୀୟ ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଇଥାନ୍ତି; କିନୁ ତା' ମାନେ ନୁହେଁ ଯେ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ସ୍ଵଧର୍ମରେ କିଛି ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଛନ୍ତି । 

ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରବିତ୍ମାନେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଚାରୋଟି ସମାନ ମୂଳଧର୍ମ ନିର୍ଶୟ କରିଛନ୍ତି 
ଆହାର, ନିଦ୍ରା, ଭୟ, ମୈଥୁନ । ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ କ୍ଷୁଧା ହୁଏ, ନିଦ ମାଡ଼େ, ଆକ୍ରମଣର 
ଭୟ ଥାଏ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ଯୌନ-ପ୍ରବେଗ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଓ ଯୌନ-ସଂଯୋଗ 
ହେତୁ ବଂଶବୃବ୍ଧି କରନ୍ତି । ମଣିଷ ଯେହେତୁ ଗୋଟିଏ ପ୍ରାଣୀ, ତା'ର ମଧ୍ଯ ଏହି ଚାରୋଟି 
ପ୍ରାଣପ୍ରବୃତ୍ତି ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ମଣିଷ କ'ଣ ଏତିକି ? ନା ! ମଣିଷ ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରାଣୀ ସତ; କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଣୀଧର୍ମରେ ସେ ସୀମିତ ନୁହେଁ । ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ସେ 
ବନ୍ଧାପଡ଼ିବ ନାହିଁ । ମଣିଷ ଭିତରେ ପ୍ରକୃତି-ମାତା ଆଉ ଗୋଟିଏ ଅଧକ ଗୁଣ ଦେଇଛି; 
ତାହା ହେଉଛି ତା'ର ବୁଧି । ଏବଂ ପ୍ରକୃତି-ମାତା ଏହି ମାନବୀୟ ବୁଵିର କିଛି ସୀମା 
ରଖୁ ନାହିଁ । ମଣିଷ ଭିତରେ ଥବା ଏହି ବୁଦ୍ଧି ବିଚାରକରେ, ଅଭୀସ୍ତା କରେ, ସଂକଳ୍ପ 
କରେ, ମନନ କରେ ବା ଚିନ୍ତାକରେ | ଏହି ବୁଵ୍ଧିରୁ ତା'ର ବିବେକ ଢାତହୁଏ | ତା 
ବୁଵି ତାକୁ ଭଲମନ୍ଦ, ହିତ ଅହିତ, ଶୁଭ ଅଶୁଭ, ସୁନ୍ଦର ଅସୁନ୍ଦର, ସତ୍‌ ଅସତ୍‌, ଦୁଃଖ 
ଆନନ୍ଦ - ଏହିସବୁ ବିପରୀତାମ୍ବକ ଦିଷୟରେ ଭାବିବାକୁ ପ୍ରବର୍ଭାଏ । ଏହି ବୁଵି 
ବଳରେ ସେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ସୀମା ଜାଣିପାରେ ଓ ଅସୀମ, ଅନନ୍ତ ବିଷୟରେ କଳନା 
କରିପାରେ । ଶେଷରେ ଏହି ବୁଵ୍ି ତାକୁ ନିଜର ପ୍ରକୃତିଦତ୍ତ ସୀମା ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରବର୍ରାଏ; ଏବଂ ନିଜର ଇଚ୍ଛା ଓ ରୁଚି ମୁତାବକ ପ୍ରକୃତିର ସୃଷ୍ଠି ଓ ବିଧାନକୂ ମଧ୍ଯ 
ବଦଳାଇ ନୂତନ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ । 


କେବଳ ବୁଦ୍ଧି ନୁହେଁ ¬ ମଣିଷ ଭିତରେ ପ୍ରକୃତିମାତା ଗୋଟିଏ ଅନୁଭବଶୀଳ 
ହୃଦୟ ମଧ୍ଯ ଖଞ୍ଜିଦେଇଛନ୍ତିଓ ଯାହା ଅନାପ୍ରାଣୀଙ୍କର ନାହିଁ । ଏହି ହୃଦୟ କେତେ 
ପ୍ରକାର ଭାବାବେଗ ଅନୁଭବ କରେ । ଆନନ୍ଦ, ଶୋକ, ସହାନୂଭୂତି, କରୁଣା, ବିସୁୟ, 
ହାସ୍ୟ, ଉତସାହ, ଉଦ୍ଦୀପନା, ଶାନ୍ତି, ବୈରାଗ୍ୟ, ବିରକ୍ତି, ପ୍ରେମ, ସ୍ବେହ, ତ୍ୟାଗ, ତିତିକ୍ଷା 
ପ୍ରଭୃତି ବହୁବିଧ ଭାବାବେଶରେ ଓ ଭାବାବେଗରେ ମନୁଷ୍ୟର ସେହି ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ହୃଦୟ ସ୍ପନ୍ଦିତ ହୋଇପାରେ । ଏହି ହୃଦୟ ଅନାପ୍ରାଣୀଙ୍କର ନାହିଁ । ଏହି ପ୍ରକାର ମନ, 
ବୁଵ୍ଧି ଓ ହୃଦୟ ଧରି ମଣିଷ ଜନ୍ଧ ହୋଇଛି ଓ ବିକାଶଲାଭ କରୁଛି | ମଣିଷର ଏହି ମନ 
ଓ ହୃଦୟର ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ “ ଚିତ୍ତବୃଭି' ବୋଲି କୃହାଯାଇଛି; ଏବଂ ଏହି ' ଚିତ୍ତବୃଭି' 
ଭିତରେ ମଣିଷର ଧର୍ମଭାବଟିର ମୁଳ ଉତ୍ସ ରହିଛି । 

ଆର ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆମେ ଏହାର ବିଶଦ ଆଲୋଚନା କରିବା । 

© 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ମାନବଧର୍ମ ହିଁ ଅସଲ ଧର୍ମ ୪୧ 


୧୬. ମାନବଧର୍ମ ହିଁ ଅସଲ ଧର୍ମ 


ଏ ପ୍ଥବୀରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ତା'ର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ତା'ର ଧର୍ମକୁ ନେଇ 
ଜନ୍ନହୋଇଛି । ବାଘର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ତା”ର ବ୍ୟାଘ୍ରଧର୍ମ ରହିଛି; ସାପର ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ତା'ର ସର୍ପଧର୍ମ ରହିଛି । ସେହିପରି ମଣିଷ ମଧ୍ଯ ତା'ର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ତା'ର 
ମାନୁଷୀଧର୍ମକୁ ନେଇ ଜନ୍ନହୋଇଛି । “ ମଣିଷର ପ୍ରକୃତି କହିଲେ ଆମେ ତା'ର ଶରୀର, 
ପ୍ରାଣ ଓ ମନର ବୃଭିିଗୁଡ଼ିକୁ ବୁଝିବା । ମଣିଷର ଶରୀର ଭିତରେ ଯୋଉସବୁ ଜୀବକୋଷ 
ଅଛନ୍ତି, ତା'ରି ଭିତରେ ମଣିଷର ସବୁ ଗୁଣା-ଗୁଣତକର ମୂଳ ରହିଛି । ବିଜ୍ଞାନ ଆଜି 
ଯୋଉ ଜିନ୍ତତ୍ତ୍ର ବା ଡି.ଏନ୍‌.ଏ ତରତ୍ତ୍ ଆବିଷ୍କାର କରିଛି ସେଥବରୁ ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିର 
ଗୁଣାଗୁଣ ସମ୍ବନ୍ଧେ ବହୁ କଥା ଜଣାପଡ଼ିଲାଣି | ମଣିଷର ଶରୀର ଓ ପ୍ରାଣ ସହିତ ଏପରିକି 
ତା'ର ମନ ସହିତ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର କିଛି ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି । କିନ୍ଧୁ ମଣିଷର ଚିତ୍ତବୃରି 
ସେହିସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରୁ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ପୂଥକ୍‌ । ସେହି ଚିତ୍ତବୂଭି ଭିତରେ ମନୁଷ୍ୟର ଏକ 
ସ୍ଵାଧୀନ ଇଛାଶକ୍ତି ନିହିତ ଅଛି । ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପରି ସେ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହେବାକୁ 


~~ ~~ 


ବା ତା'ର ପରିସ୍ଥିତିକୁ ମାନିଯିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ନୁହେଁ । 


ତା'ଛଡ଼ା ମଣିଷର ବୁଵ୍ଧି ବିଚାର ଅଛି; ତା” ଭିତରେ ପୁଣି ତା'ର କଳ୍ପନାଶକ୍ତି 
ଅଛି । ସେ ସୁଦୂରର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁପାରେ । ସୃଷ୍ଟିର ନାନାବିଧ ରହସ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଜାଣିବାକୁ 
ତା'ର ଅଦମ୍ୟ କୌତୂହଳ ଅଛି ! ଦିନ ଓ ରାତି ଦେଖୁ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର କିଛି କାଳଜ୍ଞାନ 
ହୁଏତ ଅଛି; ମାତ୍ର ମଣିଷ ନିରପେକ୍ଷଭାବେ କାଳକୁ ଓ ତା'ର ଗତିକୁ ବୁଝିପାରେ । 
ସେହିପରି ମଧ୍ୟ ସେ ଆକାଶ ଓ ମହାକାଶ ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ କରିବାପାଇଁ ଆଗ୍ରହ ବା 
ଉତ୍ତେଜନା ଅନୁଭବ କରିପାରେ । ମଣିଷର ଅହଂକାର ଅଛି; ଏବଂ ତା” ସହିତ ମଧ୍ଯ 
ଅଛି ତା' ଭିତରେ ନିଜକୁ ବିସ୍ତାରିଦେବାର ଓ ପ୍ରସାରିତ କରିପାରିବାର ଉଦାରତା । 
ମଣିଷ ଭିତରେ ପୁଣି ରହିଛି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ । ଏ ସୃଷ୍ଟିର ସବୁକିଛିକୁ ସେ କେବଳ 
ନିଜର ବ୍ୟବହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦେଖେ ନାହିଁ; ସେ ମଧ୍ଯ ସବୁକିଛି ଭିତରେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ଖୋଜିଥାଏ । ଏ ପୃଥିବୀର ଯାବତୀୟ ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧ ଶହଦ ଓ ସ୍ପର୍ଶ ଭିତରେ ସେ 
ଏକ ଅଲୌକିକ ଆନନ୍ଦ ଖୋଜୁଥାଏ । ବିନା କାରଣରେ ମଣିଷ ଅନ୍ଯକୁ ଭଲ 
ପାଇପାରେ । କେବଳ ଭଲପାଇବାରେ ଯେଉଁ ସ୍ଵର୍ଗାୟ ଆନନ୍ଦ ରହିଛି ତାହା କେବଳ 
ମଣିଷ ହିଁ ପାଇପାରେ । ମଣିଷ ନିଜକୁ ଅନ୍ୟ ପାଖରେ ବିନା କାରଣରେ ଅଜାଡ଼ିଦେର 
ପାରେ- ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଦେଇପାରେ । ସେ ତା'ର ସବୂକିଛିକୁ ଦାନ କରିଦେଇପାରେ । 
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୪୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସବୁଠାରୁ ବଡ଼କଥା ହେଲା- ମନୁଷ୍ଯ ଯୋଉ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଅଛି ଓ ନିଜେ 
ଯେପରି ଓ ଯେତିକିରେ ଅଛି, ସେତିକିରେ ସନୁଷ୍ଟ ରହିପାରେ ନାହିଁ । ସେ ତା'ର 
ପ୍ରତିକୂଳ ବା ବିରୋଧୀ ପରିସ୍କୃତିକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ଚାହେଁ, ପରିସ୍ଥିତିର ଉନ୍ନତି 
କରିବାକୁ ଚାହେଁ, ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ ଚାହେଁ । ସେ ଅଧ୍ୂକରୁ ଅଧ୍ବକ 
ଜାଣିବାକୁ ଚାହେଁ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଚାହେଁ- ଅଧୂକରୁ ଅଧକ 
କର୍ମ କରିବାକୁ ଚାହେଁ । ମୋଟ ଉପରେ ସେ ଯେତିକି ଅଛି, ତା'ଠାରୁ ଅଧୁକ ହେବାକୁ 
ଚାହେଁ । ଏହି କ୍ରମବିକାଶ ହିଁ ମଣିଷର ଧର୍ମ । ଏହି କ୍ରମବିକାଶ ସମ୍ବନ୍ଧେ ପୁଣି ସେ 


ଜ୍ଞାତ ଥାଏ; ସଚେତନ ଥାଏ | 


ସବୁଠାରୁ ବଡ଼କଥା ହେଉଛି ¬ ମଣିଷକୁ କ୍ରମବିକାଶରେ ସଚେତନ କରାଇବାକୁ 
ଯୁଗଯୁଗଧରି ସେହି ମଣିଷମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଜଣେ ଜଣେ ଅସାଧାରଣ ମଣିଷ ଆସନ୍ତି । 
ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀ ଦେଖାଯାନ୍ତି ନାହିଁ । ବାଘମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
କେବେ ଅସାଧାରଣ ବାଘଟିଏ ଜନ୍ମ ହୋଇ ଅନ୍ୟ ବାଘମାନଙ୍କୁ କ୍ରମବିକାଶ ସମ୍ବନ୍ଧେ 
ସଚେତନ କରାଇ ଦିଏ ନାହିଁ । ସେ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ତଥ୍ୟ କି ଉପାୟ 
ବତାଇଦିଏ ନାହିଁ; କିନ୍ୁ ମଣିଷମାନଙ୍କ ଭିତରକୂ ସବୁବେଳେ ଅସାଧାରଣ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ 
ମଣିଷ ଆସନ୍ତିଓ ଅସାଧାରଣ ପ୍ରତିଭାବାନ୍‌ ମଣିଷମାନେ ଆସନ୍ତି । ସେମାନେ ଆଣିଥାନ୍ତି 
ମଣିଷମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୂଆ ନୂଆ ସ୍ଵପ୍ନଂ ନୂଆ ନୂଆ ଆଦର୍ଶ- ନୂଆ ନୂଆ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ 
ନୂଆ ନୂଆ ଭାବ ଆଉ ଅନୁଭୂତି; ଏବଂ ନୂଆ ନୂଆ ପ୍ରେରଣା ଆଉ ଉନ୍ମାଦନା । 
ସେମାନେ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ଆଗରେ ଏକ ନୂଆ ଜୀବନର ତତ୍ତ୍ଟ ତଥ୍ୟ ଓ ପ୍ରଣାଳୀ 
ଥୋଇଦିଅନ୍ତି; ଏବଂ ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଶକ୍ତି, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ପ୍ରବଣତା 
ଅନୁଯାୟୀ ସେଥିରେ ମାତନ୍ତି; ତା' ଫଳରେ ମଣିଷ ସମାଜ କିଛି ବାଟ ଆଗେଇଯାଏ | 


ଆବହମାନକାଳରୁ ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଜନ୍ନହୋଇଛନ୍ତି ବଡ଼ ବଡ଼ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଦାର୍ଶନିକ, ବିପୃବୀ, ମହାମା ଓ ସାଧୁସନ୍ଧ । ସେହିମାନେ ସାଧାରଣ 
ମଣିଷସମାଜକୁ ବୈଜ୍ଞାନକ ପଥରେ ଆଗେଇ ନେଇଛନ୍ତି, ଦାର୍ଶନିକ ପଥରେ ଆଗେଇ 
ନେଇଛନ୍ତି, ନୈତିକ ପଥରେ ଆଗେଇ ନେଇଛନ୍ତି ଓ ଆଗେଇ ନେଇଛନ୍ତି ମଧ୍ଯ ଆଧ୍ଯାମିକ 
ପଥରେ । ସେହିମାନେ ଢୀବନ ସମ୍ପର୍କରେ ନୂତନ ସତ୍ଯ ଆବିଷ୍କାର କରିଛନ୍ତି 
ଜୀବନରେ ତା'ର ପ୍ରୟୋଗ ମଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି । ସେହି ବଡ଼ ମଣିଷମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ଭଳି ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନଙ୍କର ଗୁରୁ ଓ ଶିକ୍ଷାଦାତା । ଯେଉଁମାନେ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶିତ 
ପଥରେ ଆଗେଇଚାଲନ୍ତି, ସେମାନେ ମଣିଷଧର୍ମ ପାଳନ କରନ୍ତି; କିନ୍ଧୁ ଯେଉଁମାନେ 
ଅଗ୍ରସର ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ନିଜକୁ କୁମବିକଶିତ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ନିଜ ପ୍ରକୃତିର ପରିବର୍ଭନ 
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ଧର୍ମହିଁ ଧର୍ମାଚରଣର ଏକମାତ୍ର ଫଳ ୪୩ 


କରନ୍ତି ନାହିଁ; ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଜନ୍ଧବେଳେ ଯେପରି ଥଲେ ମୃତ୍ୟୁପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହିପରି 
ଅପରିବର୍ଭିତ ରହିଥାନ୍ତି ଅଥବା ଯେଉଁମାନେ ଅଧ୍ବକତର ସତ୍ୟ, ଅଧୂକତର ସୁନ୍ଦର ଓ 
ଅଧୁକତର ମଙ୍ଗଳ ଆଡ଼କୁ ଟାଣିହୋଇ ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ; ଏବଂ ତା'ର ବିପରୀତ ଦିଗରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଧ୍ୟକତର ଅସତ୍ୟ, ଅସୁନ୍ଦର ଓ ଅମଙ୍ଗଳ ଆଡ଼କୁ ଟାଣିହୋଇ ଯାଉଥାନ୍ତି 
ସେମାନେ ମଣିଷଧର୍ମରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇ ଅଧର୍ମୀ ପାଲଟିଯାନ୍ତି । ଜଣେ ଯେକୌଣସି 
ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟରେ ଜନ୍ମ ହେଲେ ଧାର୍ମିକ ହୁଏ ନାହିଁ; ଠାକୁର ବା ଭଗବାନଙ୍କର ପୂଜା, 
ଉପାସନା, ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ ବି ଧାର୍ମିକ ହୁଏ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟଧର୍ମରେ ଅଗ୍ରସର ହେଉଥିବା 
ମଣିଷଟି ହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଧାର୍ମିକ ଅଟେ | 
© 


୧୭. ଧର୍ମହି ଧର୍ମାଚରଣର ଏକମାତ୍ର ଫଳ 


ମଣିଷର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ବିଧାତା ତା'ର ମଣିଷ-ଧର୍ମର ବୀଜ ପେୋତିଦେଇଛି । 
ତେଣୁ ମଣିଷଟିଏ ଜନ୍ଧ ହେଲାବେଳେ ତାଂ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଧର୍ମବୀଜ ନେଇ ଜନ୍ମ 
ହୋଇଥାଏ । ତା'ପରେ ଏହି ଧର୍ମବୀଜଟି ତା' ଜୀବନରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ଅଙ୍କୁରିତ 
ହୋଇ ଶାଖାପ୍ରଶାଖା ମେଲେ । କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଜୀବନରେ ଏହି ଧର୍ମଭାବର ବିକାଶ 
ସମାନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ନାନାଦି କାରଣରୁ । ସେଥୁରୁ ଆମେ ଦୁଇଟି ମୁଖ୍ୟ କାରଣ 
ସମ୍ବନ୍ଧେ ଆଲୋଚନା କରିବା । 


ପ୍ରଥମଟି ହେଲା- ମଣିଷ ପ୍ରକୃତରେ ତା” ଜନ୍ଧାବଧ୍ୂ ଦୁଇଟି ବିପରୀତାମବକ ବା 
ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ପ୍ରବୃତ୍ତି ରହିଛି ଗୋଟିଏ ଅସ୍ତିବାଚକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ଅନ୍ୟଟି ନାସ୍ତିବାଚକ 
ପ୍ରବୃରି । ଅସ୍ତିବାଚକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ତାକୁ ଧର୍ମ ଆଡ଼କୁ ପ୍ରବର୍ଭାଏ; କିନ୍ତୁ ନାସ୍ତିବାଚକ ପ୍ରବୃରିଟଇ 
ତାକୁ ଅଧର୍ମ ଆଡ଼କୁ ପ୍ରବର୍ଭାଏ । ପ୍ରେମ, ସତ୍ୟ, ଦୟା, କ୍ଷମା, ଦାନ, ଅହିଂସା, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, 
ମଙ୍ଗଳ ରତ୍ୟାଦି ହେଲା ଅସ୍ତି ବାଚକ ଧାର୍ମିକ ପ୍ରବୃଭିଃ ଏବଂ ତା'ର ବିପରୀତ ଘୃଣା, 
ରର୍ଷା, ହିଂସା, ମିଥ୍ଯା, କୂଟିଳତା, ଅମଙ୍ଗଳ ଇତ୍ଯାଦି ହେଲେ ନାସ୍ତିବାଚକ ଅଧର୍ମ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି । ବହୁ ମଣିଷ ଏହି ଦୂଇଟି ବିପରୀତ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ନେଇ ବଞ୍ଚୁଥାନ୍ତି । କେତେବେଳେ 
ଦୟାଭାବଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୁଅନ୍ତି ତ କେତେବେଳେ ପୁଣି ଦ୍ଵେଷ ଓ ନିଷୁରତାଦ୍ବାରା 
ପରିଚାଳିତ ହୁଅନ୍ତି । କେତେବେଳେ ତା” ମନରେ ସୁବୁବ୍ଧିର ଉଦୟ ହୁଏ ତ ଆଉ 
କେତେବେଳେ କୁବୁବ୍ିର ମଧ୍ଯ ଉଦୟ ହୁଏ | କେତେବେଳେ ତା” ହୃଦୟରେ 
ଦିବ୍ୟଭାବଗୁଡ଼ିକର ସ୍ତୁରଣ ହୁଏ ତ କେତେବେଳେ ପୁଣି ଅତି କୂସିତ ବୀଭସ ବିକୃତ 
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୪୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ପୈଶାଚିକ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ଜାଗିଉଠନ୍ତି । ବହୁ ମଣିଷ ଏହିଭାବେ ଦୁଇଟି ବୃତ୍ତି ଓ ଦୁଇଟି 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ବଞ୍ଚୁଥାନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏହି ଦୁଇ ବିପରୀତ ପ୍ରବୃତ୍ତି ମଧ୍ୟରେ 
ନାନା ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ସଂଘର୍ଷ ଘଟୁଥାଏ । ମଣିଷ ଭିତରେ ଯେତେବେଳ ଧର୍ମପ୍ରବୃରି ଓ 
ଅଧର୍ମପ୍ରବୃରି ଭିତରେ ପ୍ରବଳ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ବହୁ ମଣିଷ ପାଗଳ 
ଭଳି ହୋଇଯାନ୍ତି । ଏହି ଦୃନ୍ଦ୍ରକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ସହଜ ହୁଏ ନାହିଁ । ଯଦି ଦୈବାତ୍‌ 
ସେ ଏକ ଭଲ ପରିସ୍ଥିତିରେ ପଡ଼ିଯାଏ ଯଦି ଦୈବାତ୍‌ କୌଣସି ସାଧୁ-ପ୍ରକୃତିର ମଣିଷର 
ସାନ୍ଧିଧ୍ୟ ପାଇଯାଏ କିମ୍ବା ତା' ଅନ୍ତରଭିତରୁ ରହସ୍ଯଜନକଭାବେ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ତାକୁ ମିଳିଯାଏ, ତେବେ ସେ ଏହି ଦୃନ୍ଦ୍ରରୁ ରକ୍ଷାପାଇ ଧର୍ମପଥରେ ଗତିକରେ; 
କିନ୍ତୁ ଏହାର ବିପରୀତ ମଧ୍ଯ ଘଟିପାରେ | ହଠାତ୍‌ କୌଣସି ଖରାପ ପରିସ୍ଥିତିରେ ପଡ଼ିଗଲେ 
ବା କୌଣସି ଅସାଧୁ ପାଷଣ୍ଡମାନଙ୍କ ସାନ୍ଧିଧରେ ପଡ଼ିଗଲେ ଏଭଳି ମଣିଷ ସାରା ଜୀବନ 
ଏକ ପିଶାଚ, ବର୍ବର ଓ ରାକ୍ଷସ ମଧ୍ଯ ପାଲଟିଯାଏ | 


ଏମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଏ ପୂଥବୀରେ ବହୁ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି- ଧର୍ମ କ'ଣ, ଅଧର୍ମ 
କ'ଣ ତାହା ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ତାହା ଜାଣିବାଲାଗି ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କର ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶ 
ନଥାଏ । ସେହି ଲୋକମାନଙ୍କର ବୁଵ୍ଧିବୃତ୍ତି ବା ହୃଦୟବୃତ୍ତିର ଆଦୌ ବିକାଶ 
ଘଟିନଥାଏ । ସେମାନେ ମଣିଷ ରୂପରେ ଗୋଟିଏ ପଶୁ ଭଳି ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥାନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ଆଗରେ ଧର୍ମଗୁରୁ ନଥାନ୍ତି। କୌଣସି ମହାମା ମଧ୍ଯ ନଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ଆଗରେ କୌଣସି ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ ନଥାଏ, ନୀତିଶାସ୍ତ ମଧ୍ଯ ନଥାଏ; ତେଣୁ ସେମାନେ କେବଳ 
ପ୍ରାଣପ୍ରବୃତ୍ତି ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେଉଥାନ୍ତି । ତଥାପି ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ମାନବୀୟ 
ଅନ୍ତର ଭିତରେ ଜୀବନକୁ ବୁଝିବାଲାଗି କିଛି ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଜିଜ୍ଞାସା ଥାଏ | ଜୀବନର ରହସ୍ଯ 
ସେମାନଙ୍କୁ ବିସ୍ମିତ କରେ, ଚକିତକରେ, ଭୟଭୀତ କରେ । ସେହି ରହସ୍ୟକୁ ଭେଦ 
କରିବା ଲାଗି ସେମାନଙ୍କ ମନ ଭିତରେ ବୁଵ୍ଧିବୃତ୍ତି ବିଚଳିତ ହେଉଥାଏ । ପ୍ରେମ, 
ଦୟା, ସତ୍ୟ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟପ୍ରବୂତତି ବିକଶିତ ମାନବୀୟ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ବଡ଼ ଅସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ 
ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ କରୁଥାଏ ! ଏହି ମଣିଷମାନେ ମଣିଷର ଧାର୍ମିକ 
କ୍ରମବିକାଶରେ ବହୂ ପଛରେ ଥାନ୍ତି; ତଥାପି ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟର ନିୟତି ବା ବିଧାତା ଏମାନଙ୍କୁ 
ପରୋକ୍ଷଭାବେ ଧର୍ମଆଡ଼କୁ ଟାଣୁଥାଏ । 


ଏସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖ୍ସାରି ଆମେ ଗୋଟିଏ ବିଷୟରେ କିନ୍ତୁ ନିଶ୍ଚିତ ହେବା 
ଯେ, ମନୂଷ୍ୟ ଭିତରେ ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ ଭିତରୁ ଗୋଟିକୁ ବାଛିନେବା ପାଇଁ ତା'ର 
ସ୍ବାଧୀନତା ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ସବୁ ମଣିଷ ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଆକାଂକ୍ଷା କରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଆକାଂକ୍ଷା କଲେ ମଧ୍ଯ, କିପରି ସେ ନିଜକୁ ସ୍ଵାଧୀନ କରିପାରିବେ, ସେ ଉପାୟ ତାକୁ 
ଜଣା ନଥାଏ । 
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ଧର୍ମହିଁ ଧର୍ମାଚରଣର ଏକମାତ୍ର ଫଳ ୪୫ 


ମହାମ୍ବାମାନେ କହନ୍ତି ଆମ ମଣିଷମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଅଛନ୍ତି ଆମ୍ଲାପୁରୁଷ । 
ସେହି ଆମ୍ଲାପୁରୁଷ ହିଁ ଆମର ମନ, ବୁଝି, ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀରକୁ ପରିଚାଳନା କରୁଛନ୍ତି । 
ଯୋଗୀ, ସାଧକ ଓ ଭକ୍ତମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଆମ୍ବାକୁ ଉପଲନ୍ଧ କରିଥାନ୍ତି; ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ କିଛି ଧାର୍ମିକ ସମସ୍ୟା ନଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଆମଭଳି ସାଧାରଣ ମଣିଷଙ୍କପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ଗୋଟିଏ ପନ୍ଛାଅଛି । ତାହା ହେଲା, ଧାର୍ମିକ ଜିବନ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ଏକ ଦୃଢ଼ ସ୍ଵାଧୀନ 
ସଂକଳଛ- ଏକ ଦୂଢ଼ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ବା ଏକ ଜୁଳନ୍ତ ଅଭୀସ୍ତ୍ା । ଏହି ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଆମ 
ଅନ୍ତରର ଗଭୀର ଅଭ୍ୟନ୍ତର ଭିତରୁ ଆସିବା ଦରକାର ! ଏହା ଏକ ଦୃଢ଼ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ମଧ୍ଯ 
ହେବା ଉଚିତ । ଏକଥା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ, ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ଦୃଢ଼ଭାବେ ସିବ୍ବାନ୍ତ 
ନେବ ଯେ, ସେ ଧର୍ମକୁ ଜାଣିବ ଓ ଯେତେ କଷ୍ଟ ପଡ଼ୁପଛକେ ସେହି ଧର୍ମପଥରେ ହିଁ 
ଚାଲିବ ଓ କେବେ ବି ଅଧର୍ମର ଆହ୍ଵାନର ଉତ୍ତର ଦେବ ନାହିଁ ସେତିକିବେଳେହିଁ ସେ 
ପ୍ରକୃତରେ ଧାର୍ମିକତା ଦୃଷ୍ଟିର ସ୍ଵାଧୀନ ମଣିଷଟିଏ ହୁଏ । ପୁଥବୀରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ 
ଆମେ ଧର୍ମାମା ପୁରୁଷ ବୋଲି ଜାଣୁ ଓ ମାନ୍ୟକରୁ, ସେମାନେ ଧର୍ମପାଇଁ ଜୀବନରେ 
ବହୁ କଷଣ ସହ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମପାଇଁ ସେମାନେ ରାଜ୍ୟ ଛାଡ଼ିଛନ୍ତି, ଧନସମ୍ପଦ ତ୍ୟାଗ 
କରିଛନ୍ତି, ଏପରିକି ନିଜର ପ୍ରାଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଛନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
କେହି ବାଧ୍ୟ କରି ନାହିଁ; ନିଜର ଇଚ୍ଛାରେ ହିଁ ସେମାନେ ଧର୍ମର ବିପଦସଂକୂଳ କଷ୍ଟପୀଡ଼ିତ 
ଜୀବନ ବରଣ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ- ଧର୍ମପଥରେ ଏତେ କଷ୍ଟକରି ଗତିକଲେ 
ଶେଷରେ କ'ଣ ଲାଭ ମିଳେ ? ଏହାର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଉତ୍ତର ହେଲା- ଧର୍ମପଥରେ 
ଗତିକଲେ ଧର୍ମହି ମିଳେ । ଧାର୍ମିକ ଲୋକକୁ ଆଉ ଯାହାସବୁ ମିଳେ ବା ନ ମିଳେ- 
ସେସବୁକୁ ସେ ଖାତିର କରେନାହିଁ । ଧାର୍ମିକ ପାଇଁ ଧର୍ମହିଁ ଅମୁଲ୍ୟ ଧନ; ଧର୍ମହିଁ ତା'ର 
ଚରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ | 
° 
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୪୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୧ ୮. ଧାର୍ମିକ ଜୀବନର ଶେଷକଥା ' ଭଶ୍ଵର!' 


ଏ ସଂସାର ସ୍ଥାୟୀ ନୁହେଁ; ଏ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାୟୀ ନୂହେଁ । ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଥାୟୀ ସୁଖ କି ସ୍ଥିର ଶାନ୍ତି ମିଳିବ ନାହିଁ । ଏ ଜୀବନରେ କେବଳ ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, 
ଆପଦ, ବିପଦ, ଶୋକ ଓ ଶେଷରେ ମୃତ୍ୟୁ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ବାସ୍ତବତା । କୋଉ 
ଦିଅଁଦେବତା ପୂଜା ଉପାସନା, ମନ୍ତ, ଯନ୍ତ ତନ୍ତ୍ର ତୁମକୁ ଏଥୁରୁ ସ୍ଥାୟୀ ମୁକ୍ତି ଦେଇପାରିବେ 
ନାହିଁ । ତୁମର ବୁଦଧି-ପ୍ରସୂତ ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ତୁମକୁ ଏଥୁରୁ ସ୍ଥୟୀ ନିଷ୍ଠରି ଦେଇପାରିବେ 
ନାହିଁ । ମଣିଷ ଉପରେ ଚାବୁକ ଧରି ବସିଛି ତା'ର ଭାଗ୍ୟ ବା ନିୟତି ¦ ନିୟତିର 
ନିଗଡ଼ ନିୟମ ବା ବିଧାନକୁ ଭାଙ୍ଗ ନିଜର ସ୍ଵାଧୀନ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାର କ୍ଷମତା ମଣିଷର 
ନାହିଁ । 


ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ କିଛି ଅସ୍ଥାୟୀ ସୁଖ ଭୋଗିବାପାଇଁ ମଣିଷକୁ ଅନ୍ୟଠାରୁ ସୁଖ ଛଡ଼ାଇ 
ଆଣିବାକୁ ପଡ଼ିବ; ମୁଁ ବଞ୍ଚବି ବୋଲି ଅନ୍ୟକୁ ମୋତେ ମାରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଅନ୍ୟଠାରୁ 
ଛଡ଼ାଇ ନ ନେଲେ ମୋତେ କିଛି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟକୁ ଠେଲି ନ ଦେଲେ ମୁଁ 
ଉଠିପାରିବି ନାହିଁ । ଅନ୍ୟକୁ ପଛରେ ପକାଇ ନ ଦେଲେ ମୁଁ ଆଗକୁ ଯାଇ ପାରିବି 
ନାହିଁ । ମୋଟଉପରେ ଏ ପୃଥିବୀରେ ବଞ୍ଚବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ ଅନ୍ୟ ସହିତ ସର୍ବଦା 
ପ୍ରତିଦନ୍ଦିତା ଓ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ; ଏବଂ ଏ ସଂଗ୍ରାମରେ ଜୟୀ ହୋଇ ଆମର 
ଅଭିପ୍ରେତ ସବୂତକ ସୁଖର ଉପାଦାନ ଓ ସରଞ୍ଜମ ଆଣି ଘରେ ଠୁଳକଲେ ବି ସୁଖ ଯେ 
ଆମକୁ ଅବଶ୍ୟ ମିଳିବ ଓ ସୁଖ ମିଳିଲେ ବି ତାହା ଯେ ମୋତେ ସ୍ଥାୟୀଭାବେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ- ସେଥିରେ କିଛି ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି ନାହିଁ । ସୁସ୍ବାଦୁ ଖାଦ୍ୟରେ ମୋର ଭଣ୍ଡାର ପୂର୍ଣ୍ଣ 
କରିଦେଲି; କିନୁ ମୋ ପେଟରେ କ୍ୟାନସର୍‌ ହେଲା କିମ୍ବା ମୋର ପନ୍ନୀଙ୍କ ଜରାୟୁରେ 
କ୍ୟାନସର୍‌ ହେଲା- ତେବେ ଏତେ ସୁସ୍ବାଦୁ ଖାଦ୍ୟର ଭଣ୍ଡାର କାହାପେଟରେ ପଡ଼ିବ ? 
ମୁଷାଙ୍କ ପେଟରେ ? ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଠକାଇ, ଚୋରି, ଡକାଏତି କରି ଅନୀତି, ଅନ୍ୟାୟ 
ଉପାୟରେ ଏତେ ଧନ ଅର୍ଜନ କଲି- କିନ୍ତୁ ମୋ ବଂଶରେ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି 
ରହିଲେ ନାହିଁ । କିଏ ଭୋଗ କରିବ ? ଭୂତମାନେ ? 


ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ବି ଦେଖାଯାଉ | ଏ ସଂସାରରେ ଆମର ପ୍ରେମ, ପ୍ରୀତି, 
ପ୍ରଣୟ, ସ୍ବେହ-ମମତାର ବି କି ମୂଲ୍ୟ ଅଛି ? ସ୍ଵାମୀ-ସ୍ତୀ, ପୁଅ-ଝିଅ, ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବ 
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ଧାର୍ମିକ ଜୀବନର ଶେଷକଥା ' ଭଶ୍ଵର' ୪୭ 


ସମସ୍ତେ ଦିନେ ଛାଡ଼ିଛୁଡ଼ି ଦେଇ ଯିବେ । ଆଜିର ମିତ୍ର କାଲି ଶତୁ ପାଲଟିଯିବ | କାଲି 
ଯାହାର ତୁମେ ଏତେ ଉପକାର କରିଥିଲ, ଆଜି ସେ ତୁମର ସର୍ବନାଶ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଉଛି । 


ସର୍ବଶେଷ କଥାଟି ହେଲା- ମୁଁ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ମୋର ଏକ ସମସ୍ୟା ହୋଇଉଠେ । 
ମୋର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ମୋହ, ମଦ, ମାସର୍ଯ୍ୟ, ହିଂସା, ଶର୍ଷା, 
ଅସୂୟାଦି ନାନା ଦୁର୍ଗୁଣ ରହିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ କବଳରୁ ମୁଁ ନିଜେ ମୁକୁଳିପାରିବା 
ସହଜ ନୁହେଁ; ସମ୍ଭବ ବି ନୁହେଁ । ମୋ ଭିତରେ କିଛି ପ୍ରତି ଆସ୍ଥା ନାହିଁ ବିଶ୍ଵାସ 
ନାହିଁ । ଏଶେ ପୁଣି ମନରେ ନାନାଦି କାମନା ବାସନା ମୋତେ ନିତ୍ୟ ଆକୂଳ-ବିକଳ 
କରୁଛନ୍ତି ମୋ ଭିତରେ କେତେ କାମନା ନିଆଁ ଭଳି ଜଳୁଛନ୍ତି; ସେ ନିଆଁ କୌଣସିଥରେ 
ଲିଭୁ ନାହିଁ । ମୋର କାମନାର ନିଆଁରେ ମୁଁ ଜଳିପୋଡ଼ି ମରୁଛି । ଯେତେ ଭୋଗ 
କଲେ ବି କାମନାର ଶେଷ ନାହିଁ | ଯେତେ ଖାଇଲେ ବି ପେଟ ପୂରୁ ନାହିଁ; ଯେତେ 
ପିଇଲେ ବି ତୃଷା ମେଣ୍ୁ ନାହିଁ- ଜୀବନ ସତେକି ଏକ ନିତ୍ୟ ଦହନ, ଏକ ନିତ୍ୟ 
ଜ୍ଵଳନ ! 


ତା'ହେଲେ ? 


—ତା' ହେଲେ ଉପାୟ କ'ଣ ? କିଏ ମୋତେ ଏ ଜୀବନର ନିତ୍ୟ ଜୁଳନରୁ, 
ଦହନରୁ ରକ୍ଷାକରିବ ? କିଏ ମୋତେ ନିତ୍ୟସୁଖ, ନିତ୍ଯ ଶାନ୍ତି ଓ ନିତ୍ୟ ଆନନ୍ଦ 
ଦେଇପାରିବ ? କିଏ ମୋତେ ସ୍ଥାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଓ ସୁରକ୍ଷା ଦେଇପାରିବ ? ଏ ଜୀବନ 
କ'ଣ ତା'ହେଲେ ଏମିତି ଜଳି ଜଳି ପାଉଶ ହୋଇଯିବ ? ଏ ଜୀବନ କ'ଣ ଏମିତି 
ନୈରାଶ୍ୟର ଅନ୍ଧାର ଭିତରେ ଶେଷ ହୋଇଯିବ ? ଏ ଜୀବନ ଏକ ଅନନ୍ତ ଦୁସ୍ତର 
ସମୁଦ୍ର । ଏ ସମୁଦ୍ରରେ ମୁଁ କୋଉ ଭେଳାରେ ବସି ପାରହୋଇଯିବି ? କିଏ ମୋତେ 
ଏହି ଆପଦ-ବିପଦପୂର୍ଣ ଦୁଃଖ, ଅଶାନ୍ତି ଓ ନୈରାଶ୍ଯର ସମୁଦ୍ରକୁ ପାରକରାଇଦେଇ 
ପାରିବ ? ଏ ସଂସାର ଓ ଏ ଜୀବନ ଏକ ଦୁସ୍ତର ମରୁଭୂମି ? ମୁଁ ଏଠି ଏକା, ନା ଆଉ 
କିଏ ମୋ ସାଙ୍ଗରେ ଅଛି ? ଏଇ ଦିଗହଜା ଜୀବନ-ମରୁଭୂମିରେ ମୋତେ କିଏ ପଥ 
ଦେଖାଇପାରିବ ? କିଏ ମୋର ବୁବ୍ଧି ଓ ବିବେକର ବତିକୁ ସର୍ବଦା ଜଳାଇ ରଖୁପାରିବ ? 
କିଏ ମୋର ବିପରୀତ ପ୍ରାଣକୁ ଆନନ୍ଦ-ଆହ୍ଲାଦରେ ପ୍ରଫୁଲ୍ଲିତ କରିପାରିବ ? କିଏ ମୋତେ 
ନିତ୍ୟଟଆଲୋକର ସନ୍ଧାନ ଦେଇପାରିବ. ? 


କିଏ ସେ ? କୋଉଠି ଅଛନ୍ତି ? କିପରି ତାଙ୍କ ସହିତ ସାକ୍ଷାତ ହେବ ? ମଣିଷ 
ଭିତରେ ଯେତେବେଳେ ଏହିସବୁ ଭାବନା ଓ ଚିନ୍ତା ତୀବ୍ର ହୋଇଉଠେ- ଯେତେବେଳେ 
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୪୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ମଣିଷ ଏହି ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଜିଜ୍ଞାସାରେ ବ୍ଯୟାକୂଳ ହୋଇଉଠେ- ସେତିକିବେଳେ ତା'ର 
ମନ ଓ ହୃଦୟର ଅନ୍ଧାରିଆ ଘରେ ହଠାତ୍‌ ଆଶାର ଆଲୁଅଟିଏ ଜଳିଉଠେ । 
ସେତିକିବେଳେ ତା” ପାଖରେ ହଠାତ୍‌ ଆସି ପହୁଁଚିଯାନ୍ତି ଏସବୁ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଜାଣିଥିବା 
ମଣିଷଟିଏ । ସେତିକିବେଳେ ତା” ପାଖକୁ ଜୁଟିଯାଏ ବହିଟିଏ ବା ଗ୍ରନ୍ଧଟିଏ । ଏ ସବୁ 
ମିଶି ତାକୁ ଭତ୍ତରଟିଏ ମିଳିଯାଏ । ତା” ଅନ୍ତର ଭିତରେ କିଏ ଯେମିତି ତାକୁ ଜଣାଇଦିଏ- 
ନିରାଶ ହୁଅ ନାହିଁ; ବିବୃତ ହୁଅ ନାହିଁ । ଯାହାକୁ ଖୋଜୁଛ, ସେ ତୁମ ଭିତରେ ଅଛି, 

ସେ ହିଁ ତମର ଆମ୍ବା । ସେ ଆମ୍ବା ଅମର, ଶାଶ୍ବତ | ସେ ଆମ୍ମା ନିତ୍ୟ ଆନନ୍ଦମୟ 
ନିତ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ଓ ଚେତନାମୟ, ନିତ୍ୟ ମଙ୍ଗଳମୟ । ତୁମ ଭିତରେ ସେହି ଆମ୍ବା ହିଁ 
ଭଗବାନ୍‌ । ସେହି ଭଗବାନ୍‌ ତୂମ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ଓ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପି କରି ରହିଛନ୍ତି । 
ତୁମେ ଆଗ ସ୍ଥିର ହୁଅ, ଶାନ୍ତ ହୁଅ, ଧ୍ଯାନସ୍ଥ ହୁଅ, ସଂସାର ଓ ଜୀବନର ସବୁ ଗଣ୍ଡଗୋଳ 
ଓ କୋଳାହଳ ଭିତରେ ବି ନିଜ ଭିତରେ ନୀରବ ଓ ନିସ୍ତଚ୍ଧ ହୋଇଯାଅ । ନିଜ 
ଭିତରକୁ ଦି ଦିଅ । ନିଜ ଭିତରେ ଏକାଗ୍ର ହୁଅ । ଆମ୍ବାର କିଞ୍ଚତ୍‌ ସନ୍ଧାନ ବା 
ପରିଚୟ ମିଳିଯିବ । ବାହାରେ ଆକାଶକୁ ଚାହଁ- ଚତୁର୍ବଦିଗରେ ଗଛଲତା, ପାହାଡ଼, 
ନଦୀ, ସମୁଦ୍ର, ପଶୁପକ୍ଷୀ, ମଣିଷ, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଚାହଁ ନୂତନ ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ଚାହଁ  ସ୍ବେହ 
ଓ ପ୍ରୀତିର ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ଚାହଁ | ଦେଖୁବ, ଧୀରେ ଧୀରେ ଦେଖୁବ ଓ ଜାଣିବ ଯେ ସର୍ବତ୍ର 
ସେଇ ଜଣେ ଅଛନ୍ତି । ସେଇ ସବୁକିଛି ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ ହିଁ ଭଶ୍ଵର । ସବୁକିଛି 
ହିଁ ରଶ୍ଵର । ଏହି ସର୍ବବ୍ୟାପ୍ର, ସର୍ବ ଆନନ୍ଦମୟ, ସର୍ବମଙ୍ଗଳମୟ ରଶ୍ବରଙ୍କ ସାରା ଜୀବନ 
ଖୋଜିବା ଓ ତିଳେ ତିଳେ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା ହିଁ ଆମ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନର ସର୍ବଶେଷ 
କଥା । 

o 
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ଅର୍ଥଶକ୍ତିର ପରିଚର୍ଯ୍ୟା ୪୯ 


୧୯. ଅର୍ଥଶର୍ତିର ପରିଚର୍ଯ୍ୟା 


ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନର ଆଚରଣରେ ଯେଉଁ “ ଚଉବର୍ଗ ସାଧନା! 
କଥା କୁହାଯାଇଛି ସେଥିରେ ‘ ଅଥ 'ର ସ୍ଥାନ ରହିଛି ଦ୍ବିତୀୟରେ । ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ପକ୍ଷରେ 
ଅର୍ଥ ଅନର୍ଥର ମୂଳ” ବୋଲି ଯେଉଁମାନେ କହନ୍ତି, ସେମାନେ ଭୁଲକଥା କହନ୍ତି । 
ମହାଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ତାଙ୍କର ' ମା' ପୁସ୍ତକରେ ମାହେଶ୍ବରୀ, ମହାକାଳୀ, ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ଓ ମହାସରସ୍ଵତୀ- ଏହି ଚାରି ମହାଶକ୍ତିଙ୍କ ବର୍ଣନା କରିଛନ୍ତି, ଏବଂ ' ଅର୍ଥକୁ ମଧ୍ୟ ଏକ 
ଶକ୍ତି ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରି ଏହି ଶକ୍ତିର ମହିମା, ଉପଯୋଗ ଓ ଅପଯୋଗ ସମ୍ବନ୍ଧେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଏକ ଅଧ୍ୟାୟ ଲେଖୁଛନ୍ତି । 


ଏ ସଂସାରରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ 
ମନ ବୁଵ୍ଧି ଖଟାଇ ନିଜ ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ ନ କଲେ କେହି ଏଠି 
ବଞ୍ଚପାରିବେ ନାହିଁ । ନିଜକୁ ଓ ପରିବାରକୁ ବଞ୍ଚାଇବାପାଇଁ ଅର୍ଥଶକ୍ତିରେ ବଳୀୟାନ୍‌ 
ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଭିକ୍ଷା କରି, କିମ୍ବା ଚୋରି-ଡକାୟତି କରି ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ କଲେ 
ଅଥିଶକ୍ତିର ଅପବ୍ୟବହାର ହୁଏ । ନିଜର ପ୍ରୟୋଜନଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ଅର୍ଥ ଉପାର୍କନ କରିବାକୁ 
ଜଣେ ଯଦି ସମସ୍ତ ସମୟ ବ୍ୟୟ କରେ, ସେତେ ସେ ତା” ଜୀବନରେ ଆଉ ଅନେକ 
କଥା ହରାଇବସିବ । ତେବେ ଜଣେ ଯଦି ଏପରି ସଂସ୍ଥା ଗଠନ କରେ ( ବ ଥିଜ୍ୟ, 
କଳକାରଖାନା), ଯୋଉଥୂରେ ବହୁ ଲୋକ ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ କରିବାକୁ ସୁଯୋଗ ପାନ୍ତି 
ତେବେ ତାହା ମଧ୍ଯ ଏକ ଧାର୍ମିକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ । ଜଣେ ବିପୁଳ ଅର୍ଥ 
ଉପାର୍ଜନ କରିପାରେ; କିନ୍ତୁ ସେହି ଅର୍ଥକୁ ସେ କେବଳ ନିଜର ବିଳାସ ବ୍ୟସନରେ 
ଖର୍ଚ୍ଚ ନ କରି ସମାଜର କଲ୍ୟାଣକର କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିୟୋଜିତ କରିବା ଉଚିତ । ବିପୁଳ 
ଅର୍ଥର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେଲେ ବି, କେହି ଯେପରି ତା' ପ୍ରତି କୃପଣ ବା ଆସକ୍ତ ହେବା 
ଉଚିତ ନୂହେଁ । ଧର୍ମାର୍ଥୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଧର୍ମ ଠୁଳକରି ନରଖ ଧନକୁ ଗତିଶୀଳ ଓ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ 
କରିବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବା ଉଚିତ । ଧନାବ୍ୟକ୍ତି ଉପଯୁକ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଥେଷ୍ଟ ଦାନଶୀଳ 
ନ ହେଲେ, ସେ ଧନର ମହିମା ରହେ ନାହିଁ । 


ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଏକ ଧର୍ମବିରୋଧୀ ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଯୋଉ ରୀଷ୍ଟ୍ର ବା ଦେଶ ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୂ 
ଦୂର କରିବାକୁ ଉପଯୁକ୍ତ ପଦକ୍ଷେପ ନେଇପାରୁ ନାହିଁ, ସେ ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ଦେଶରେ ଧର୍ମ 
ରହିବେ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଆଳସ୍ୟପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ବୃଭି ନ କରି, ପରିଶ୍ରମ ନ 
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୫୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କରି ଧନ ଉପାର୍ଜନ କରୁ ନାହିଁ ଓ ନିଜ ପରିବାରକୁ ଭରଣପୋଷଣ କରୁ ନାହିଁ, ତା' 
ପାଖେ କେବେବି ଧର୍ମ ରହିବେ ନାହିଁ | ଯେଉଁମାନେ ଯଥାର୍ଥରେ ସନ୍ଧ୍ଯାସୀ, ଯେଉଁମାନେ 
ସାଂସାରିକ ଜୀବନ ତ୍ୟାଗ କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବା ଲାଗି ବା ଜଗତର ମଙ୍ଗଳ ଲାଗି 
ତପସ୍ୟା କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଜେ ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କର 
ପରିପୋଷଣର ଭାର ସମାଜ ନେବା ଉଚିତ । ଜଣେ ଏକ ମହତ୍‌ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ ବରଣ କରିପାରେ; ମାତ୍ର କେହି ବାଧ୍ୟହୋଇ ଦରିଦ୍ର ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, 
କେହି ମଧ୍ଯ କର୍ମକୂଣ୍ଡ ହୋଇ ଦରିଦ୍ର ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; କାରଣ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ବୟଂ 
ଅନନ୍ତ, ଅମାପ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର ଅଧ୍ୟକାରୀ । ଆମର ଏହି ପୂଥବୀମାତା ମଧ୍ଯ ଦରିଦ୍ରା ନୂହନ୍ତି | 
ପୃଥୁବୀ ଗର୍ଭରେ ଅଶେଷ ଧନ-ସମ୍ପଦ ଲୁଚି ରହିଛି । ପୃଥିବୀର ଅନ୍ୟ ନାମ ବସୁନ୍ଧରା । 
ପୂଥବୀକୁ କର୍ଷଣ କରି ବୀଜ ବୁଣି ଏଥିରୁ ଶସ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ କର । ଏହାକୁ ଖନନ କରି 
ଏହା ଗର୍ଭରୁ ବିବିଧ ଧାତୁ ଓ ରନ୍‌ ଆହରଣ କର । ଏହି ପାର୍ଥିବ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର 
ସଦବ୍ୟବହାର କରି ଓ ଏହାର ଉପଯୁକ୍ତ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଓ କ୍ରୟବିକ୍ରୟ କରି ଯଥେଷ୍ଟ 
ଅର୍ଥ-ସମ୍ପଦ ଉପାର୍ଜନ କର । ଦରିଦ୍ର ବ୍ୟକ୍ତି ଯଥାର୍ଥରେ ଧର୍ମ ଆଚରଣ କରିପାରେ 
ନାହିଁ । ତା'ର ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଖୋଜିବାପାଇଁ ବଳ ନଥାଏ କି ସ୍ତହା ନଥାଏ । 


କିନ୍ତୁ ଅସତ୍‌ ଓ ଅଧର୍ମ ଉପାୟରେ ଯେଉଁ ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ କରାଯାଏ, ସେଥିରେ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ପ୍ରସାଦ ନଥାଏ; ତାହା କୁବେରର ସମ୍ପଦ ହୋଇଯାଏ । ସେ ଧନ ଆସୁରିକ 
ସମ୍ପଦ । ସେପରି ଧନ ଧର୍ମନଷ୍ଟ କରେ ଓ ସମାଜରେ ଘୋର ଅନର୍ଥ ସୃଷ୍ଧି କରେ । 
ଯିଶୁଖ୍ମୀ]ଷ୍କ କହନ୍ତିଓ “ ଗୋଟିଏ ଛୁଞ୍ଚର କଣା ଭିତରେ ହାତୀଟି ଏ ଗଳିଯାଇପାରେ; କିନୁ 
ଜଣେ ଧନୀ ଲୋକ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଇପାରିବ ନାହିଁ କି ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ପାଇପାରିବ ନାହିଁ ।” 
ମହାମ୍ବା ଯିଶୁ ଏହି ଅସୁର ସ୍ଵଭାବର ଅଧର୍ମୀ ଧନାବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ଏକଥା କହିଛନ୍ତି | 


ଧର୍ମସମ୍ମତଭାବେ ଯେଉଁ ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ କରାଯାଏ, ତାହା କଲ୍ୟାଣ ବା ମଙ୍ଗଳକୁ 
ଡାକିଆଣେ; କିନୁ “ ଅଧର୍ମ ବିଭ ବଢ଼େ ବହୁତ, ଗଲାବେଳେ ଯାଏ ମୂଳ ସହିତ । ” 
ଅଧର୍ମ ବିତ୍ତ ନିଜ ଜୀବନରେ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ବହୁ ବିଭୀଷିକା ସୃଷ୍ଟିକରେ । 
ଧର୍ମସମ୍ମତ ଭାବେ ଯେଉଁ ଧନ ଉପାର୍ଜନ କରାଯାଏ, ସେ ଧନର ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ମହିମା 
ଥାଏ, ଶକ୍ତି ଆଏ ଓ ଅଶୁଭ ଦୂର କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଥାଏ । ସେହିପରି ଧର୍ମସମ୍ମତ 
ଭାବେ ଯଦି କେହି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ବେଚାରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ ବରଣ କରିଥାଏ, ତେବେ 
ସେହି ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ମଧ୍ୟ ତତୁଲ୍ୟ ଏକ ମହିମା ଅଛି ଓ ଏପରି ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ମଧ୍ୟ ଏକ 
ସର୍ବକଲ୍ୟାଣକାରୀ କ୍ଷମତା ଅଛି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଥିଲେ ଦ୍ଵାରକା ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ମହାନ୍‌ 
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ଧନ ଅର୍ଚଚିବ ଧର୍ମ କରି... ୫୧ 


ସ୍ଚିଶଵର୍ଯ୍ୟଶାଳୀ ସମ୍ରାଟ; ଏବଂ ତାଙ୍କର ପରମବନ୍ଧୁ ପରମଧାର୍ମିକ ସୁଦାମା ବ୍ରାହ୍ମଣ ଥିଲେ 
ଜଣେ ଅତି ଦରିଦ୍ର ମଣିଷ । ସେ ଧର୍ମ ପାଇଁ, ରଶ୍ବରଙ୍କ ପାଇଁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ ସ୍ବେଚଛାରେ 
ବରଣ କରିଥଲେ; ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ପରମ ଵ୍ଢିଶ୍ରର୍ଯ୍ୟ ଓ ସୁଦାମାଙ୍କର ପରମ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ 
ଭଗବତ୍‌ ମହିମାରେ ସମାନ ଗରୀୟାନ୍‌ ଥଲା । ସମ୍ରାଟ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଦରିଦ୍ର 
ସୁଦାମାଙ୍କ ଦାରିଦ୍ର ପାଖେ ନତ ହୋଇ ରହିଥୂଲା । 

® 


୨୦. ଧନ ଅର୍ଜିବ ଧର୍ମ କରି... 


ଆମର ଧାରଣା ଯେ, ଧନସମ୍ପଦ ବଢ଼ିଗଲେ ଆମେ ସୁଖରେ ରହିବା । ଆମେ 
ଭାବୁ- ଯାହାର ଯେତେ ଧନ, ସେ ସେତିକି ସୁଖ-ଆନନ୍ଦରେ ରହିଛି । ଟଙ୍କାବାଲାଙ୍କର 
ଛିଛି ଚିନ୍ତା ନାହିଁ, କି ଦକ ନାହିଁ; ସେମାନେ ଖୁବ୍‌ ବିଳାସବ୍ୟସନରେ ମଉଜ ମଜଲିସ୍‌ରେ 
ରହିଛନ୍ତି । 


କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସେ କଥା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ଅନୁଭବୀ ଲୋକ ଜାଣେ ଯେ ଧନ- 
ସମ୍ପଦ କିମ୍ବା ଟଙ୍କା-ସୁନା ବଢ଼ିଗଲେ ସୁଖ ଆନନ୍ଦ ମିଳେନାହିଁ । ତା'ଛଡ଼ା ଧନ-ସମ୍ପଦ 
କିପରି ବଢ଼ିଯାଏ ? ଯେ ଯେତିକ ପରିଶ୍ରମ କରି ନ୍ୟାୟରେ ଧନ ଅର୍ଜନ କରୁଛି- 
ସତ୍ୟଧର୍ମରେ ରହି ଯେ ଯେତିକ ଧନ ଉପାର୍ଜନ କରୁଛି, ସେତିକିରେ ରହିଲେ ସେ ଧନ 
ତାକୁ ନିଶ୍ଚୟ ଭୋଗ୍ୟ ହେବ; ତାକୁ ସୁଖ ଆନନ୍ଦ ଶାନ୍ତି ମିଳିବ ! ତା'ର ପରିବାରରେ 
ତା'ର ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର, କନ୍ୟା, ବାପ, ମାଆ ସମସ୍ତେ ସ୍ବେହପ୍ରେମରେ ବାନ୍ଧିହୋଇ ଆନନ୍ଦରେ 
ଦିନକାଟିବେ । 


କିନ୍ତୁ ଯେ ଚାହିଁବ ଅଧକ ଅଧକ ଧନୀ ହେବାକୁ, ସେ କ'ଣ କରିବ ? ¬ 
ଚୋରି ଡକାୟତି କରିବ, କଳାଧନ ଅର୍ଜିବ | କଳାଧନ ତ ପାପ ଧନ । ଲାଞ୍ଚ ଟଙ୍କା 
ପାପ ଧନ । ଅନ୍ୟକୁ ଠକି ଯେଉଁ ଧନ ଉପାର୍ଜନ କରାଯାଏ, ତାହା ତ ପାପଧନ | 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଟଙ୍କା ଖାଇଗଲେ ବା ସରକାରୀ ତହବିଲ୍‌ ଖାଇଗଲେ, ତୁମେ ହଠାତ୍‌ 
ଧନୀ ହୋଇଯାଇପାର । ତୁମର ଧମସମ୍ପଦ ବଢ଼ିପାଣି ପରି ମାଡ଼ିଯାଇପାରେ; କିନ୍ତୁ 
ଏକଥା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ, ତୁମେ ଏ ଜୀବନରେ କିଛି ବି ସୁଖ ପାଇପାରିବ ନାହିଁ । ତୁମର 
ପରିବାର ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ପିଲାମାନେ ନଷ୍ଟଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଯିବେ । ତୁମ ପିଛା ଗୁପ୍ରଚର 
ଲାଗିଥବେ । 
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୫୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଆଜିକାଲି ଠିକ୍‌ ସେହି କଥା ଘଟୁଛି । ସମାଜରେ ଆମେ ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ବଡ଼ 
ବୋଲି ଭାବିଥଲୁ, ସେମାନଙ୍କର ଚୋରି ଠକାମି, ଜାଲିଆତି ସବୁ ଫଟାଫଟ୍‌ 
ଧରାପଡ଼ିଯାଉଛି |! କାରଣ ଏ ସମାଜରେ ଧର୍ମଦେବତା ଶୋଇପଡ଼ି ନାହାନ୍ତି । ସେ 
ସବୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି, ସବୁ ଜାଣୁଛନ୍ତି ସମସ୍ତଙ୍କ କର୍ମାକର୍ମ ଉପରେ ଆଖ ରଖୁଛନ୍ତି | ଆମେ 
ଧର୍ମ ଦେବତାଙ୍କୁ ଆମ ଚମ-ଆଖୁୂରେ ଦେଖୁପାରୁ ନାହୁଁ; କିନ୍ତୁ ସେ ଆମଠାରୁ ଅଦୂଶ୍ଯ 
ରହି ଆମକୁ ଠିକ୍‌ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ସେ ଆମର କର୍ମାକର୍ମ ବିଚାର କରୁଛନ୍ତି; ଏବଂ ଠିକ୍‌ 
ସମୟରେ ସେ ଆମର ପାପକର୍ମ ପାଇଁ ଆମକୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବେ ଇ ଦେବେ । ରୁଷ୍‌ 
ଦେଶର ମହାମ୍ବା ଟଲଷ୍ଟୟ୍‌ କହିଛନ୍ତିଖ ଇଶ୍ଵର ସବୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ସେ ଅପେକ୍ଷା 
କରୁଛନ୍ତି ଯେଉଁଦିନ ତୁମର ପାପଭାର ସୀମା ଲଙ୍ଘନ କରିବ, ସେହିଦିନ ଧର୍ମଙ୍କ ଖଣ୍ଡାର 
ଚୋଟ ପଡ଼ିବ ତୂମ ମୁଣ୍ଡରେ !” 


ଶିଖ୍‌ ଧର୍ମର ଗୁରୁ ମହାମବା ନାନକ କହିଛନ୍ତି “ମୁଁ ଦୃଢ଼ସ୍ବରରେ କହୁଛି, ହେ 
କଳିଯୁଗର ମଣିଷମାନେ ଶୁଣ ! ତୁମ୍ଭେମାନେ କେବଳ ଟଙ୍କା-ପଇସାର ଲୋଭରେ 
ଲଜା ଓ ଭୟକୁ ଛାଡ଼ିସାରିଲଣି | ସେଥିପାଇଁ ତୂମର ଶୋଚନା ବି ନାହିଁ; କିନୁ ଜାଣିରଖ, 
ଦିନେ ତୁମ ମୁଣ୍ଡରେ ଚୋଟ ବସିବ । ହେ ଭାଇ ! ଅସତ୍ୟ ପଥରେ ଯେଉଁ ଧନ 
ଅର୍ଜୁଛ, ତାହା ତୂମର ବନ୍ଧୁ ଭଳି କେବେବି ମଙ୍ଗଳ କରିବ ନାହିଁ ।” ଏଭଳି ପାପଧନ 
ଯେଉଁମାନେ ଅର୍ଜନ କରନ୍ତି; ସେମାନେ ବରଂ ଖୁବ୍‌ ଦରିଦ୍ର ଓ ଛୋଟଲୋକ । କିନ୍ତୁ 
ଯେ, ତା'ର ହୃଦୟରେ ସତ୍ୟପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ବସାଇଛି, ପ୍ରେମପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ବସାଇଛି , ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତ 
ଧନା । ପାପଧନ କେବଳ ଦୁଃଖର କାରଣ ହୁଏ; ଏବଂ ସେ ଧନ ପୁଣି ଯେତେବେଳେ 
ଚାଲିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତୁମର ଛାତି ଫଟାଇଦେଇ ଯାଏ ।” 


ଇଶ୍ବରପୁତ୍ର ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍କ ମଧ୍ଯ ଏହି ପାପାଚାରୀ ଧନୀ ଲୋକଙ୍କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି କହିଛନ୍ତି 
“ ଦେଖ, ମୁଁ ତୁମମାନଙ୍କୁ ପୁଣି ଥରେ କହିରଖୁଛି, ଗୋଟିଏ ଛୁଞଚରେ ଯେଡ଼ିକି କଣାଟିଏ 
ଅଛି, ତାହା ଭିତରେ ହୁଏତ ଗୋଟିଏ ଓଟ ଗଳିଯାଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ପାପଧନର ମାଲିକ 
ଧନୀଲୋକ କେବେ ବି ସ୍ବର୍ଗର ଦ୍ଵାର ମାଡ଼ିପାରିବ ନାହିଁ । ” 

ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗ୍ରନ୍ଧ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ ଅଛି 


“ପାପେ ଅର୍ଜିତ ଯେତେ ଧନ । 
ସେ ନୁହେଁ ସୁଖେ ପ୍ରୟୋଜନ ॥” 


ସତକଥା- ଅନ୍ୟକୁ ଦୁଃଖ ଦେଇ, ଅନ୍ୟକୁ ଲୁଣ୍ଠନ କରି ବା ଅନ୍ୟାୟ ବାଟେ 
ଯେଉଁ ଟଙ୍କା ଅର୍ଜନ କରାଯାଇଥାଏ, ସେ ଟଙ୍କା ଧନ-ସମ୍ପଦ ବଢ଼ିପାଣି ପରି ହଠାତ୍‌ 
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ଧନ ଅର୍ଜିବ ଧର୍ମ କରି... ୫୩ 


ବଢ଼ିଯାଏ; କିନୁୁ ସେ ବଢ଼ିପାଣି ଚଞ୍ଚଳ ଛାଡ଼ିଯାଏ; ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଛାଡ଼ିଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ତୁମର ସବୁକିଛିକୁ ଭସେଇ ନେଇ ସମୁଦ୍ରରେ ମାଡ଼ିଦିଏ । ପୁରାଣ, 
ଇତିହାସରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଆଧୁନିକ ଯୁଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁବେଳେ ଏହା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଛି 
ଓ ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ଯ ହେଉଛି । ଧର୍ମଭାବ ନଥ୍‌ଲେ କେବଳ ଧନ ଆମକୁ ଶାନ୍ତି ଆନନ୍ଦ 
ଦେଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଆମ ଭାଗବତରେ ଅଛି 


“ ଧନ ଅର୍ଜ୍ଚିବ ଧର୍ମ କରି, 
ଧର୍ମେ ପ୍ରାପତ ନରହରି ॥” 


ଅର୍ଥାତ- ଧନ ଅର୍ଜନ କର, କିନୁ ତାହା ଅଧର୍ମ ବାଟରେ ନ କରି ଧର୍ମ ବାଟରେ 
କର । ଧର୍ମରକ୍ଷା କଲେ ଭଶ୍ଵର ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ଓ ଆମକୁ ପ୍ରାପ୍ରହୁଅନ୍ତି 


କିନ୍ତୁ ଏଇ ଧର୍ମ କ”ଣ ? ଦେବପ୍ରତିମା ପାଖରେ କେବଳ ଭୋଗରାଗ କରି 
ପୂଜା-ଉପାସନା କରି କେବେ ବି ଦେବତାଙ୍କୁ ସନୁଷ୍ଟ କରାଯାଇ ପାରେନା । ମସଜିଦ୍‌ର 
ଗମ୍ବୂଜ ଉପରେ ପଶ୍ଚିମମୁଖା ହୋଇ ଠିଆ ଠିଆ ଉଚ୍ଚସ୍ବରରେ ଆଲ୍ଲାଙ୍କୁ ଡାକିଲେ, ଆଲ 
ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତିନାହିଁ କିମ୍ବା ଗିର୍ଜାଘରେ ଆଣୁମାଡ଼ି ପ୍ରା୍ଥିନା କଲେ ବି ଶଶ୍ଵରପୁତ୍ର ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ 
ଅନୁଗ୍ରହ ମିଳେନାହିଁ । 


ସତ୍ୟ, ଦୟା, ଅହିଂସା, କ୍ଷମା, ପ୍ରେମ ପ୍ରଭୃତି ସଦଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା କେବଳ 
ଭଗବାନ୍‌ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୂଅନ୍ତି । ସବୁ ଧର୍ମ ଏକଥା ଏକସ୍ଵରରେ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି । ଜଣେ 
ନ୍ୟାୟପଥରେ ନିଜର କର୍ଭବ୍ୟ କରି ଯେତିକି ଧନ ରୋଜଗାର କରେ, ସେତିକି ଧନ 
ତାକୁ ଭଶ୍ଵର ଦିଅନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର କେବେ ମତ୍ରାତିରିକ୍ତ ଧନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଧାର୍ମିକ ଲୋକର 
ଯେତିକି ଧନ ଯେତେବେଳେ ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼େ, ଭଶ୍ଵର ନିଶ୍ଚୟ ସେତକ ତାକୁ ଯୋଗାଇ 
ଦିଅନ୍ତି । 

କିନ୍ତୁ ଅଧର୍ମ, ଅନ୍ୟାୟ ପଥରେ ଯେଉଁ ଧନ ରୋଜଗାର କରାଯାଏ, ସେ ଧନ 
ସଇତାନ୍‌ ଦିଏ । ସଇତାନ୍‌ର ମାତ୍ରାଜ୍ଞାନ ନାହିଁ । ସେ ତା'ର ଅନୁଗତମାନଙ୍କୁ ଅମାପ 
ଧନ ଦେଇଥାଏ; କିନ୍ତୁ ସଇତାନପ୍ରଦତ୍ତ ସେ ଧନ ବତପଦର କାରଣ ହୁଏ, ବିନାଶର 
କାରଣ ହୁଏ । ସେ ଧନ କଲ୍ୟାଣ କରେନାହିଁ; ସର୍ବବିଧ ଅନିଷ୍ଟର କାରଣ ହୋଇଥାଏ । 

o© 
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୨୧. ଧର୍ମ-ଜୀବନରେ କାମନାର ପରିପୂର୍ଭି 


ସଂସାରୀ ମଣିଷର ଧର୍ମସାଧନାରେ କାମ ବା କାମନା ହେଲା ଅନ୍ୟତମ ସାଧନୀୟ 
ବିଷୟ । କିଛି ପାଇବାକୁ, କିଛି ଭୋଗିବାକୁ, କିଛି ଦେବାକୁ ମନ ଭିତରେ ଯେଉଁ 
ପ୍ରବଳ ଆକାଡ୍‌କ୍ଷା ବା ଇଛା ହୋଇଥାଏ, ତାକୁ ‘ କାମନା” କୁହାଯାଏ । ନରନାରୀଙ୍କ 
ଭିତରେ ଯୌନମିଳନର ତୀବ୍ର ଆକାଡ୍‌କ୍ଷାକୁ ବି ‘ କାମ” କହାଯାଏ | ଏହି କାମ ଏକ 
ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ମାନସିକ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି | ଏହି ଶକ୍ତି ଯାହା ଭିତରେ ଯେତେ ଅଧକ, 
ସେ ସେତିକି ଜୀବନରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଥାଏ ଓ ଜୀବନକୁ ମଧ୍ଯ ସେଇ ପରିମାଣରେ 
ଭୋଗ କରିଥାଏ | ଏହି କାମଶକ୍ତି ବା ଚେତନା ଜଗତର ସବୁ ଭିତରେ ରହି ପରସ୍ପର 
ସହିତ ମିଳିତ କରୁଅଛି । କାମଦ୍ଵାରା ହିଁ ଆମେ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଣ ହୋଇଥାଉ ! 
ଯୌନମିଳନର ଆକାଡକ୍ଷା ନଥିଲେ ଏ ସୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରକନନ-ଲୀଳା ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ । 
ମନଭିତରେ କିଛି କାମନା ବା ବାସନା ନଥିଲେ ଏ ଜଗତରେ କେହି କିଛି କର୍ମ 
କରନ୍ତେ ନାହିଁ, ସୃିରେ ଆଉ ଗତିଶୀଳତା ରହନ୍ତା ନାହିଁ; ବିକାଶ ମଧ୍ଯ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ । 


ଏହି କାମନା ବା ବାସନା ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ ସ୍କୁଳ ବିଷୟ ପ୍ରତି ହୋଇଥାଏ । 
କିନଧୁ ମଣିଷ ଭିତରେ ଧର୍ମଭାବ ବୃଦଧିପାଇଲେ, ଇଶ୍ଵରଭାବନା ବୃଦ୍ଧିପାଇଲେ ଏହି କାମନା 
ଏକ ବୃହତ୍ତର ଓ ମହତ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି ଦିଗରେ ଅନୁପ୍ରେରିତ ହୋଇଯାଏ । ସେତେବେଳେ 
ଏହି ନିମ୍ନସ୍ତରର କାମନା ପରିଣତ ହୁଏ ଦିବ୍ୟ-ଅଭୀସ୍ତାରେ, ଦିବ୍ୟ-ସଂକଳଛ୍ରେ ଓ ଦିବ୍ୟ- 
ଅଗ୍ରହରେ । କ୍ଷୁଦ୍ର କାମନାରୁ ପ୍ରଥମେ ଉଚ୍ଟାଭିଳାଷ ଜାତହୁଏ ଓ ଉଚ୍ଟାଭିଳାଷ କ୍ରମେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଏ ଦିବ୍ୟ-ଅଭୀସ୍୍ରା ବା ଆସ୍ୃହାରେ । ବସ୍ତୁତଃ କାମନା ଏକ 
ପ୍ରଚୋଦନାକାରିଣୀ ଶକ୍ତି । ଏହା କର୍ମ କରିବାକୁ ପ୍ରବର୍ଭାଇଥାଏ । ଯାହା ଭିତରେ 
କାମନାର ମାତ୍ରା ଯେତେ କମ୍‌, ସେ ସେତିକି ପରିମାଣରେ କର୍ମହୀନ ଓ ଗତିହୀନ । 
ଆମର କାମନା ଅଛି ବୋଲି ଏ ସୃଷ୍ଟିଚକ୍ରକୁ ଆମେ ଚଳାଇ ରଖୁଛୁ । 


ଶ୍ରୀମତତଗବଦ୍‌ଗୀତା କହନ୍ତି" କାମନାକୁ ସଂଯତ ନକଲେ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନକଲେ 
ତା'ର ଫଳ ବିଷମୟ ହୋଇଥାଏ । ଯଦି କାମନା ଚରିତାର୍ଥ ନହେଲା, ତେବେ ମନରେ 
କ୍ରୋଧର ଉତ୍ପନ୍ଧ ହୁଏ । କ୍ରୋଧରୁ ବୂଦି ନାଶ ହୋଇଯାଏ । ବୁଵ୍ଧିନାଶ ହେଲେ ମନରୁ 
ସ୍ଵୃତି ଲୋପହୋଇଯାଏ; ଏବଂ ଏହି ସ୍ଵତିନାଶ ଫଳରେ ମଣିଷର ହିତାହିତ ଜ୍ଞାନ 
ଲୋପପାଇ ସେ ଶାଘ୍ର ପତନ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ 
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ଧର୍ମାର୍ଥୀ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର କାମନାକୁ ପ୍ରଥମେ ବୁଝିବା ଉଚିତ; ଏବଂ ଏହାକୁ ସଂଯତ 
ଭାବେ ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ଉଚିତ । ଆମ ମନଭିତରେ ଏପରି କାମନା ବାସନା 
ଜାତହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ଯାହାକି ଆମକୁ ଅଧର୍ମ, ଅନ୍ୟାୟ, ଅନୀତି, ପାପ ଆଡ଼କୁ 
ଟାଣିନେବ । କାମନାକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ, ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳସାଧନ କରିବା ଆଡ଼କୁ 
ପରିଚାଳିତ କଲେ ମଣିଷର ବ୍ୟକ୍ରିଗତ ଜୀବନ ଆନନ୍ଦମୟ ହୋଇଥାଏ ଓ ତା'ର 
ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ସମାଜଜୀବନ ଉପରେ ପଡ଼ିଥାଏ । 


ମହାମ୍ବା ବୃଦ୍ଧଦେବ କହନ୍ତି- “ କାମନା ହିଁ ମଣିଷର ଦୁଃଖର ଏକମାତ୍ର କାରଣ | 
କାମନାକୁ ବିନାଶ କର; ତୁମର ଦୁଃଖ ମଧ୍ଯ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ” 
ବୂଦ୍ଧଦେବଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥିଲା ନିର୍ବାଣପ୍ରାପ୍ତି । ମଣିଷର ସବୁ କାମନା-ବାସନା ଗୋଟିଏ 
ଜନ୍ମରେ ଚରିତାର୍ଥ ହୁଏନାହିଁ; ତେଣୁ ମଣିଷକୁ ବାରମ୍ବାର ପୃଥବୀରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି 
ବାରମ୍ବାର ଏହି ସବୁ ପାର୍ଥିବ ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ । ମଣିଷ ଯଦି ଏହି 
ଜନ୍ମରେ ତା'ର କାମନା-ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ ମୂଳରୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ, ତେବେ ସେ ଆଉ 
ଥରେ ଜନ୍ମ ହେବନାହିଁ । 


ନିର୍ବାଣଲାଭ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲେ ଜଣେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ । 
କିନ୍ଧୁ ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତିଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଏହି ସୃଷ୍ଟିଲୀଳାରେ 
ଶଚିଶ୍ଵରିକ ଭାବ ନେଇ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନିର୍ବାଣ 
ଧାର୍ମିକ ଜୀବନରେ ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ନପାରେ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ସଂସାରୀ ଲୋକଙ୍କପାଇଁ 
କାମନାର ବିନାଶ କରିବାକୁ କୂହାଯାଇ ନାହିଁ; କାମନାକୁ ସଂଯତ କରି ତା'ର ଉପଯୁକ୍ତ 
ସତ୍‌ ଉପଯୋଗ କରିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି । ମହାଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କାମନାର 
ଦିବ୍ୟରୂପାନ୍ତର କଥା କହିଛନ୍ତିଓ “ ଆମ ଭିତରେ ଥବା କାମନାଶକ୍ତିକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦିଗରେ 
ପରିଚାଳିତ କରିବା ହିଁ ମାନବୀୟ କାମନାଗୁଡ଼ିକର ସମୁଚିତ ଉପଯୋଗ । ” 
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୫୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


9 9୨ . ଧର୍ମାର୍ଥୀର ମୋକ୍ଷ-ସାଧନା 


ଆମ ଧର୍ମରେ ଚଉବର୍ଗ ସାଧନାର ଶେଷ ସାଧ୍ୟ ବିଷୟଟି ହେଲା ମୋକ୍ଷ- 
ସାଧନା । ଚଉବର୍ଗର ପ୍ରଥମଟି ହେଲା ଧର୍ମ ଓ ଶେଷଟି ହେଲା ମୋକ୍ଷ | ତା'ମାନେ 
ଆମର ଜୀବନଂ-ସାଧନାଟି ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଧର୍ମ-ସାଧନାରୁ ଓ ଶେଷ ହୁଏ ମୋକ୍ଷ- 
ସାଧନାରେ । 


ମୋକ୍ଷ କ'ଣ ? ମୋକ୍ଷ ହେଲା, ସବୂକିଛିକୁ ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ଗରେ ଛାଡ଼ିଦେଇ 
ପାରିବାର କ୍ଷମତା । ଏହା ସହଜ ନୁହେଁ । ଅନେକ ଲୋକ କିଛି ଧରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ | 
ଆଉ ଅନେକ ଲୋକ ଧରିପାରନ୍ତି; ମାତ୍ର ଛାଡ଼ିବାର ସମୟ ଆସିଲେ ଛାଡ଼ିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 
କିନ୍ତୁ ଧର୍ମାଚାରୀ ମଣିଷ ସବୁକିଛି କୁ ଧରିପାରିବାର କ୍ଷମତା ଅର୍ଜନ କରିବ ଓ ତା” ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ସବୁକି ଛିକୁ ଛାଡ଼ିପାରିବାର କ୍ଷମତା ବି ଅର୍ଜନ କରିବ | ଜୀବନର ବିକାଶ ପାଇଁ, 
ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲନ୍ଧୁ କରିବାପାଇଁ ଆମକୁ ଜୀବନରେ ଅନେକ କଥା ଅର୍ଜ୍ଚନ କରିବାକୁ 
ହୁଏ; ଅନେକ ବିଷୟ ଧରି ରଖୁବାକୂୁ ହୁଏ । ଯେ ଏହା ଯେତିକି କରିପାରେ, ସେ 
ଜୀବନରେ ସେତିକି ସଫଳ ହୁଏ | କିନ୍ତୁ ଜୀବନରେ ଏପରି ମୁହୂର୍ଭ ଆସେ, 
ଯେତେବେଳେ କି ଯେତେବଡ଼ ପ୍ରିୟ ବିଷୟ ହେଲେ ବି, ଯେତେବଡ଼ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ 
ବିଷୟ ହେଲେ ବି, ଯେତେବଡ଼ ପ୍ରମୁଖ ଜିନିଷ ହେଲେ ବି, ତାକୁ ମୁହୂର୍ଭକ ଭିତରେ 
ଛାଡ଼ିଦେବାକୁ ପଡ଼େ । ଯେତେବେଳେ ଧରିବାର କଥା, ଧର- ଦୃଢ଼ଭାବରେ ଧର; 
କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଛାଡ଼ିବାର କଥା, ସେତେବେଳେ ଖୁବ୍‌ ସହଜରେ ଛାଡ଼ିଦିଅ । 
ଆମେ ସଂସାରୀ ଲୋକମାନେ ସ୍ଵାମୀ, ସ୍ତ, ପୂତ, କନ୍ୟା, ନାତିନାତୁଣୀ, ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବଙ୍କୁ 
ନେଇ ସଂସାର କରୁଥାଇଁ, ସମସ୍ତେ ସ୍ଟେହବନ୍ଧନରେ ପରସ୍ପରକୁ ବାନ୍ଧି ଆନନ୍ଦ ପାଉଥାଉଁ; 
କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ବା ଧର୍ମ ପାଇଁ ପରିବାରର ମାୟା ଛାଡ଼ିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ, ସେତେବେଳେ ଖୁବ୍‌ ସହଜରେ ତାକୁ ଛାଡ଼ିଦେବାଲାଗି ଆମ ଭିତରେ କ୍ଷମତା 
ଆସିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଏହି ଛାଡ଼ିବାର ମାନସିକ କ୍ଷମତାକୁ ମୋକ୍ଷ କୁହାଯାଏ । କୋଉ କଥାରେ 
ଅତ୍ୟଧୂକ ଆସକ୍ତ ହୋଇପଡ଼ିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; ବନ୍ଧନ ଓ ମୁକ୍ତି ଉଭ୍ତୟକୂ ନିଜ ଆୟତ୍ତରେ 
ରଖୁବା ଉଚିତ । ସ୍ଵାଧୀନଚେତା ମଣିଷ ପ୍ରେମରେ ଜଣକ ସ୍ବେହରେ ନିଜକୁ ବନ୍ଧା 
ପକାଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ସେହି ବନ୍ଧନ ଯେତେବେଳେ ଆମକୁ ଉର୍ବ୍ଗଗାମୀ ନକରାଇ ନିମ୍ନଗାମୀ 
କରାଇବାକୁ ବସେ; ସେତେବେଳେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ସେଥିରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । 
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ଏ ଜଗତରେ ସବୁକିଛି ପରିବର୍ଭନଶୀଳ | ଧନ, ମାନ, ଯଶ, କ୍ଷମତାଦି ଆଜି 
ଅଛି; କାଲିକି ରହିବ ନାହିଁ । ଆଜିର ଯୌବନ କାଲିକୁ ବାର୍ଵକ୍ୟରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯିବ । ଯେତେବେଳେ ଯାହା ଅଛି- ତାକୁ ଆନନ୍ଦରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ 
ଭୋଗକର; କିନୁ ଏହି ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଜୀବନରେ ଯାହା ଯେତେବେଳେ ଚାଲିଯିବ, 
ତାହାପାଇଁ ଆଉ ବ୍ୟସ୍ତ ବିବ୍ରତ ହୁଅ ନାହିଁ; ଶୋଚନାଗ୍ରସ୍ତ ମଧ୍ଯ ହୁଅ ନାହିଁ । ଆମେ 
ସବୁକିଛି ସହିତ ଅନୁରକ୍ତ ରହିବା; ସବୁକିଛି ସହିତ ସମ୍ପକ୍ତ ରହିବା । ଆମର ଅନୁରକ୍ତି, 
ସମ୍ପକ୍ତି ଓ କର୍ଭବ୍ୟରେ କିଛି ଫାଙ୍କ ନ ରହ; କିନ୍ତୁ କୋଉକଥା ପ୍ରତି ବା କାହାପ୍ରତି 
ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହେବା ଉଚିତ ନୂହେଁ- ଆସକ୍ତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଆସକ୍ତ ବ୍ୟ୍ତି ବା 
ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ସଂସାରବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଯାଏ । ସେ ଆଉ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ 
ମୁକ୍ତ ନହେଲେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଆମେ ତିନୋଟି 
ବନ୍ଧନରେ ବନ୍ଧା ହୋଇଛୁ- ଦେହର ବନ୍ଧନ, ପ୍ରାଣର ବନ୍ଧନ ଓ ମନର ବନ୍ଧନ । 
ଆମର ମୁକ୍ତ ଆମ୍ମା ଏଇ ତିନୋଟି ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ି ଛଟପଟ ହେଉଛି । ଏଇ ତିନୋଟି 
ବନ୍ଧନକୁ କାଟି ଆମ ଆତ୍ମାକୁ ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ । ଆମେ ନିଜେ ମୁକ୍ତ ରହିବା ଓ 
ଅନ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ କରିବା । ଆମେ କାହା ପାଖରେ ବନ୍ଧାପଡ଼ିବା ନାହିଁ କି ଆଉ 
କାହାକୁ ଆମ ପାଖରେ ବନ୍ଧା ପକାଇବା ନାହିଁ । 


ଆମ ଭିତରେ ତିନି ଶ୍ରେଣୀର ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି | କେତେକ ଲୋକ ସବୁ ବନ୍ଧନରୁ 
ମୁକ୍ତ । ଆଉ କେତେକ ଲୋକ ନାନାପ୍ରକାର ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ସେହି ସବୁ 
ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାପାଇଁ ଛଟପଟ ହେଉଛନ୍ତି, ମଧେ ମଧେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବନ୍ଧନର 
ରଜୁ ମଧ୍ଯ ଟାଣିଓଟାରି ଛିଣ୍ଡାଇ ପକାଉଛନ୍ତି | ଏମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଅଧବକାଂଶ ମଣିଷ 
ନାନାବିଧ ସାଂସାରିକ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ି ଅଜ୍ଞାନ ଅଚେତନ କ୍ରୀତଦାସ ପରି ନିଜ ଜୀବନକୁ 
ଓ ସଂସାରକୁ ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି | ମୁକ୍ତ ହେବାଲାଗି ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ସାମାନ୍ୟମତ୍ର 
ଅଭିଳାଷ ମଧ୍ଯ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ତିନିଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ଯଥାକ୍ରମେ ମୁକ୍ତ, 
ମୁମୁକ୍ଷୁ ଓ ବଦ୍ଧଜୀବ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 


ଧର୍ମାଚାରୀ ମଣିଷପାଇଁ ଏହି ମୁକ୍ତି ବା ମୋକ୍ଷସାଧନା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ମୁକ୍ତ 
ନହେଲେ ମଣିଷ ଅଧ୍ଯାତ୍ସମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ମୁକ୍ତ ମଣିଷର ବୁଦ୍ଧି 
କଲ୍ୟାଣକର ହୋଇଥାଏ । ମୁକ୍ତ ମଣିଷର ହୃଦୟ ସର୍ବଦା ପ୍ରେମପୂର୍ଣଣ ହୋଇ ରହିଥାଏ; 
ଏବଂ ମୁକ୍ତ ମଣିଷର ଶରୀର ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ପାଇଁ ବଳି ପଡ଼ିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥାଏ । 


ମନସ୍ତାତ୍ଵିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ନିରାସକ୍ତ ଭାବ ମଣିଷର ଜୀବନକୁ 
ଖୁବ୍‌ ସୁସ୍ଥ ଓ ସୁଷମାମୟ କରି ରଖେ ସୁସଙ୍ଗତ କରି ରଖେ | ତେଣୁ ଆମକୁ ନିଜ 
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୫୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ପାଖରୁ ସର୍ବତୋଭାବେ ମୁକ୍ତ ରହିବାକୁ ପଡ଼ିବଃ ଏବଂ ଏହି ଜୀବନ ଓ ସଂସାର ପ୍ରତି 
ଆମର ମନପ୍ରାଣ ସର୍ବଦା ଏକ ନିର୍ଲିପ୍ତରାବେ ସଂପୃକ୍ତ ରହିବ । ଏହାହିଁ ମୋକ୍ଷ- 
ସାଧନା । ଆତ୍ମାକୁ ଅହଂକାର କବଳରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ । 

© 


୨୩. ଗୁହସ୍ମାଶ୍ରମରେ ଧର୍ମାଚରଣ 


ଆମେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, କାମ ଓ ମୋକ୍ଷତ ଏହି ଚଉବର୍ଗ ସାଧନାର କଥା 
ଆଲୋଚନା କରିଥାଉଁ | ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଏହି  ଚତୁଃବର୍ଗ? ସାଧନାକୁ ' ଚାରି 
ପୁରୁଷାର୍ଥ? ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୃହାଯାଇଛି । ଏହି ଚାରି ପୁରୁଷାର୍ଥର ସାଧନା କିନ୍ଧୁ ସଂସାରତ୍ୟାଗୀ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ବା ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ନୁହେଁ; ଏହି ସାଧନା କେବଳ ଗୃହୀ 
ସଂସାରୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଚାରୋଟି ଆଶ୍ରମ ଭିତରେ ଗୃହସ୍ଥାଶ୍ରମକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍୍‌ ଦିଆଯାଇଛି । ସାଧୁ, ସନ୍ଧ ଯୋଗୀ, ସନ୍ଧ୍ଯାସୀମାନଙ୍କ ସାଧନାର ପଥ ଅଲଗା । 
ସେମାନଙ୍କର ଆଶ୍ରମ ମଧ୍ଯ ଅଲଗା । ସମସ୍ତେ ଯୋଗୀ, ସନ୍ଧ୍ାସୀ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ 
ଆମ ଭଳି ସଂସାରୀ ଲୋକଙ୍କୁ ସଂସାର ଯେତେ ଦୁଃଖକଷ୍ଟ ହେଲେ ବି ଆମେ ସଂସାରକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରିପାରିବୁ ନାହିଁ । ଆମେ ଏହି ସଂସାରଚକ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛୁ; ଏବଂ ଏହି 
ସଂସାରଚକ୍ର ଭିତରେ ରହି ଆମକୁ ଧର୍ମାଚରଣ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ; ଆମକୁ ଭଶ୍ଵର ଉପଲବ୍ଧ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 


ପ୍ରତି ମଣିଷର ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵତନ୍ଟଃ ତା'ର ଚିତ୍ତର ପ୍ରବଣତା ମଧ୍ଧ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । ମଣିଷ 
ତା'ର ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରବଣତାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ଧର୍ମାଚାର କରିବ | ଅନ୍ୟକୁ ଅନୁକରଣ 
କରି ବା ସାମୟିକଭାବେ ଅନ୍ୟର ଭାବରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ବା ଉଚ୍ଚାଟିତ ହୋଇ ସେ ଯଦି 
ଅନ୍ୟବାଟରେ ଧର୍ମାଚରଣ କରେ, ତେବେ ସେ ଅଧବାଟରେ ବାଉଳା ହୋଇଯିବ ଓ 
ବିଫଳ ମଧ୍ଯ ହୋଇଯିବ । ଜଣେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ-ପ୍ରକୃତିର ମଣିଷ ଯଦି ଘରସଂସାର କରେ 
ତେବେ ତା’ କୁଟୁମ୍ବ ଭୋକ-ଉପାସରେ ମରିବେ ଓ ସେ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମଭ୍ରଷ୍ଠ ହେବ । 
ସେହିପରି ଜଣେ ସଂସାରୀ-ପ୍ରକୃତିର ମଣିଷ ଯଦି ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସେ 
ମଠଆଶ୍ରମର ସମ୍ପଦ୍ଧିରେ ମାତିବ ଓ ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ସେ ବିଫଳ ହେବ । ତେଣୁ 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ସନ୍ଧ୍ଯାସୀର ଆଶ୍ରମ ଓ ଗୃହସ୍ଥର ଆଶ୍ରମପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଧର୍ମାଚରଣର ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ରହିଛି । ଧାର୍ମିକ ସଂସାରୀ ମଣିଷଟିଏ ତା'ର ଗ୍ଧହକୁ ଏକ ଚମଳ୍କାର ଆଶ୍ରମ ଭଳି 
କରିଥାଏ | ତା'ର ପରିବାର ଭିତରେ ଅଖଣ୍ଡ ଶାନ୍ତି ବିରାଜୁଥାଏ । ସେଇ ପରିବାରରେ 
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ଗୃହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ଧର୍ମାଚରଣ ୫୯ 


ସମସ୍ତଙ୍କର ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ସ୍ବେହ, ପ୍ରେମ, ମମତା ଥାଏ; ସମସ୍ତେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବୂଝି ବାଲାଗି 
ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି । ସେବା, ତ୍ୟାଗ ଓ ସହଯୋଗିତା ଉପରେ ସେହି ପରିବାର ତିଷ୍ଠି 
ରହିଥାଏ । ଅତିଥ ଅଭ୍ୟାଗତଙ୍କ ଲାଗି ସେହି ପରିବାରର ଦ୍ଵାର ସର୍ବଦା ଖୋଲାଥାଏ । 
ପରିବାରର ସମସ୍ତେ ସେମାନଙ୍କ ପଡ଼ୋଶୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଦ୍ର ଓ ସହାୟକ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ଏପରି ପରିବାରରେ ବୃଦ୍ଧ ଓ ଅକ୍ଷମମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଖୁବ୍‌ କୋମଳ ସମ୍ମେଦନଶୀଳ ବ୍ୟବହାର 
କରାଯାଏ । ପରିବାର ଭିତରେ ବର୍ଷସାରା ଧାର୍ମିକ ପର୍ବପର୍ବାଣି ପାଳିତ ହେଉଥାଏ । 
ସାମାଜିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କୁ ଯଥାରୀତି ଦାନ ଓ ସାହାଯ୍ୟ ସହାୟତା ଚାଲିଥାଏ । 
ଏହି ପରିବାରର ମଣିଷମାନେ ମିଥ୍ୟା, କପଟତା ଓ ଅନୀତି ଅନ୍ୟାୟଠାରୁ ଦୂରରେ 
ରହନ୍ତି । ଏପରି ପରିବାରରେ କଳହ, ବୃଥା କୋଳାହଳ ନଥାଏ, ଅଯଥା ବିଳାସବ୍ୟସନ 
ନଥାଏ; କିନୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ମନ ଓ ହୃଦୟ ଆନନ୍ଦଉଲ୍ଲାସରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଏ । ଏକ ଶୁଭ୍ର- 
ଶୁଦ୍ଦତା, ସରଳତା, ସଚେତନତା ଓ ଉଦାରତା ଏହି ପରିବାରକୂ ଏକ ପବିତ୍ର ଧର୍ମାଶ୍ରମର 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେଇଥାଏ । 


କିନ୍ତୁ ଏପରି ଏକ ପରିବାର ଗଠନ କରିବା ଏତେ ସହଜ ନୁହେଁ । ସେଥୁପାଇଁ 
ଗୃହ କର୍ଭା-କର୍ଭ୍ତୀଙ୍କୁ ହିଁ ପ୍ରଥମେ ଧର୍ମସଚେତନ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ ଓ ଧର୍ମସାଧନା କରି 
ନିଜର ଚିନ୍ତା, ବାକ୍ୟ ଓ କର୍ମ ଭିତରେ ତା'ର ପ୍ରତିଫଳନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
ସେଇମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବରେ ଘରର ପିଲାମାନେ ମଧ୍ଯ ମୂଳରୁ ଧାର୍ମିକ ରୀତିରେ 
ଗଢ଼ିହୋଇଯିବେ; ଭବିଷ୍ୟତରେ ସେମାନେ ଆଉ ଜୀବନରେ ଧର୍ମପଥ ହୂଡ଼ିବେ ନାହିଁ । 
ଧାର୍ମିକ ପରିବାରର କର୍ମକର୍ଭାମାନେ କିନ୍ତୁ ମୂଳରୁ ପିଲାମାନଙ୍କ ଉପରେ ଧର୍ମାଚରଣକୁ 
ଏକ ଭାବସ୍ଵରୂପ ଲଦିଦେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ପିଲାମାନଙ୍କୁ ସବୁ ଧର୍ମର ସାରମର୍ମ 
ମୂଳରୁ ଜଣାଇବା ଉଚିତ । ସବୁ ଦେଶର ଓ ସବୁ ଧର୍ମର ମହାମବା ଓ ମହାନ୍‌ ନର- 
ନାରୀଙ୍କ ଜୀବନଚରିତ ସହ ପରିଚିତ କରାଇଦେବା ଉଚିତ; ଜିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କୁ କୌଣସି 
ଧର୍ମାଦର୍ଶ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ । ଆମ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର 
ପରିବାରମାନଙ୍କରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ବାପା ଶିବଙ୍କ ଭକ୍ତ- ମାଆ କୃଷ୍ଣ ବା ରାମଙ୍କର 
ଉପାସନା କରୁଛନ୍ତି କକା ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଅନୁରାଗୀ ଖୁଡ଼ୀ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି 
ଗୋଟିଏ ଝିଅ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ପୂଜା କରେ ଓ ବଡ଼ ପୁଅଟି ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ 
ଦେଖାଉଛି- ସାନ ପୁଅ ଗୁରୁ ନାନକ ଓ କବିର, ସୁରଦାସ ଓ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ଭଜନରେ 
ମାତିଛି । ଏପରି ଧାର୍ମିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ରହିବା ଧର୍ମାଚରଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଖୁବ 
ଭଲ । ଏହିପରି ଗୃହକୁ ଆମେ ଗୃହସ୍ପାଶ୍ରମ ବୋଲି କହିପାରିବା । ଏପରି 
ଗୃହସ୍ଥାଶ୍ରମମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆମ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ଚଉବର୍ଗସାଧନାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରାଯାଇଛି । 
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୬୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସଂସାରରେ ରହି ଧର୍ମସାଧନା କରିବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ ଏଇ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, 
କାମ ଓ ମୋକ୍ଷ ସାଧନା କରି ସେଥିରେ ସିଵିଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ । କିନ୍ତୁ ଏହି 
ଚଉବର୍ଗସାଧନାର ଲକ୍ଷ୍ୟ କେବଳ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ କାମ ଓ ମୋକ୍ଷ ଲାଭ କରିବା ନୁହେଁ | 
ଏହି ଚଉବର୍ଗସାଧନାର ଶେଷ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଲା- ଏହି ସାଧନା ମାଧ୍ୟମରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଉପଲବ୍ଧ କରିବା ଓ ନିଜର ଜୀବନକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଭାବରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିବା ଓ 
ସମୂଜ୍ଵଳ କରିବା । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାହିଁ ସବୁ ଧର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ସବୁ ପ୍ରକାର 
ଆଶ୍ରମର ଲକ୍ଷ୍ୟ | ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚବା ପାଇଁ ବହୁବିଧ ମାର୍ଗ ରହିଛି ଓ ବହୁବିଧ 
ଆଦର୍ଶ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଆମକୁ ଏଇ ପଥରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାପାଇଁ ସବୁ ଧର୍ମରେ ବହୁ 
ମହାମ୍ବା, ସାଧୁ, ସନ୍ଧ, ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ, ଗୁରୁ, ଫକିର, ଯୋଗୀ, ବୈଷ୍ଣବ ଓ ସିଦ୍ଧସାଧକ ମଧ୍ଯ 
ଅଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର ଅନନ୍ତ ଓ ତାଙ୍କର ଉପଲବ୍ଧ ମଧ୍ଯ ସୀମିତ ନୂହେଁ | ତେଣୁ ଧର୍ମାର୍ଥୀ 
ସଂସାରୀ ଲୋକମାନେ ମୁକ୍ତ ମନରେ, ଉଦାର ଚିତ୍ତରେ ନିଷ୍ଠାପର ହୋଇ ଯେକୌଣସି 
ମାର୍ଗରେ ସାଧନା କଲେ ଇଶ୍ଵର-ଉପଲବ୍ଧ ନିଶ୍ଚୟ ସମ୍ଭବ ହେବ । 

° 


୨୪. ଶ୍ରୀ ଗୁରବେ ନମଃ 


ଧର୍ମାର୍ଥୀ ଓ ଧର୍ମାଚାରୀଙ୍କ ଧର୍ମପଥରେ ଦିଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେବାପାଇଁ ଓ ରଶ୍ବର 
ଉପଲନ୍ଧ ନିମନ୍ତେ ସହାୟତା ଦେବାପାଇଁ ସବୁ ଧର୍ମରେ ପୁରୋହିତ, ଧର୍ମଯାଜକ ଓ 
ଧର୍ମଗୁରୁ ଅଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ପୁରୋହିତ ଓ ଧର୍ମଗୁରୁ ଏକଶ୍ରେଣୀୟ ନୂହନ୍ତି । ଧର୍ମ କ'ଣ ଓ 
ଅଧର୍ମ କ'ଣ ତାହା ଆମଭଳି ସାଧାରଣ ମଣିଷ ପକ୍ଷରେ ଜାଣିବା ସହଜ ନୂହେଁ । 
ସେଥୁପାଇଁ ଜଣେ ଧର୍ମାର୍ଥୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଧର୍ମଗୁରୁଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ ନେଇଥାଏ । 
ଗୁରୁଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଶାସ୍ତ୍ର ଅସଲ ମର୍ମ ମଧ୍ଯ ବୂଝିପାରିବା ଅସମ୍ଭବ ହୋଇପଡ଼େ | ତା'ଛଡ଼ା 
ଧର୍ମପଥରେ ଗତି କଲାବେଳେ ନାନାଦି ବାଧାବିଘ୍ନ ଦେଖାଦିଏ; ନାନାଦି ଆଶଙ୍କା, ଭୟ 
ବିପଦ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଦିଏ । ସେତେବେଳେ ଗୁରୁଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ତୂମକୁ କିଏ ସାହା ହେବ ? 
ସଦଟଗୁରୁ ହି ଆମର ସର୍ବ ସଂଶୟ ଛେଦନ କରିପାରନ୍ତି ନିରାଶାର ଅନ୍ଧାରେ ଭିତରେ 
ଆଶା ଓ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରଦୀପ ଆମ ଅନ୍ତର ଭିତରେ ଜଳାଇରଖନ୍ତି; ଧର୍ମପଥରେ ଯାଉ ଯାଉ 
ପଥ ହୁଡ଼ିଗଲେ ଆମକୁ ପୁଣି ପଥ ଉପରକୁ ଫେରାଇ ଆଣନ୍ତି ! 


ମହାଭାରତରେ ଅଛି ଛଦ୍ଧବେଶୀ ଧର୍ମବକ ଧର୍ମାମ୍ବା ଯୁଧଷ୍ପିରଙ୍କୁ ପଚାରିଲା 
“ ରାଜା ! କହିପାରିବ ଧର୍ମପଥ କାହାକୁ କହନ୍ତି ? ” ଧର୍ମାମା ଯୁଧଷ୍ମିର ଭତ୍ତର ଦେଲେ 
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ଶ୍ରୀ ଗୁରବେ ନମଃ ୬୧ 


“ ଧର୍ମଶାସ୍ତମାନଙ୍କରେ ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନାନା ବିରୋଧାମ୍ବକ କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟ ମୁନିରଷିମାନେ ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧେ ନାନା ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ମତ ଦିଅନ୍ତି; କିନୁ 
ମୋ ମତରେ ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଧର୍ମପଥରେ ଯିବାକୁ ଚାହୁଁଛି, ତା' ପକ୍ଷରେ ଉଚିତ 
ହେଉଛି ମହତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଯୋଉ ପଥରେ ଯାଉଛନ୍ତି, ସେହି ପଥରେ ଚାଲିବା । ” 
ମହତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ବହୂତ ଅଛନ୍ତି | ଜଣେ ଯେକୌଣସି ମହାମ୍ଲାଙ୍କ ପଥ ଧରି ଯଦି ନିଷ୍ଠାପର 
ଭାବରେ ଚାଲେ, ତେବେ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ତେବେ 
ଏକଥା ସତ ଯେ, ଧର୍ମ ଓ ରଶ୍ଵର ଉଭୟେ ଗୋଟିଏ ଅତଳସ୍ପର୍ଶୀ ଅନ୍ଧକାରମୟ ଗୁହା 
ଭିତରେ ଲୁଟଚିଛନ୍ତି; ସାଧାରଣ ମଣିଷ ତାଙ୍କୁ ଖୋଜି ପାଇବା କଠିନ । 


ଗୁରୁ ହେଉଛନ୍ତି ଏହି ମହତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ମହାଜନ । ସେ ଜଣେ ସିଦ୍ଧ ଓ ସାଧକ | 
ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵର ଉପଲବ୍ଧ ପୂର୍ବରୁ ଅଛି । ତାଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଶିଷ୍ୟକୁ ବୂଝାଇଦେବାର 
କ୍ଷମତା ଅଛି; ବାଟ ବତାଇଦେବାର କ୍ଷମତା ଅଛି | ସର୍ବୋପରି ତାଙ୍କର ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟପ୍ରତି 
ଅଶେଷ ସ୍ବେହ ଓ ଆଶୀର୍ବାଦ ଥାଏ । ସେ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଶିଷ୍ୟ ପାଖରେ ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ 
ସମର୍ପି ଦିଅନ୍ତି । ତାଙ୍କର ହୃଦୟରେ ଶିଷ୍ୟ ପ୍ରତି ଗଭୀର କରୁଣା ରହିଛି; ଗଭୀର ଦାକ୍ଷିଣ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ପ୍ରିୟ ଶିଷ୍ୟ ପାଇଁ ସେ ଅଶେଷ କଷ୍ଟ ଭୋଗନ୍ତି । କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସଦଗୁରୁମାନେ ଶିଷ୍ଯକୁ ଉପଯୁକ୍ତ ଦେଖୁଲେ ନିଜର ସମସ୍ତ ଯୋଗସିଛି ଓ ତପଫଳ 
ଶିଷ୍ୟକୁ ଦେଇ ନିଜେ ନିଃସ୍ବ ହୋଇଯାନ୍ତି । ଏଥପାଇଁ ସଦଗୁରୁମାନଙ୍କ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ତୁଲ୍ଯ 
ମନେକରାଯାଏ ଓ ମାନ୍ୟ ମଧ୍ୟ କରାଯାଏ । କେବଳ ସେତିକି ନୂହେଁ- ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟ 
ପକ୍ଷରେ ତା'ର ଗୁରୁ ପିତାତୂଲ୍ୟ, ମାତାତୁଲ୍ୟ, ଭ୍ରାତୃତୁଲ୍ୟ, ବନ୍ଧୁତୁଲ୍ୟ ଓ ସେ ହିଁ ଶିଷ୍ୟର 
ପରମ ପ୍ରେମାସ୍ପଦ | ଅନୂଗତ ପ୍ରିୟ ଶିଷ୍ୟ ପାଖରେ ସଦଗୁରୁଙ୍କର ଯେପରି କିଛି ଅଦେୟ 
ନଥାଏ -¬ ପ୍ରିୟତମ ଓ ମାନ୍ୟତମ ସଦଗୁରୁଙ୍କ ପାଖରେ ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟର ମଧ୍ଯ କିଛି ମାତ୍ର 
ଅଦେୟ ନଥାଏ । ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଉପାର୍ଜିତ ସମସ୍ତ ଯୋଗସିବି ଓ ତପଫଳ 
ଗୁରୁଙ୍କ ପଦତଳେ ଉତ୍ସର୍ଗ ବା ସମର୍ପଣ କରିଦେଇ ନିଃସ୍ଵ ହୋଇଯାଇପାରେ । 


ଗୁରୁ ଓ ଶିଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ସମ୍ପର୍କ ଅକଳ୍ନୀୟ | ଏହାକୁ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ଛାଞ୍ଚ ଭିତରେ ପକାଇ ହେବ ନାହିଁ । ଏ ଗୁରୁ-ଶିଷ୍ୟ ସମ୍ପର୍କ ଭଳି ପବିତ୍ର, ନିଜାପଦ, 
ମଙ୍ଗଳମୟ, ଆନନ୍ଦପୂର୍ଣ ସମ୍ପର୍କ ଏ ପୃଥିବୀରେ କୂତ୍ରାପି ସୁଲଭ ନୁହେଁ । ସଦଗୁରୁ ହିଁ 
ଶିଷ୍ୟ ମନରେ ସୁଦୃଢ଼ ପ୍ରତ୍ୟୟ, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି କରିଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଭଶ୍ଵର ଓ ଶିଷ୍ୟ 
ମଧ୍ଯରେ ସୁଦୃଢ଼ ସେତୂଟିଏ ହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି । ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟ ତା'ର ଗୁରୁଙ୍କ ଆଦେଶକୁ 
ବିନା ବିଚାରରେ ମାନି ନେଇଥାଏ । ସଦଗୁରୁ ମାତ୍ରେଇ ତାଙ୍କର ଉପଯୁକ୍ତ ଶିଷ୍ଯକୂ 
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୬୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ତାଙ୍କର ଉତ୍ତରସାଧକ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଗୁରୁ-ଶିଷ୍ୟ ସମ୍ପର୍କକୁ କେବଳ ଭଶ୍ଵର 
ଓ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତଙ୍କ ସମ୍ପର୍କ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ । ସଦ୍‌ଗୁରୁ ମାତ୍ରେଇ ଶିଷ୍ୟ 
ପକ୍ଷରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧବ ସ୍ଵରୂପ । ଶାସ୍ତରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଆପଦ-ବିପଦ ଓ 
ସଂକଟ କାଳରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ନାମଧରି ନ ଡାକି ଯଦି କେହି ଗୁରୁଙ୍କ ନାମ ଧରି ଆକୁଳ 
ହୋଇ ଡାକେ, ତେବେ ଇଶ୍ଵର ତାକୁ ସେହି ବିପଦସଂକଟରୁ ରକ୍ଷାକରନ୍ତି । 


କିନ୍ଧୁ ଏ ଜଗତରେ ସଦଗୁରୁ ମିଳିବା କଷ୍ଟଃ ଏବଂ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଯଥାର୍ଥ ଅନୁରକ୍ତ 
ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟ ମିଳିବା ମଧ୍ଯ କଷ୍ଟକର | ତେବେ ଆମର ପୂଥବୀ କେବେ ସଦଗୁରୁ ଓ 
ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟଶୂନ୍ୟ ହୋଇ ନାହିଁ । ଏବେ ବି ସଦ୍ଗୁରୁ ଅଛନ୍ତିଂ ସତ୍ଶିଷ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
ଅଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ନିଷ୍ଠାପର ଭାବରେ ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଖୋଜୁଥାନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ସଦ୍‌ଗୁରୁ ମିଳିଯାନ୍ତି । କୁହାଯାଇଛି, ଯଦି ସଦ୍ଗରୁ 
ପାଇବାକୁ ଚାହଁ, ତେବେ ଶିବଙ୍କର ଉପାସନା କର, କାରଣ ଦେବଦେବ ଶିବ ଭଗବାନ୍‌ 
ହିଁ ଯଥାର୍ଥରେ ଜଗତ୍‌ଗୁରୁ ଓ ସେ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁମାନଙ୍କର ଗୁରୁ ପରମଗୁରୁ ! ଭଗବାନ୍‌ ଶିବ 
ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ ଧର୍ମାର୍ଥୀକୁ ସହଜରେ ସଦ୍‌ଗୁରୁ ମିଳିଯାନ୍ତି । ସେହି ଭଗବାନ୍‌ ଶିବ ହିଁ 
ଗୁରୁଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରି ତା' ପାଖରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୁଅନି । ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହନ୍ତି 
“ ଯଦି ଜଣେ ପ୍ରକୃତରେ ନିଷ୍ଠାପର ଥାଏ, ତେବେ ତାକୁ ଠକ ଗୁରୁଟିଏ ମିଳିଗଲେ ମଧ୍ଯ 
ତା'ର କିଛି କ୍ଷତି ହୁଏ ନାହିଁ । ତୁମେ ଯଦି ସତକୁ ସତ ଧର୍ମପଥରେ ଚାଲିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥାଅ- ରଶ୍ବରଙ୍କ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥାଅ¬ ତେବେ ଠକବା ନକଲି ଗୁରୁଙ୍କ 
ହାବୁଢ଼େ ପଡ଼ିଲେ ବି ସେ ତୂମର କିଛି କ୍ଷତି କରିପାରିବେ ନାହିଁ । କାରଣ ଧର୍ମ ଓ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଯଥାର୍ଥରେ ଖୋଜୁଥିବା ମଣିଷଟି ପାଖରେ ସକ୍ଷମ ରୂପରେ ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵର ରହିଥାନ୍ତି 
ଓ ତାକୁ ରକ୍ଷା କରୁଥାନ୍ତି । 


ଆମ ଧର୍ମମାର୍ଗରେ ଗୁରୁ ବହୁପ୍ରକାର- ଶିକ୍ଷାଗୁରୁ, ଦୀକ୍ଷାଗୁରୁ, କୂଳଗୁରୁ, ଧର୍ମଗୁରୁ 
ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସାଧନାର ଗୁରୁ । ବେଳେବେଳେ ଜଣେ ଗୁରୁ ମଧ୍ଯ ସବୁ ଗୁରୁଙ୍କ ଭୂମିକା 
ତୁଲାଇଥାନ୍ତି । ପିତାମାତାମାନେ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁ । ଭାଗବତରେ ଅଛି, ଅବଧୂତ ମୁନି ଚବିଶଟି 
ଗୁରୁ କରିଥିଲେ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଜଗର ସାପ, କପୋତପକ୍ଷୀ ଓ ପିଙ୍ଗଳା ନାମ୍ୀ 
ଜଣେ ବେଶ୍ୟା ମଧ୍ଯ ଥୁଲେ । ଅବଧୂତ ପ୍ରକୃତି ଓ ପରିବେଶ ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଥୁଲେ ଓ 
ଏକାମ୍ବ ଥଲେ । ପ୍ରକୃତିର ସବୁକିଛି ଆମକୁ ମହାନ୍‌ ସତ୍ୟର ସନ୍ଧାନ ଦେଇପାରନ୍ତି । 
ମନଭିତରେ ସଦିଛ ଥଲେ ଓ ନିଷ୍ଠା ଥିଲେ ଆମ ଚାରିପଟେ ଥବା ପାହାଡ଼, ପର୍ବତ, 
ନଇ, ଝରଣା, ପଶୁପକ୍ଷୀ, କୀଟପତଙ୍ଗ ସମସ୍ତେ ଆମ ଆଗରେ ଜୀବନର ନିଟୂଢ଼ ରହସ୍ୟ 
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ଶ୍ରୀ ଗୁରବେ ନମଃ ୬୩ 


ଖୋଲି ଦିଅନ୍ତି । ଆମର ମନ ଓ ହୃଦୟ ଯଦି ମୁକ୍ତ ରହନ୍ତି, ଗ୍ରହଣଶୀଳ ହୋଇ ରହନ୍ତି, 
ବିନୀତ ଓ ନମନୀୟ ରହେ, ସର୍ବଦା ଜିଜ୍ଞାସାଶୀଳ ହୋଇ ରହେ- ତେବେ ଆମେ 
ପ୍ରକୃତିକ ପରିବେଶ ଭିତରୁ ଅନେକ ଗୁଢ଼ସତ୍ୟ ଆବିଷ୍କାର କରିପାରିବା । 


ଅନେକ ଧର୍ମାର୍ଥୀ ରାମ, କୃଷ୍ଣ ବୁଦ୍ଧ, ଯିଶୁ ପ୍ରଭୃତି ଅବତାରମାନଙ୍କୁ ଗୁରୁ 
କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ବର୍ଭମାନ ସଶରୀରରେ ନଥିଲେ ବି, ସେମାନଙ୍କର ଦିବ୍ୟ 
ସୂକ୍ଷ୍ମସତ୍ତାରେ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ ଅଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଏହି ଦିବ୍ଯସତ୍ତାମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ଅନୁଗତ ଭକ୍ତ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵପ୍ପରେ ବା ସୃକ୍ଷ୍ମଦର୍ଶନରେ ଦେଖାଦେଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମପଥ 
ଦେଖାଇ ଦିଅନ୍ତି । ଦେବତାମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଭଗବାନ୍‌ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ୍‌ ଶିବ ଓ ଭଗବାନ୍‌ 
ଗଣେଶଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଅନେକ ଗୁରୁ ପଦରେ ବରଣ କରିଥାନ୍ତି । 


ଭାଗବତରେ ଅଛି “ ମନ ମୋହର ନିଜ ଗୁରୁ ।” କେତେକ ଧର୍ମାର୍ଥୀ ବାହାରେ 
ଗୁରୁ ନ ଖୋଜି ନିଜ ଭିତରେ ଗୁରୁଙ୍କୁ ଖୋଜନ୍ତି ଓ ପାଆନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ନିଜ 
ମନ ବା ବିବେକ ଗୁରୁ ହୋଇଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହା ବଡ଼ କଠିନ, କାରଣ, ସମସ୍ତଙ୍କର 
ମନ, ବୁଵି ଓ ବିବେକ ଯଥେଷ୍ଟ ଜାଗ୍ରତ ଓ ସକ୍ରିୟ ହୋଇ ନଥାଏ; ଆଉ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନଙ୍କର ଅହଂକାର ଅବନତ ହୋଇ ନଥାଏ, ଚିତଶୁବି ଆସି ନଥାଏ । ହୃଦୟ 
ଶାନ୍ତ ହୋଇ ନଥାଏ । ଜିହ୍ଵା ନୀରବ ହୋଇ ନଥାଏ । ତେଣୁ ନିଜ ମନକୁ ଗୁରୁ 
କରିବାର କ୍ଷମତା ସମସ୍ତଙ୍କର ହୋଇ ନଥାଏ; ଫଳରେ ଏହି ଧରଣର ଅନେକ ନିଜ 
ଭିତରେ ସଦବୁବ୍ଧିର ସନ୍ଧାନ ନ ପାଇ ନିଜର କୁବୁଵି ବା ଅହଂକାରର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇଯାନ୍ତି; ଏବଂ ଅଧର୍ମପଥକୁ ଧର୍ମପଥ ଭାବି ସେଇ ପଥରେ ଯାଇ ଅଧଃପତିତ 
ହୋଇଯାନ୍ତି । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଭଳି ସାଧାରଣ ଲୋକ ପକ୍ଷରେ ଜୀବନ୍ତ ସଦଗୁରୁଙ୍କର 
ଶରଣାପନ୍ସ ହୋଇ ଶିଷ୍ୟତ୍ବ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅଧ୍ବକ ଅନୁକୂଳ । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଉଦ୍ଧବ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଅର୍ଜୁନ, ଦ୍ରୋଣ ଓ ଅର୍ଜୁନ, ଶ୍ରୀରାମ ଓ ହନୁମାନ; 
ଏବଂ ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ବୁଦ୍ଧ ଓ ଆନନ୍ଦଃ ଏବଂ ଆମ ଯୁଗରେ ରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ବିବେକାନନ୍ଦ, 
ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ନିବେଦିତା, ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଓ ଶ୍ରୀମା- ଗୁରୁ-ଶିଷ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ସର୍ବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ । 
© 
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D୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୨୫. ଧର୍ମସାଧନାରେ ଶାସ୍ତ, ଅଭୀଭ୍ତା ଓ କାଳ 


ଯୋଗାଟାର୍ଯ୍ୟ ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ତାଙ୍କର ' ଯୋଗସମନ୍ଟୟ ' ଗ୍ରଚ୍ଛରେ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅନ୍ଵେଷଣ କଲାବେଳେ ଆମକୁ ଚାରୋଟି ବିଷୟର ସାହାଯ୍ୟ 
ନେବାକୁ ହୁଏ । ପ୍ରଥମରେ ଗୁରୁ, ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଶାସ୍ତ୍ର ତୃତୀୟରେ ଉତ୍ସାହ ବା ଅଭୀସ୍ତ୍ରା, 
ଚତୁର୍ଥରେ କାଳ ବା ଉପଯୁକ୍ତ ମୁହୂର୍ର । ଧର୍ମସାଧନାରେ ଗୁରୁଙ୍କ ଭୂମିକା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିଥାଉଁ; ବର୍ଭମାନ ଶାସ୍ତ୍ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆଲୋଚନା ହେଉ । 


ମଣିଷର ଧର୍ମବୁଵି ଓ ଧର୍ମସାଧନା ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଦିନଠାରୁ ବହୁ ଧର୍ମସାଧକ, 
ରଷି, ମୁନି, ଯୋଗୀ, ସନ୍ଗ୍‌ ଜ୍ଞାନୀ, ଭକ୍ତ, କବି ସେମାନଙ୍କ ଧାର୍ମିକ ଅଭିଜ୍ଞତା ବା 
ଏଶ୍ବରିକ ଅଭିଜ୍ଞତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯାହା ସବୁ ବିଭିନ୍ନ ଢଙ୍ଗରେ କହିଛନ୍ତି ବା ଲେଖୁଛନ୍ତି 
ସେସବୁ ଆମ ଧର୍ମସାଧନା ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ବା ଉପାଦେୟ । ଯଦିଓ ସେସବୁ 
ବହୁ ସମୟରେ ବଡ଼ ଜଟିଳ, ଗଭୀର ଓ ନାନାଦି ରହସ୍ୟମୟ ତତ୍ଵ -ତଥ୍ୟାଦିରେ ପୂର୍ଣ 
ତଥାପି ସେସବୁକୁ ଆଗ୍ରହ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ଅଭ୍ୟାସମତେ ପାଠ କରୁ କରୁ, ଶ୍ରବଣକରୁ 
କରୁ ବା ପରତ୍ସର ମଧ୍ୟରେ ଆଲୋଚନା କରୁ କରୁ ସେଗୁଡ଼ିକ କ୍ରମଶଃ ଆମେ ବୁଝିବାକୁ 
ସକ୍ଷମ ହେଉ । ଧର୍ମାଟାର୍ଯ୍ୟମାନେ କହନ୍ତି ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଅନ୍ତର ଭିତରେ ସତ୍ୟକୁ 
ବୁଝିବା ଲାଗି, ତତ୍ଵକୁ ବୁଝିବା ଲାଗି ଏକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ବା ପୂର୍ବସଂସ୍କାର ଉଣାଅଧ୍ବକେ 
ରହିଛି । ପୂର୍ବଜନ୍ନମାନଙ୍କରୁ ଆମେ କ୍ରମଶଃ ଏ ସଂସ୍କାରର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇ ଆସୁଛେ । 
ଏ ଜନ୍ମରେ ସତ୍ଯ ଜାଣିବାପାଇଁ ନିଷ୍ଠା ଓ ବ୍ୟାକୁଳତା ଆସିବାମାତ୍ରେ ଆମ ଭିତରେ 
ସତ୍ୟକୁ ବୁଝିବା ଲାଗି ସ୍ଵତଃ ଏକ ସଂବେଦନଶୀଳତା ଜାଗିଉଠେ; ତା' ଫଳରେ ଛାଏଁ 
ଛାଏଁ ଅନେକ ଗୂଢ଼ ରହସ୍ୟ ଆମ ଅନ୍ତର ଭିତରେ ଉନ୍ମୋଚିତ ହୋଇଯାଏ । ଅନେକ 
ଦିବ୍ୟ ଅନୁଭୂତି, ସ୍ବର୍ଗୀୟ ଭାବାବେଗ, ଅନେକ ଗୁହ୍ୟ ରହସ୍ୟ, ଅନେକ ନିଗୂଢ଼ ଆମ୍ବିକ 
ଜ୍ଞାନ ଆମ ଭିତରେ ଛାଆଁକୂ ଛାଆଁ ବୋଧଗମ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । ତେବେ ଏକଥା ସତ 
ଯେ, ଆମେ ଯେତିକି ସତ୍ୟ, ଜ୍ଞାନ ବା ଅନୁଭୂତି ବିଷୟରେ ଶାସ୍ତରୁ ଜାଣିବୁ, ସେତକ 
ଆମ ଜୀବନରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ କରିବାକୁ ହେବ; ପ୍ରୟୋଗ ଓ ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ; 
ଅଭ୍ୟାସ ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ହେବ । ତା” ନ ହେଲେ ଆମର ସବୁ ଶାସ୍ତଜ୍ଞାନ କେବଳ 
ଆମ ମନ ଭିତରେ ପୋଥୁବାଇଗଣ ହୋଇ ରହିବ । ଆମ ଜୀବନକ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ 
ଜ୍ଞାନବୃକ୍ଷରେ ଫୁଲ କି ଫଳ ଧରିବ ନାହିଁ । କିଛି କିଛି ଜୀବନରେ ସାଧ୍ବଲେ ଯାଇ 
ଆମେ ଧର୍ମସାଧନା ଲାଗି ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଯଥାର୍ଥ ବିନିଯୋଗ କରିପାରିବା । 
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ଧର୍ମସାଧନାରେ ଶାସ୍ତ ଅଭୀସ୍ତରା ଓ କାଳ IB 


ଧର୍ମାର୍ଥୀ ପକ୍ଷରେ ନିଜ ଧର୍ମର ମୌଳିକ ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ଆଗ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା 
ଦରକାର । ତା'ପରେ ତା” ସହିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମର ମୁଖ୍ୟ ଶାସ୍ତଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରଦ୍ଧାର 
ସହିତ ପାଠ କରିବାକୁ ହେବ । କୋରାଣ, ବାଇବେଲ, ଧମ୍ପପଦ ପ୍ରଭୃତି ଶାସ୍ତ ଆମ 
ପାଇଁ ଅପାଠ୍ୟ ନୁହେଁ | ତେବେ ଆମ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ବେଦ, ଉପନିଷଦ ଓ ବୃହୁସଂହିତାକୁ 
ଆମର ମୁଖ୍ୟ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ବୋଲି ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଇଛି । ଶକ୍ତି ଉପାସକମାନେ 
' ସପୂଶତୀଚଣ୍ଡୀ' ନିୟମିତ ପାଠ କରନ୍ତି | ବିଷ୍ପୁରାଣ, ଶିବପୁରାଣ, ବାୟୁପୁରାଣ ପ୍ରଭୁତି 
ଅଷ୍ଟାଦଶ ପୁରାଣ ମଧ୍ୟ ଆମର ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ତରୂପେ ଗୃହୀତ | ତେବେ, ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତ, 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦଗୀତା ଆମପାଇଁ ଅତି ଉପାଦେୟ ଓ ପ୍ରତିଦିନର ପାଠ୍ୟ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ବୋଲି 
ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ କହିଛନ୍ତି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ବାଲ୍ଲାକି ମୁନିଙ୍କ ରଚିତ ସପ୍ତକାଣ୍ଡ ରାମାୟଣ 
ଓ ବ୍ୟାସମୁନିଙ୍କ ରଚିତ ଅଷ୍ଟାଦଶ ପର୍ବ ମହାଭାରତ ମଧ୍ୟ ଆମର ଦୈନନ୍ଦିନ ପାରାୟଣୀୟ 
ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ବୋଲି ଧର୍ମବେତ୍ତାମାନେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛନ୍ତି । ଆମର ଅବତାରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଶ୍ରୀରାମ ଓ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଆମେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅବତାର ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ଦେଇଆସିଛୁ; ତେଣୁ ଏ 
ଦୁହିଁଙ୍କର ମହାନ୍‌ ମହାନ୍‌ ଚରିତକୁ ନିତ୍ଯ ଅନୁଶୀଳନ କଲେ ଓ ଆମ ଜୀବନକୁ 
ସେହିମାନଙ୍କ ଭାବ-ଚେତନାରେ ପରିଶୀଳିତ କଲେ, ଆମର ଧର୍ମଲାଭ ଓ ଶଶ୍ବର 
ଉପଲବ୍ମର ପଥ ସୁଗମ ହୋଇଯାଏ ! ପରମକାରୁଣିକ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଚରିତ ଓ ତାଙ୍କ ମୁଖନିଃସୃତ 
' ଧମ୍ମପଦ ' ଗ୍ରଚ୍ଛ ଧର୍ମାର୍ଥୀମାନଙ୍କର ଅବଶ୍ୟ ପାଠ୍ୟ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପୂର୍ବ-ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର ବହୁ 
ବୃତ୍ତାନ୍ତକୁ ନେଇ ରଚିତ “ ବୌଦ୍ଧ ଜାତକ ଗଳ ' ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଶ୍ରେୟଃ ଓ ଉପାଦେୟ ଧର୍ମୋପଦେଶରେ ପରିପୂର୍ଣ । ଏଯୁଗର ବରିଷ୍ଠ ଅବତାର 
ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଠପରମହଂସଙ୍କ ଶ୍ରୀମୁଖନିଃସୂତ କଥାମ୍ପତ, ଯୁଗପୁରୁଷ ଯୋଗେଶ୍ଵର ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ବାଣୀ ଓ ରଚନା, ଏ ଯୁଗର ଅନ୍ୟତମ ମହାଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ 
କୃତ “ ଦିବ୍ୟଜୀବନ”' ଗ୍ରଚ୍ଛ “ଯୋଗ ସମନ୍‌ୟ” ଗ୍ରଚ୍ଛ ଓ “ସାବିତ୍ରୀ ମହାକାବ୍ଯ' 
ଧର୍ମାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ପରମ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ରୂପେ ଅବଶ୍ୟ ପଠନୀୟ । ଏମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ, 
ପ୍ରେମାବତାର ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ନାନକ, କବୀର, ସୁରଦାସ, ମୀରାବାର, ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, 
ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଦାସ, ଭୀମ ଭୋଇ ପ୍ରମୁଖ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବହୁ ସାଧୁସନ୍ଛ, ମହାତ୍ମା, 
ଅଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଚରିତ ଓ ଧର୍ମବାଣୀ ଆମ କର୍ଣ୍ଣ ଓ ମନରେ ବାରମ୍ବାର ନିନାଦିତ ହେବା 
ଉଚିତ । ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ, କର୍ମଯୋଗୀ ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିନୋବା ଭାବେଙ୍କ 
ଚରିତ ଓ ଗ୍ରଚ୍ଛଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମାଚାରୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବହୁ ଉପାଦେୟ । 


ତା'ପରେ ଆସେ ଧର୍ମସାଧନାରେ ଉତ୍ସାହ ଓ ଅଭୀସ୍ତ୍ରାର କଥା । ଧର୍ମାର୍ଥୀର ମନ 
3 ହୃଦୟ ସର୍ବଦା ଧର୍ମ ଚିନ୍ତା, ରଶ୍ଵର ଚିନ୍ତା, ଆମ୍ମାନୁସନ୍ଧାନ ଓ ଧର୍ମାନୁଚରଣକୁ ନେଇ 
ଉତ୍ସାହପୂର୍ଣ ରହିବା ଉଚିତ । ଧର୍ମବୀରମାନଙ୍କ ଚରିତ ପଠନ, ଧର୍ମବିଷୟ ନାଟକ ନୃତ୍ୟାଦି 
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୬୬ ` ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଦର୍ଶନ, ଧର୍ମସର୍ଗତାଦି ଶ୍ରବଣଦ୍ଵାରା ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଉଦ୍ଦୀପନା ଆସେ । ଏହି 
ଧର୍ମୋତ୍ସାହ ଓ ଧର୍ମୋଦ୍ଦୀପନା ନିରବଛିନ୍ନ ରହିଲେ ଛଶ୍ଵର-ଉପଲନ୍ଧ ଲାଗି ଆମ ହୃଦୟରେ 
ଅଭାସ୍ତ୍ାର ବତିଟିଏ ଅନବରତ ଜଳୁଥାଏ । ସେହି ଅଭୀସ୍ତାର ବତିଟି ଯେପରି ଅକମ୍ପିତ 
ଭାବେ ଉର୍ଚ୍ବକୁ ଶିଖା ଟେକି ସର୍ବଦା ଜଳୁଥିବ, ସେ ଦିଗରେ ନିଷ୍ଠାପର ଧର୍ମସାଧକମାନେ 
ସର୍ବଦା ସଚେତନ ଥାନ୍ତି । ଉତ୍ସାହ ଓ ଉଦ୍ଦୀପନାର ଆବେଗ ଓ ଅଭୀସ୍ତାର ଦୃଢ଼ ନିଷ୍ଠା ଓ 
ସ୍ଥିରତା ଆମ ଭିତରୁ କ୍ଷଣକ ଲାଗି ସୁଦ୍ଧା ଅନ୍ତରହିତ ହେବା ଉଚିତ ନୂହେଁ | 


ଧର୍ମ ପାଇଁ ଆଗ୍ରହ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ହୃଦୟରେ ତାଙ୍କ 
ପାଇଁ ବ୍ୟାକୂଳତା, ଆତୂରତା ଓ ଆର୍ଭୀଭାବ ସବାଦା ଲାଗି ରହିଥାଏ । ଜୀବନର ଓ 
ସଂସାରର ଯେକୌଣସି ବିଷୟ ବା ବସ୍ତୁକୁ ଇଶ୍ଵରପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ଇଷ୍ଟ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଠାରୁ କେବେ ବି ପୃଥକ୍‌ କରି ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ । ତା'ର ସାଂସାରିକ ସୁଖ“ଆମୋଦ 
ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ଦେଇ ସେ ଭୋଗ କରେ ନାହିଁ । ଏ ସଂସାରରେ ସବୁପ୍ରକାର 
ମାନବୀୟ ସମ୍ପର୍କ-ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଉତ୍ସାହ ମଉଳିଯାଏ; କିନ୍ତୁ ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ନିବିଡ଼ତା, ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଓ ପ୍ରତ୍ୟୟଶୀଳତା କେବେ ବି ମ୍ଲାନ ପଡ଼ିଯାଏ ନାହିଁ" କମିଯାଏ 
ନାହିଁ । ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ ଯଦି କିଏ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେକୌଣସି ରୂପରେ, ଯେକୌଣସି 
ଭାବରେ ଭଲ ପାଉଥାଏ, ତେବେ ତା'ର ଏହି ଦିବ୍ୟ ଭଲପାଇବାର ଆବେଗ ସର୍ବଦା 
ଉତ୍ସାହପୂର୍ଣ୍ ହୋଇ ରହିଥାଏ ! ଏହି ଅନୁଭବ ଦିନୁ ଦିନ ବଢ଼ିଚାଲିଥାଏ- ନୂଆ ନୂଆ 
ହେଉଥାଏ । ତେବେ ତା'ହେଲେ ନି, ଆମ ଭଳି ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଏହି 
ଉତ୍ସାହ, ଉଦ୍ଦାପନା ଓ ଅଭୀସ୍ତ୍ାକୁ ସଦା ଜାଗ୍ରତ ରଖୁବାକୁ ହେବ | ନିଷ୍ଠା ଓ ଆନ୍ତରିକତା 
ସେଥୁପାଇଁ ଆମର ଏକାନ୍ତ ଅବଲମ୍ବନ | ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ଉ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଯେପରି ଆମେ 
ତାଙ୍କୁ ବିସ୍ତ ହୋଇ ନଯାଉଁ, ସେଥୁପାଇଁ ଅନବରତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମ ଜପ କରିବା ପାଇଁ 
ଆମ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ରହିଛି । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦଗୀତାରେ ସର୍ବବିଧ ଯଜ୍ଞ ଭିତରେ 
' ଜପଯଜ୍ଞ 'କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି କୂହାଯାଇଛି । 


ଧର୍ମ-ସାଧନାର ଶେଷ କଥାଟି ହେଲା କାଳ । ଏହି କାଳକୁ ଆମେ ଦିବ୍ୟମୁହୂର୍ଭ 
ବା ଅନୁଜୂଳ ମୁହୁର୍ଭ ମଧ୍ୟ କହିପାରୁ । ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ କହନ୍ତିଂ ଆମେ ଯେତେ ଧର୍ମାଚାର 
କଲେ ବି, ଯେତେ ଯୋଗ ତପସ୍ୟା କଲେବି, ଯେତେ ଭଜନ କୀର୍ଭନ କଲେ ବି, 
ଯେତେ ଜପଯଜ୍ଞ କଲେ ବି, ତା' ମାନେ, ଆମେ ଯେତେ ଦୂସ୍ତର ଦୁଃସାଧ୍ୟ ସାଧନା 
କଲେ ବି, ଉପଯୁକ୍ତ ମୁହୂର୍ଭ ବା ବେଳା ନ ଆସିଲେ ଆମେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିପାରିବା ନାହିଁ । ସେହି ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ, ଦିବ୍ୟଭାବ ବା ଦିବ୍ୟରହସ୍ୟ ଆମର ଅଧ୍ବଗତ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଧର୍ମକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ, ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ପୂର୍ଣଭାବେ ବୋଧକରିବା 
ପାଇଁ ବର୍ଷ ବର୍ଷ ଧରି, ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି କେତେ ଯୋଗୀ, ମୁନି, ତପୀ, ସନ୍ୟାସୀ କି ସବୁ 
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ଧର୍ମସାଧନାରେ ଶାସ୍ତ, ଅଭୀସ୍ତ୍ରା ଓ କାଳ ୬୭ 


କଠିନ ତପସ୍ୟା, ସାଧନା ନ କରିଛନ୍ତି । ଏବେ ମଧ୍ଯ କରିଚାଲିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେହି 
ଅନକୂଳ ଦିବ୍ୟମୁହୂର୍ଭ ନ ଆସିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନେ ସେହିପରି ଅବିଚଳିତ ନିଷ୍ଠାରେ, 
ବିନୀତ ଭାବେ, ନୀରବ ପ୍ରତୀକ୍ଷାରେ ତାଙ୍କର କୃପାକୁ ଅପେକ୍ଷା କରି ରହିଛନ୍ତି; କେବେ 
ବି ବିଚଳିତ ବା ନିରାଶ ବୋଧ କରିନାହାନ୍ତି; ଇତସ୍ତତଃ ମଧ୍ୟ ହୋଇନାହାନ୍ତି । ଆମକୁ 
ମଧୟ ସେହିପରି ନମ୍ର ଓ ନମନୀୟ ଭାବରେ ଅପେକ୍ଷା କରି ରହିବାକୁ ହେବ; ସାଧନ 
ଭଜନ କରିବାକୁ ହେବ, ଉସାହ ଓ ଅଭୀସ୍ାକୁ ସଦା ଜାଗ୍ରତ ରଖୁବାକୁ ହେବ; ଏବଂ 
ଅଧର୍ମ, ଅସତ୍ୟ ଓ ଅପ୍ରେମ ପଥକୁ ପରିହାର କରି ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ ଧର୍ମ, ସତ୍ୟ ଓ 
ପ୍ରେମ ପଥରେ ସାଂସାରିକ ଜୀବନ ବଂଚିବାକୁ ହେବ । କୌଣସି ଭୟ ବା 
ପ୍ରଲୋଭନରେ ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଆଉ କାହାର ଅନୁଗତ ହେବାକୁ 
ଯେପରି ଆମକୁ ନପଡ଼େ । ତା' ପରେ ଇଶ୍ଵର ଆମକୁ ପ୍ରାପ୍ରହେବେ କି ନାହିଁ ଧର୍ମ 
ଆମକୁ ଧର୍ମଫଳ ଦେବେ କି ନାହିଁ ଯଦି ଦେବେ, ତେବେ କେବେ ଦେବେ- ଏ 
ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ବା ସଂଶୟରେ ବୃଥା ଘାରି ନ ହୋଇ ସେହି ଦିବ୍ୟ ମୁହୂର୍ଭକୁ ଶାନ୍ତ ଭାବେ 
ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ; ସେହି କୃପାର ପରମମୁହୂର୍ଭକୁ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରି ରହିବାକୁ 
ହେବ | 


ଆମ ଭିତରେ ଏତିକି ଆଶା, ଏତିକି ଆସ୍ଥା ଓ ଏତିକି ବିଶ୍ଵାସ ସର୍ବଦା ଜାଗରୂକ 
ରହୁ ଯେ ହଁ, ସେ ଆସିବେ | ତାଙ୍କର ରନୁସିଂହାସନ ଯେବେ ମୋ ପାଇଁ ଥରିଉଠିବ, 
ସେ ଆସିବେ । ସେ ତ ମୋ ପାଖେ ପାଖେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି; ମୁଁ କିନୁ ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁପାରୁ 
ନାହିଁ । ଯେବେ ସେ ମୋ ପାଇଁ କରୁଣାରେ ବିଗଳିତ ହେବେ, ସେତେବେଂ ` ସେ 
ମୋତେ ଦେଖାଦେବେ । ମୋ ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ମୁଖରେ ଉଦଭାସିତ ହୋଇ ସେ ଉଭା 
ହୋଇଯିବେ । ସେତେବେଳେ, ସେହି ଅଭାବିତ ମୁହୂର୍ଭରେ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁଲାମାତ୍ରେ 
କ'ଣ କରିବି, ଏବେ ଭାବିପାରୁ ନାହିଁ । ହୁଏତ ମୁଁ ତାଙ୍କ ପାଦତଳେ ପଡ଼ିଯାଇ ମିତ 
ହୋଇଯିବି; ଏବଂ ସେତେବେଳେ ସେ ମଧ୍ୟ ମୋତେ ନେଇ କଅଣ କରିବେ, ମୁଁ 
ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ସାହସ ପାଉନାହିଁ । ହୁଏତ ସେ ମୋତେ ତଳୁ ଉଠାଇ ତାଙ୍କ ଆଲିଙ୍ଗନ 
ଭିତରକୁ... ଉଠାଇନେବେ ? ତୋଳିନେବେ ? କୋଳେଇନେବେ ? 


ପାଠକେ ! ଏଣିକି ଏସବୁ ବିଷୟରେ ଆଉ ବେଶୀ କଥା କହିବା ମୋ ପାଇଁ 
ବୃଥା ବକବାଜି ହେବ; କିମ୍ଭା ସରସ ମଧୁର ବାକ୍ୟବିଳାସ ହେବ । ତେଣୁ ଏ ସମ୍ବନ୍ଧେ 
ମୁଁ ଏତିକିରେ ଚୁପ୍‌ ରହୁଛି । ତେବେ ଜ୍ଞାନୀଭକ୍ତ ଯୋଗୀମାନେ କହିଛନ୍ତିଖ ଆମକୁ 
ନିର୍ଭର ପ୍ରତିଶ୍ରୃତି ମଧ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି ଧର୍ମବୃକ୍ଷରେ ଅବଶ୍ୟ ଦିନେ ଫୁଲ ଫୁଟିବ, ଫଳ ମଧ୍ଯ 
ଧରିବ । ଭକ୍ତର ଆକୂଳ ଡାକ ଶୁଣି ପରମକୃପାଳୁ ଭଶ୍ଵର ନିଶ୍ଚୟ ଦିନେ ତା' ପାଖକ 
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D୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଉପରୁ ଓହ୍ଲାର ଆସିବେ | ତେବେ ସେଇ ଫୁଲ ଫୁ୍ଟିବାର ଓ ଫଳ ଫଳିବାର ମୁହୂର୍ରଟି 
ତାଙ୍କ ହାତରେ । ଭକ୍ତର ହୃଦୟ ଭିତରକୁ ଅବତରଣର ମୁହୂର୍ଭଟି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କରି ହାତରେ | 


ଆପଣମାନେ ଏ ଯୁଗର ଦିବ୍ୟମଣିଷ ଓ ମହାମ୍ବାମାନଙ୍କ ଜୀବନୀ ପାଠ କରନ୍ତୁ | 
ସେମାନଙ୍କ ଦିବ୍ୟବାକ୍ୟସବୁ ଅଧ୍ୟୟନ ବା ଶ୍ରବଣ କରନ୍ତୁ । ପରମପୁରୁଷ ରାମକୃଷ୍ଣ, 
ଶ୍ରୀମା' ଶାରଦାମଣି, ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ସ୍ବାମୀ ଦୟାନନ୍ଦ, ସ୍ବାମୀ ଯୋଗାନନ୍ଦ, ସ୍ବାମୀ 
ନିଗମାନନ୍ଦ, ସ୍ଵାମୀ ଶିବାନନ୍ଦ, ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ, ଶ୍ରୀମା, ଶିରିଡ଼ି ସାଇବାବା, ରମଣମହର୍ଷି, 
ସତ୍ୟସାଇବାବା ପ୍ରମୁଖ ଯୋଗାଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଆସନ୍ତୁ । ସେମାନେ ଏ ଯୁଗର 
ଉପଯୋଗୀ ଧର୍ମତତ୍ତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି ଓ ଏ ଯୁଗ ପାଇଁ ସମୁଚିତ ଧର୍ମମାର୍ଗ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିଛନ୍ତି । 

© 


୨୬. ଧର୍ମାଚାର ପାଇଁ ଦାନପୁଣ୍ୟ 


ଧର୍ମସାଧନା ସହିତ ପୁଣ୍ୟ କର୍ମ-କର୍ମାଣିର ନିଶ୍ଚୟ କିଛି ସଂଯୋଗ ରହିଛି । 
ଏପରି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସଂସାରୀ ଲୋକମାନେ ପାପକର୍ମରୁ ନିବୃତ୍ତ ରହିଲେ ଓ 
ପୁଣ୍ୟକର୍ମରେ ନିରତ ରହିଲେ ଧର୍ମପଥରେ ଗତିକରିବା ସୁଗମ ହୁଏ | ତେବେ ଏ କଥା 
ସତ ଯେ, କେହି କେବଳ ପାପକର୍ମ ନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ରହୁଏ ନାହିଁ । 
ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ କେବଳ ପୁଣ୍ୟକର୍ମଗୁଡ଼ିଏ ସମ୍ପାଦନ କରିଦେଲେ ଇଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିବାର ପ୍ରତିଶୁତି ମିଳେ ନାହିଁ । ଧର୍ମର ଗୁଢ଼ତତ୍ତକୁ ଉପଲବ୍ଧି ଓ ଇଶ୍ଵରପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ବ୍ୟାକୁଳ ଅଭୀସ୍ତା ଓ କଠୋର ସାଧନା ଆବଶ୍ୟକ । କିନ୍ତୁ ପାପରୁ ନିବୃତ୍ତ ରହିବାଦ୍ଵାରା 
ଓ ପୁଣ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ରହିବା ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଅନ୍ୟ ଅନେକ ସୁଫଳ ପାଇଥାଉ | 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମର ଚିତ୍ତ ନିର୍ମଳ ହୁଏ, ପବିତ୍ର ହୁଏ, ଶାନ୍ତ ଓ ଉଦାର ହୁଏ । ସେଥୁପାଇଁ 
ସବୁଧର୍ମରେ ପୂଣ୍ୟକାର୍ଯ୍ୟ ଲାଗି ଉତ୍ସାହିତ କରାଯାଇଛି ଓ ପାପକର୍ମରୁ ବିରତ ରହିବା 
ପାଇଁ ସାବଧାନ କରିଦିଆଯାଇଛି । 


ସବୁ ଧର୍ମରେ କେତେକ ସାଧାରଣ ପୂଣ୍ୟ ଓ ପାପ କାର୍ଯ୍ୟର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି । 
ଦରିଦ୍ର ଲୋକଙ୍କୁ ଅର୍ଥଦାନ କରିବା - ମଠ ମନ୍ଦିର ରତ୍ୟାଦି ପ୍ରତିଷ୍ଠାନକୁ ଅର୍ଥଦାନ 
କରିବା ¬ ରୋଗୀ ଓ ଦୁଃଖୀ ଲୋକଙ୍କର ସେବା କରିବା — ମୂକ; ଏବଂ ନିରୀହ 
ପଶୁମାନଙ୍କୁ ଆହାର ଯୋଗାଇବା - ଆବଶ୍ୟକସ୍ଥଳେ କୂପ, ପୁଷ୍ରିଣୀ ଓ ଧର୍ମଶାଳାମାନ 
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ଧର୍ମାଚାର ପାଇଁ ଦାନପୂଣ୍ୟ ୬୯ 


ନିର୍ମାଣ କରିବା ¬ ଏହିଭଳି ବହୁ ପୁଣ୍ୟକାର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି । ସମର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଏହିସବୁ 
ଦାନପୁଣ୍ୟ କରି କେତେକାଂଶରେ ଧର୍ମଫଳରେ ଭାଗୀ ହୁଅନ୍ତି । ଆମ ଧର୍ମମତରେ 
ଏଭଳି ପୁଣ୍ୟବାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସେମାନଙ୍କର ପୁଣ୍ୟକର୍ମର ପୁରସ୍କାରସ୍ଵରୂପ ମୃତ୍ୟୁପରେ 
କିଛିଦିନ ସ୍ଵର୍ଗସୁଖ ଭୋଗକରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେ କଥା ଯାହା ହେଉ, ଏପରି ଦାନ କରିବାଦ୍ବାରା 
ମନୁଷ୍ୟ ଓ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ବହୁ କଲ୍ୟାଣ ସାଧ୍ବତ ହୋଇଥାଏ; ଏବଂ ପୁଣ୍ୟକର୍ଭାର ମଧ୍ଯ 
ମନ ଭିତରେ ଉଦାର ଆନନ୍ଦ ଜାତ ହୋଇଥାଏ | ତେବେ ଏହା ମଧ୍ଯ କଥୃତ ଅଛି 
ଯେ, ଦାନକର୍ଭା ମନରେ କିଛି ପ୍ରତ୍ୟାଶା ବା ଅଭିମାନ ରଖ ଦାନ କରିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ, ତଦ୍ାରା ଦାନରୁ ପୁଣ୍ଯଫଳ ମିଳେ ନାହିଁ । ଅପାତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଦାଂ କରିବା 
ଅନୁଚିତ । ଶାସ୍ତରେ କଥତ ଅଛି ¬ ଫଳବନ୍ତ ବୃକ୍ଷମାନେ ଯେପରି ନମ୍ର ହୋଇ 
ଫଳଦାନ କରନ୍ତି ¬ ବର୍ଷକ ମେଘ ଯେପରି ପୃଥ୍ବୀ ଉପରେ ଅବନତ ହୋଇ ଜଳଦାନ 
କରେ ¬ ସ୍ବେହମୟୀ ମାତା ଯେପରି ସ୍ନେହରେ ବିଗଳିତ ହୋଇ ସନ୍ତାନକୁ କ୍ଷୀରଦାନ 
କରେ ¬ ସାଧୁସନ୍ଧମାନେ ଯେପରି କରୁଣାରେ ଆର୍ଦ୍ଧ ହୋଇ ଅନୁସରଣକାରୀକୁ ବର 
ବା ନିଜର ତପଃଫଳ ଦାନକରନ୍ତି ¬ ସଦଗୁରୁ ଯେପରି ଉଦାର ପ୍ରୀତିରେ ଅନୁଗତ 
ଶିଷ୍ୟକୁ ନିଜର ଅଧଗତ ଜ୍ଞାନ ଦାନ କରେ ¬ ପ୍ରେମିକ ପ୍ରେମିକା ଯେପରି ପରସ୍ପର ପ୍ରତି 
ଗଭୀର ପ୍ରେମ ପ୍ରଣୟରେ ଉତଫୁଲ୍ଲ ହୋଇ ପରସ୍ପରକୁ ଆତ୍ସଦାନ କରନ୍ତି ¬ ଦେଶପ୍ରେମୀ 
ବୀରପୁରୁଷମାନେ ଯେପରି ମାତୃଭୂମିର ସ୍ଵାଧୀନତାପାଇଁ ଆକ୍ରମଣକାରୀ ସହ ଯୁଦ୍ଧ କରି 
ନିଜର ପ୍ରାଣଦାନ କରନ୍ତି, ସେହିପରି ମନୋଭାବ ରଖ ଦାନ ନ କଲେ ଦାନୀର ଦାନକାର୍ଯ୍ୟ 
ବିଫଳ ହୁଏ; ଏବଂ ଏହା ଆଉ ପୂଣ୍ୟକର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ଆମର ପୁରାଣ-ଇତିହାସରେ ବହୁ ଦାନବୀରଙ୍କର ପୁଣ୍ୟ କାହାଣ' ରପିବବ୍ଧ 
ରହିଛି । ରଘୁବଂଶର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ସମ୍ରାଟ୍‌ ରଘୁ ସସାଗରାଧରାର ଅଧୀଶ୍ବର ଥିଳେ । କିନ୍ତୁ 
ବେଳେବେଳେ ସେ ସମସ୍ତ ରାଜବିଭବ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଦାନକରିଦେଇ ନିଜେ 
କୂଶଶଯ୍ୟାରେ ଶୟନ କରୁଥିଲେ; ଏବଂ ମାଟିପାତ୍ରରେ ଭୋଜନ କରୁଥିଲେ । ମହାରାଜା 
ଶିବି ସାମାନ୍ୟ ଗୋଟିଏ କପୋତ ପକ୍ଷୀଲାଗି ନିଜର ଶରୀର ଦାନ କରିବାକୁ ବସିଥିଲେ । 
ମହାଦାନୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମହାଭାରତର ମହାନ୍‌ ଚରିତ୍ର କର୍ଣ୍ ମହାଭକ୍ତ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ 
ନାତି ଦୈତ୍ଯରାଜ ବଳି, ରାଜା ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର ଧର୍ମରାଜ ଯୁଧଷ୍ପିର ରାଜା ରାମଚନ୍ଦ୍ର ରଖି 
ଦଧ୍ୂଚି ପ୍ରମୁଖ ଦାନବୀରମାନଙ୍କ କୀର୍ରିଗାଥା ଏଯାବତ୍‌ ଏ ପୂଥବୀରେ ନିନାଦିତ 
ହେଉଅଛି । 


କିନ୍ତୁ ଏ ତ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଦାନକୀର୍ରି ବୃତ୍ତାନ୍ତ କୂହାଗଲା ! ଆବହମାନ 
କାଳରୁ ବହୁ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଦାନକାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ସମାନ ପୁଣ୍ୟ ମହିମାରେ ବିମଶ୍ଡିତ 
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୭୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ହୋଇଛି । ଶାସ୍ତ କହନ୍ତି ¬ ଯାହାର ଅଛି, ତା'ର ଦାନ ଅପେକ୍ଷା, ଯାହାର ନାହିଁ ବା 
ଅଛ ଅଛି, ତା'ର ଦାନ ନିଶୟ ମହରତର | ବୃଭୁକ୍ଷିତ ଲୋକଟିଏ ଯେତେବେଳେ ଆଉ 
ଜଣେ କ୍ଷୁଧାର୍ର ପ୍ରତି ଦୟାରେ ବିଗଳିତ ହୋଇ ଆପଣା ନିକଟରେ ସଞ୍ଚତ ଥିବା ସାମାନ୍ୟ 
ଖାଦ୍ୟତକ ତାକୁ ଦାନ କରିଦିଏ, ¬ ସେତେବେଳେ ତା'ର ଏହି ଦାନକାର୍ଯ୍ୟର ମହିମା 
ଅକଳନୀୟ ନୁହେଁ କି ? 


ଶାସ୍ତରେ ଅଛି ¬ ଅନେକ ସମୟରେ ପରଦୁଃଖକାତର ବ୍ରାହ୍ମଣ ବା ଅନ୍ୟ 
କେହି ସାଧୁସନ୍ଧ ଅନ୍ୟ ଜଣେ ପାଡ଼ିତ ବ୍ୟକ୍ତିର ପୀଡ଼ା ଉପସମ ପାଇଁ ବା ଅନ୍ୟ ଜଣେ 
ଅନୁତପ୍ତ ପାପୀର ପାପ-ଦୁଃଖ ବିମୋଚନ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ କିଛି ସାମାନ୍ୟ ମୁଦ୍ରା, 
ବା ପଶୁଟିଏ ବା ଫଳ -ପୁଷ୍ଠ କିଛି ଦାନସ୍ବରୂପ ଗ୍ରହଣ କରି ତାହା ସହିତ ସେମାନଙ୍କର 
ରୋଗ ଓ ପାପକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ଭିତରେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଓ ନିଜେ ସେମାନଙ୍କର ପାଇଁ 
ରୋଗଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ପାପଜନିତ ଦୁଃଖବେଦନା ଭୋଗ କରନ୍ତି । 


ଏପରି କୃପାକରୁଣା-ହୃଦୟର ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି ¬ ଯେଉଁମାନେ କି ପ୍ରତିଦିନ 
ରାସ୍ତାରେ ବୁଲା କୁକୂରମାନଙ୍କ, ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କୁ, ଏପରିକି ପି୍ପୁଡ଼ିମାନଙ୍କୁ ସୁଦ୍ଧା ନିୟମିତ 
ଖାଦ୍ୟ ଓ ଜଳ ଦାନ କରିଥାନ୍ତି | ଦାନ ଏକ ମହତ୍‌ କର୍ମ ନିଶ୍ଚୟ | ଆମ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ 
ଦରିଦ୍ର ଭୂମିହୀନ ଚାଷୀମାନଙ୍କୁ ଜମିଦାନ କରିବାପାଇଁ ଏ ଯୁଗର ରଖି ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ବିନୋବା 
ଭାବେ “ ଭୂଦାନଯଜ୍ଞ ନାମରେ ଏକ ଦାନଯଜ୍ଞର ଅହିଂସ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ 
କରିଥିଲେ; ଏବଂ ଏଇ ଦିବ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ପ୍ରଭାବ ବହୂ ଧନୀ ଓ ଦରିଦ୍ର ଲୋକଙ୍କ 


ହୃଦୟକୁ ବିଗଳିତ କରିଦେଇଥିଲା । 


ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଦାନର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି । ଅନ୍ଧଦାନ, ଜଳଦାନ, ଧନଦାନ, 
ଜମିଦାନ, ରାଜ୍ୟଦାନ, ଧର୍ମଦାନ, ପୁଣ୍ୟଦାନ, ବିଦ୍ୟାଦାନ, ସେବାଦାନ, ଗୃହଦାନ, 
ପ୍ରାଣଦାନ, ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗଦାନ; ଏବଂ ଏହିଭଳି ବହୁବିଧ ଦାନ ରହିଛି । ତେବେ ଶାସ୍ତ୍ର 
କହନ୍ତି - ସବୁ ଦାନଠାରୁ ଅନୃଦାନ ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦାନ । 


କିନ୍ତୁ କୌଣସି ଦାନକୁ ଅନ୍ୟ ଦାନ ଅପେକ୍ଷା ହେୟ କରାଯିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ । 

କାରଣ ଦାନର ମହତ୍ତ୍‌ ନିର୍ଭରକରେ ଦାନଗ୍ରହୀତାର ଆବଶ୍ୟକତାର ଗୁରୁତ୍ଵ ଉପରେ; 

ଏବଂ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଦାନ କରୁଥିବା ଲୋକର ମନୋଭାବ ଉପରେ । ଯେଉଁସ୍ଥଳେ 

ଦାନୀ, ଦାନ ଓ ଗରହୀତାଙ୍କ ଭିତରେ ସମାନ ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଥିବ — ସେହିପରି ଦାନକାର୍ଯ୍ୟଟିକୂ 

ଆମେ ଏକ ମହାନ୍‌ ପୁଣ୍ୟକର୍ମ ବୋଲି କହିବା । ସବୁପ୍ରକାର ପୁଣ୍ୟକର୍ମ ଭିତରେ ଦାନ 
ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ମହତ୍‌ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରେ । 
© 
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ଧର୍ମସାଧନ ପଥରେ ତୀର୍ଥ-ମହିମା ୭୧ 


୨୭. ଧର୍ମସାଧନ ପଥରେ ତୀର୍ଥ-ମହିମା 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭାଗବତରେ ଅଛି - ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜାଣିପାରିଲେ 
ଯେ ସାଧୁ ଓ ରଷିମାନଙ୍କ ଅଭିଶାପରେ ତାଙ୍କର ନିଜ ବଂଶ (ଯଦୁବଂଶ) ନିଶ୍ଚୟ ଧ୍ଵଂସ 
ହେବାକୁ ଯାଉଛି; ଏବଂ ସେ ନିଜେ ଓ ତାଙ୍କିର ଜ୍ୟେଷ୍ଠଭ୍ରାତା ଭଗବାନ୍‌ ବଳରାମ ମଧ୍ଯ 
ଏ ପୂଥବୀ ଛାଡ଼ି ଦିବ୍ୟଲୋକକୂ ଗମନ କରିବା ନିଶ୍ଚିତ, ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜର 
ପ୍ରିୟ ଅନୁଗତ ଭକ୍ତ ମହାତ୍ସା ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ ଡାକି କହିଲେ — “ଉଦ୍ଧବ ! ସାଧୁମାନଙ୍କ 
ଅଭିଶାପରେ ଯଦୁବଂଶ ନିଶ୍ଚୟ ଧ୍ଵଂସ ହେବାକୁ ଯାଉଛି; ଏବଂ ମୁଁ ମଧ୍ୟ ଅଳ୍ପ ସମୟ 
ପରେ ଦିବ୍ୟଧାମକୁ ଗମନ କରିବି । ତୁମେ ଏବେ ମୋତେ ଛାଡ଼ି ବଦ୍ରିକାଶ୍ରମକୁ ଯାଅ | 
ବଦ୍ରିକା ଏକ ପୁରାତନ ପୁଣ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର । ସେଠାରେ ଯାଇ ତପସ୍ୟାକର ଓ ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ 
ପୁଣ୍ୟ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଭ୍ରମଣ କରି ପୁଣ୍ୟ ଓ ଧର୍ମ ଅର୍ଜନ କର ଏବଂ ହୃଦୟରେ 
ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଶାନ୍ତି ଲାଭକର । 


ମାତ୍ର ନିଜର ପରମପ୍ରିୟ ଓ ପରମ ଆରା୍ଯ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏ ପୂଥବୀ ପରିତ୍ୟାଗ 
କରିବା କଥା ତାଙ୍କ ମୁଖରୁ ଶ୍ରବଣ କରିବାମାତ୍ରେ ଉଦ୍ଧବଙ୍କର ହୃଦୟ ଦୂଃଖ ଓ ହତାଶାରେ 
କାତର ହୋଇପଡ଼ିଲା । ସେ କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପାଦ ଧରି ଭୂମିରେ ସାଷ୍ାଙ୍ଗ 
ଶୋଇପଡ଼ିଲେ ଓ ବ୍ୟାକୁଳ ସ୍ଵରରେ କହିଲେ ¬ ପ୍ରଭୁ ! ଆପଣଙ୍କ ନିକଟରେ ଏତେ 
ଦିନ ରହି ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ସେବାକର୍ମ କରୁଥିଲି । ଆପଣଙ୍କର ପରିତ୍ୟକ୍ତ ବସନ ପିନ୍ଧୁଥଲି । 
ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଅନ୍ଧ ଭୋଜନ କରୁଥିଲି । ଆପଣଙ୍କୁ ଏ ଆଖୁରେ ସର୍ବଦା ଦେଖୁଥୁଲି । 
ଆପଣଙ୍କ ଅମୂତମୟୀ ବାଣୀ ସର୍ବଦା ମୋ କାନରେ ଶୁଣୁଥିଲି । ଏହାଦ୍ଵାରା ମୁଁ ଯେଉଁ 
ସ୍ବର୍ଗୀୟ ପବିତ୍ର ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରୁଥୁଲି, ତାହା ମୁଁ କିପରି ବର୍ଣନା କରିପାରିବି ? 
ଆଜି ଆପଣ ମୋତେ ଓ ଏ ପୂଥବୀକୁ ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯିବେ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି ଓ ତା' ପୂର୍ବରୁ 
ମୋତେ ତୀର୍ଥସ୍ଥାନ ଭ୍ରମଣକରି ପୁଣ୍ୟ ସଞ୍ଚୟ କରିବାକୁ କହୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମୋ ପାଇଁ 
ଆପଣଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କୌଣସି ତୀର୍ଥ ଏତେ ପବିତ୍ର ନୁହେଁ, କି ଏତେ ଆନନ୍ଦଦାୟକ 
ନୂହଁ । ଆପଣ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ | ଆପଣ ହିଁ ସବୁ ପବିତ୍ରତା ଓ ଆନନ୍ଦର ଆଧାର । 
ସବୁ ଧର୍ମ ଓ ପୁଣ୍ୟର ଆଧାର ମଧ୍ୟ ଆପଣ । ସବୁପ୍ରକାର ଶାନ୍ତି, ସନ୍ତୋଷ, ଆହ୍ୟଦ, 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ଓ ଆଶ୍ଵାସନା ମଧ୍ୟ ଆପଣଙ୍କ ପାଖରେ ଅଛି; ଏବଂ ମୁଁ ସେସବୁ ପାଉଛି । ତେଣୁ 
ପ୍ରଭୁ । ମୋତେ ବଦ୍ରିକାଦି ତୀର୍ଥମାନଙ୍କ ପାଖକୁ କାହିଁକି ପ୍ରେରଣ କରୁଛନ୍ତି ? “ ସକଳ 
ତୀର୍ଥ ତୋ ଚରଣେ ¬ ବଦ୍ରିକା ଯିବି କି କାରଣେ ? ” 
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୭୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କିନଧୁ ସମସ୍ତେ ତ ଆଉ ଭକ୍ତଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉଦ୍ଧବଙ୍କ ପରି ନୂହନ୍ତି । ତା' ଛଡ଼ା ସମସ୍ତଙ୍କ 
ପାଖରେ ତ ଆଉ ଭଗବାନ୍‌ ଶରୀର ଧରିନାହାନ୍ତି । ସମସ୍ତଙ୍କ ଭାଗ୍ୟରେ ତ ଆଉ ଜୀବନ୍ତ 
ଶରୀରଧାରୀ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ସେବା କରିବାର ସୁଯୋଗ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆମ ଧର୍ମରେ 
ଧର୍ମାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ଲାଗି ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବିଭିନ୍ନ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରାର ମଧ୍ଯ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ରଖାଯାଇଛି । ଏ ପୂଥ୍‌ବୀରେ ବହୁ ସୁନ୍ଦର ପ୍ରାକୃତିକ ଦୃଶ୍ୟରେ ପରିପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନସବୁ ଅଛି, 
ବହୁ ବହୁ ଜନାକୀର୍ଣଣ ଧନସମ୍ପଦରେ ପରିପୂର୍ଣ ନଗର ନଗରୀ ଅଛି; କିନୁ ସବୁ ସ୍ଥାନ ତୀର୍ଥ 
ହୋଇପାରେନା । 


ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶରୀର ଧରି ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ - ଯେଉଁ 
ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଭଗବାନ୍‌ ନାନାଦି ମହାନ୍‌ ଭଗବତ୍‌ ଲୀଳା ଓ କର୍ମମାନ ସମ୍ପାଦିତ 
କରିଥିଲେ - ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଅବତାରମାନେ ଇହଲୀଳା ସାଙ୍ଗ କରିଥିଲେ ¬ 
ଯେଉଁ ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ଭଗବାନ୍‌ କୌଣସି ମନ୍ଦିର ବା ମୁର୍ରି ସ୍ଥାପନ କରିଥିଲେ, ସେସବୁ 
ସ୍ଥାନ ଆମ ଲାଗି ପରମ ପୂଣ୍ୟତୀର୍ଥ ବୋଲି ସ୍ବୀକୃତି ପାଇଛନ୍ତି । 


ଆମ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କପାଇଁ ବିଶିଷ୍ଟ ପୁଣ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର ବା ତୀର୍ଥସ୍ଥଳୀଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ 
ରାମ ଜନ୍ଳଭୂମି ଅଯୋଧ୍ଧା; କୃଷ୍ଣ ଜନ୍ମଭୂମି ଓ କର୍ମଭୂମି ମଥୁରା, ବୃନ୍ଦାବନ, କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଓ 
ଦ୍ଵାରକା । ଏଗୁଡ଼ିକ ପରେ ଆମର ପୂଣ୍ୟ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ — ଜଗନ୍ନାଥଧାମ 
ପୁରୀ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର, ଶିବକ୍ଷେତ୍ର ରାମେଶ୍ବରମ୍‌, କାଂଟି, ଶିବକ୍ଷେତ୍ର ବିଶ୍ଵନାଥଧାମ କାଶୀ, 
ପ୍ରୟାଗ, ଗୟା, ବଦ୍ରିକା, ହରଦ୍ଵାର, ପୁଷ୍କର, ସୋମନାଥ ଶିବକ୍ଷେତ୍ର, ପ୍ରଭାସ କାମାକ୍ଷାପୁରୀ 
ଇତ୍ୟାଦି । କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ବିଶିଷ୍ଟ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ବ୍ଯତୀତ ସାରା ଭାରତରେ ବହୁ 
ପ୍ରାଚୀନ ପୂରାଣ ପୁଣ୍ଯକ୍ଷେତ୍ରସବୁ ରହିଛନ୍ତି । ଯେଉଁସବୁ ସ୍ଥାନରେ ପୁରାଣ ରଷିମାନେ 
କଠୋର ତପସ୍ୟା କରି ପୂଥବୀପାଇଁ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜ ପାଇଁ ଧର୍ମସମ୍ପଦ ଅର୍ଜନ କରିଥିଲେ, 
ସେସବୁ ସ୍ଥାନ ଆମ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପବିତ୍ର । ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ପୁରାଣ ମୁନିର ଷିମାନେ 
ଜଗତ୍ର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ବିରାଟ ଯଜ୍ଞମାନ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିଥିଲେ, ସେସବୁ ସ୍ଥାନ ମଧ୍ଯ 
ଆମଲାଗି ପୁଣ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର । ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ମହାତ୍କାମାନେ ବିଶାଳ 
ଦେବମନ୍ଦିରମାନ ନିର୍ମାଣ କରି ତହିଁରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କର ମୂର୍ଭିସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ; ଏବଂ 
ଦେବମହିମା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥିଲେ, ସେସବୁ ସ୍ଥାନ ମଧ୍ଯ ଆମ ଲାଗି ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ର | 


ଗଙ୍ଗା, ଯମୁନା, ନର୍ମଦା, ସିନ୍ଧୁ ସରସ୍ଵତୀ, ପ୍ରାଚୀୟ ଗୋଦାବରୀ, କାବେରୀ 
ପ୍ରମୁଖ ପୁଣ୍ୟତୋୟା ନଦୀମାନେ ଆମ ପାଇଁ ତୀର୍ଥନଦୀ । ହିମାଳୟ, ବିନ୍ଧ୍ୟାଚଳ, 
ମହେନ୍ଦ୍ରାଚଳ, ଗୋବର୍ଵନ, ରୈବତକ), ଗିର୍ନାର ପ୍ରମୁଖ ପର୍ବତମାନେ ଆମର ପୂଣ୍ୟ 
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ଧର୍ମସାଧନ ପଥରେ ତୀର୍ଥ-ମହିମା ୭୩ 


ପର୍ବତ । ନୈମିଷାରଣ୍ୟ, ଦଣ୍ଡକାରଣ୍ୟ, ଚିତରକୂଟ ପ୍ରଭୃତି ଅରଣ୍ୟାନି ଆମର ତୀର୍ଥାରଣ୍ୟରୂପେ 
ଗୃହୀତ । ସମୁଦ୍ର ମଧ୍ୟ ଆମ ଲାଗି ପରମ ଜଳାଶୟ ସର୍ବତୀର୍ଥାଶ୍ରୟ | 


ଏସବୁ ପରେ ମଧ୍ଯ ସାରା ଭାରତରେ ଅସଂଖ୍ୟ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ର, ପୁଣ୍ୟଧାମ ଓ 
ପବିତ୍ର ଧର୍ମସ୍ଥଳୀ ରହିଛନ୍ତି । ପୁଣ୍ୟକାମୀ ଓ ଧର୍ମକାମୀ ମଣିଷମାନେ ଜୀବନରେ ଥରେ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏସବୁ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ରମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଏକ ବା ଏକାଧୂକ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଭ୍ରମଣ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯାତ୍ରା କରିଥାନ୍ତି । ସବୁ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏବେ ମଧ୍ଯ ବହୁ ସାଧୁ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ, 
ବୈରାଗୀ, ରଷି ମୁନି ତପସ୍ୟାରତ ଅଛନ୍ତି - ଯୋଗରତ ଅଛନ୍ତି ¬ ଯଜ୍ଞରତ ଅଛନ୍ତି - 
ଧ୍ୟାନରତ ମଧ୍ଧ ରହିଛନ୍ତି | ବହୁ ତୀଥଥକ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଭଜନ, କୀର୍ରନ, ଆରାଧନା 
ଅହୋରାତ୍ର ଚାଲିଥାଏ; ଫଳରେ ସେସବୁ ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ଞ୍ାନ, ଭକ୍ତି ଓ ଧାନର 
ମହିମା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଥାଏ । ସଂସାର-ଜଞ୍ଜାଳରେ ପୀଡ଼ାଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ, ଜୀବନ-ସଂଗ୍ରାମରେ 
କ୍ଷତବି କ୍ଷତ ହୋଇ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ତାର୍ଥକ୍ଷେତୁରେ ଉପନୀତ ହେଉ, 
ସେତେବେଳେ ଆମ ମନରେ ଅପୂର୍ବ ଦିବ୍ୟ ଶାନ୍ତି, ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ଓ ଗଭୀର ପବିତ୍ରତାର 
ଭାବ ଜାତ ହୋଇଥାଏ । ମନ ଓ ହୃଦୟରୁ ଆମର ସର୍ବବିଧ ମଳିନତା ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ । ସଂସାରର ଗୁରୁ ଚାପ ଓ ତାପ ଆମ ମୁଣ୍ଡରୁ ଓହ୍ଲାଇଯାଏ । ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥିବା ବହୁ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ, ସାଧୃ ସନ୍ଧୁ ଓ ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିବାର 
ସୁଯୋଗ ମିଳେ; ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମୁଖରୁ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ସୃକ୍ଷ୍ 
ଆଲୋଚନାମାନ ଶୁଣି ଆମେ ଧନ୍ୟ ହେଉ । ଆଉ ମଧ୍ଯ ତୀର୍ଥଭ୍ରମଣଦ୍ଵାରୀ ଆମର 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନ ଓ ମଣିଷମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ନାନାଦି ଅଭିଜ୍ଞତା ହୁଏ । ବହୁ ଭଲ ମଣିଷଙ୍କ 
ସହିତ ବନ୍ଧୁତା ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ । 


ପୁରାତନ ପୁଣ୍ୟଧାମ ଓ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତୃଗୁଡ଼ିକରେ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷର ଧର୍ମଭାବ 
ସେହି ବାୟୁମଣ୍ଡଳରେ ସଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ସେଠାରେ ସର୍ବଦା ଭଗବତ୍‌ ସ୍ତନ୍ଦନ 
କ୍ରିୟା କରୁଥାଏ । ଆମେ ଯଦି ମୁକ୍ତ ଓ ଗ୍ରହଣଶୀଳ ମନ ନେଇ ନମ୍ର ଓ ନମନୀୟ 
ଚିତଉତରେ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତୁରେ ବିଚରଣ କରୁ, ତେବେ ଆମ ହୃଦୟ ନିଶ୍ଚୟ ଦିବ୍ୟଭାବରେ 
ପରିପୂର୍ଣ ହୋଇଉଠିବ । ତେବେ, ଯେଉଁ ମଣିଷର ହୃଦୟ ସର୍ବଦା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଭାବରେ 
ପରିପୂର୍ଣ ଥାଏ, ତାହାହିଁ ତା' ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ର । 
° 
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୭୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୨୮. ଆଗ ଧର୍ମ : ପଛେ ଭଶ୍ଵର 


ଆମର ଧାରଣା ଯେ, ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାତ୍ରକେ ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ହୋଇଥାନ୍ତି ବା 
ଭଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସୀ ହେବାକୁ ବାଧ୍ଯ; ମାତ୍ର ତାହା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ଏ ପୂୃଥୂବୀରେ ବହୁ ଧାର୍ମିକ 
ଅଛନ୍ତି ¬ ଯେଉଁମାନେ ଧର୍ମକୁ ମାନନ୍ତି, ନୀତି ନ୍ୟାୟକୁ ମାନନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟ 
ସର୍ବଦା ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳ ଭାବନାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଏ । ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର 
ଉପାସକ । ସେମାନଙ୍କ ବ୍ୟବହାର ଭଦ୍ର, ମାର୍ଜିତ ! ସେମାନଙ୍କ କଥାବାର୍ଭା ମଧୁର । 
ସେମାନେ ଦୁଃଖୀ ଅସହାୟମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି, ଅନ୍ୟର ଉପକାର କରନ୍ତି । 
ସତ୍ପଥରେ ଚଳନ୍ତି ଓ ସାଧୁ ଉପାୟରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ସତ୍ତ୍ଵେପି ସେମାନେ 
ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ; କିମ୍ବା ' ରଶବର ଥିବା ନଥୁବାରେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାନ୍ତି ନାହିଁ ।” 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଏହିଭଳି ମଶିଷମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମାତ୍ନା ବୋଲି କୃହାଯାଇଛି । ଭଲ 
କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟମାନେ ରଶ୍ଵରବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ; କିନ୍ଧୁ ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ତର ମାନବୀୟ 
ଧର୍ମଭାବନାରେ ସର୍ବଦା ଉଦ୍‌ବେଳ ଥାଏ । 


ଆଉ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଛନ୍ତି ¬ ସେମାନଙ୍କ ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ ଧର୍ମବନ୍ଧନ 
ନଥାଏ । ସେମାନେ ନିୟମିତ ଭାବେ ମନ୍ଦିର, ଗିର୍ଜା ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ । ଜପ, ତପ, 
ଧାନ-ଧାରଣା, ପୂଜା ଉପାସନା, ସୁତି ପ୍ରାର୍ଥନା ଭଜନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ 
ସାଧୁସନ୍ଧ, ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ବୈଷ୍ଠବମାନଙ୍କୁ ମାନନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନକୁ ପରୋକ୍ଷଭାବେ 
ନିଜ ଜୀବନରେ ପାରୂପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନୁସରଣ କରୁଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ସାଧୁସନ୍ଛ, ସନ୍ଧ୍ଯାସୀ 
ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କ ଆଦର କରନ୍ତି, ଅଭ୍ୟର୍ଥନା ଜଣାନ୍ତି; କିନ୍ତୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସାମ୍ରଦାୟିକ 
ବା ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମମତରେ ବାନ୍ଧିହୋଇଯାନ୍ତିନାହିଁ । ସେମାନେ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ସ୍ବାଧୀନ ଭାବେ ମାନବୀୟ ଧର୍ମାଚାର ପାଳନ କରୁଥାନ୍ତି । ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ନେଇ ମାତାମାତି କରନ୍ତି ନାହିଁ; ଜିନ ଜୀବନ ସମ୍ପର୍କରେ ଏମାନେ ଦାର୍ଶନିକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଅନୁସନ୍ଧାନ ଜାରି ରଖୁଥାନ୍ତି । ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ଜୀବନରେ ସତ୍ୟର ଅନ୍ଵେଷଣ କରୁଥାନ୍ତି 
¬ ମଙ୍ଗଳର ଅନେ୍୍‌ଷଣ କରୁଥାନ୍ତି ଓ ସୁନ୍ଦରର ପରିଚର୍ଯ୍ୟା କରୁଥାନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ 
ରର୍ଷା, ହିଂସା, ଦ୍ଵେଷ, ଅସୂୟାଦି ନିମୁସ୍ତରୀୟ କ୍ରିୟା ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ନଥାଏ; ବରଂ ଏମାନଙ୍କ 
ମନ ଓ ହୃଦୟ ସର୍ବଦା ସବୁକିଛି ପ୍ରତି ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ସଦିଛା ଓ ଶୁଭଭାବନାରେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଏ । ଏମାନେ ମାନବୀୟ ସଦାଚାରଗୁଡ଼ିକୁ ଖୁବ୍‌ ନିଷ୍ଠା ଓ ଦୃଢ଼ତାର ସହିତ 
ପାଳନ କରନ୍ତି, ଆବଶ୍ୟକସ୍ଥଳେ ପାରୁପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦାନଧର୍ମ ମଧ୍ୟ କରନ୍ତି, ସମାଜସେବାରେ 
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ଆଗ ଧର୍ମ : ପଛେ ଛଶ୍ବର ୭୫ 


ସମୟ ଦିଅନ୍ତି; କିନଧୁ ଇଶ୍ଵର ବା କୌଣସି ପରମରହସ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଏମାନଙ୍କ ମନରେ 
କୌଣସି ଆଗ୍ରହ ବା କୌତୂହଳ ନଥାଏ । 


ପୃଥବୀରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକ ଅଛନ୍ତି ¬ ଯେଉଁମାନେ ନିଜର 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ବେଶ୍‌ ଧର୍ମପରାୟଣ ବା ନୀତିପରାୟଣ । ସେମାନେ ମଧ୍ଯ 
ମଣିଷଚେତନାର କ୍ରମବିକାଶ ଉପରେ ଜୋର୍‌ ଦିଅନ୍ତି । ମଣିଷର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ, 
ନୈତିକ ବିକାଶ ଓ ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ବିକାଶ ହେଉ ବୋଲି ସେମାନେ ଚାହାନ୍ତି, ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଓ ତଥ୍ୟକୁ ଭିଭିକରି ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟ ଉଦ୍‌ଘାଟିତ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି; କିନୁ ଜୀବନ 
ଭିତରକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଣିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ “ ବରଂ ଏମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି; ଏବଂ ଇଶ୍ଵର ଆମର ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନଯାପନ ପାଇଁ ଏକ ବୃଥା 
ଆପଦ ଓ ଜଞ୍ଜାଳ ବୋଲି ମନେକରନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ମତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ପ୍ରବଣତା 
ଆସିଲେ ମଣିଷର ବୌଦ୍ଧିକ ବୃରିଗୁଡ଼ିକ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ମଣିଷ ତା'ର ସାଂସାରିକ 
ଜୀବନ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ହୋଇଯିବ ଓ ତା'ର ପୌରୁଷ; ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ହରାଇବସିବ । 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ଦେଖବାର ଓ ପାଇବାର ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଉପାୟ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ପାଖରେ ନିର୍ଭୁଲ ଭାବରେ ସୁଲଭ ନ ହୋଇଛି, ସେ ଯର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ କଳିତ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ନେଇ ମାତାମାତି କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ମଣିଷ ତା'ର ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟି ନ ହରାଉ ¬ ତା'ର ସୂକ୍ଷ୍ୁ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର ଓ ତର୍କ କ୍ଷମତା 
ନ ହରାଉ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପଛରେ ମାତି ମଣିଷ ମଧ୍ଯ ତା'ର ମନ, ବୁଝି ଓ ହୃଦୟକୁ ଛନ୍ଦି ନ 
ପକାଉ — କୌଣସି ଏକ ଭାବାବେଗର ପ୍ରବଣତା ଭିତରେ ଆବିଷ୍ଟ ହୋଇ ନଯାଉ | 


କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ଆମର ପୃଥିବୀରେ ସବୁଦେଶରେ ଓ ସବୂଯୁଗରେ; 
ଏବଂ ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ଯ ଏପରି ଅନେକ ଧର୍ମପରାୟଣ ନୀତିବାନ୍‌ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ 
ଧର୍ମ ସହିତ ଶ୍ବରଙ୍କୁ ମିଶାଇବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ ! “ଧର୍ମ' କହିଲେ ଏମାନେ 
ମାନବଧର୍ମକୁ ବୁଝନ୍ତିଃ ମାନବୀୟ ନୀତି, ରୀତି ଓ ରୂଚିକୁ ବୁଝନ୍ତି । ଯୋଉ ପ୍ରକାର 
ଜୀବନ ବଞ୍ଚଲେ ମଣିଷ ପଶୁସ୍ତରକୁ ଖସିଆସିବ, ସେ ପ୍ରକାର ଜୀବନରେ ମାନବୀୟ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ରହେ ନାହିଁ; ତେଣୁ ଏହି ନାସ୍ତିକ ଧାର୍ମିକମାନେ ମଣିଷର ଆତ୍ସମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ 
ଉପରେ ଅଧୁବକ ଜୋର୍‌ ଦିଅନ୍ତି । ମଣିଷର ବୁଝି, ବିଚାରଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମକୌଶଳ ଯଦି 
ମଣିଷକୁ ତା'ର ଆତୃମର୍ଯ୍ୟାଦାର ସିଂହାସନରୁ ତଳକୁ ଖସାଇଦେଲା, ତେବେ ଏମାନଙ୍କର 
ଧାର୍ମିକ ମନ ବିଚଳିତ ହୋଇଉଠେ । ମାନବୀୟ ମର୍ଯ୍ୟାଦାହାନିକର ଯେକୌଣସି 
ମାନସିକ ବିକୃତି ମଧ୍ୟ ଏମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଅସହ୍ୟ ହୋଇଉଠେ । ଏମାନେ କହନ୍ତି - 
ଛଶ୍ବର ନାହାନ୍ତି ସତ; ଏବଂ ମଣିଷ ଉପରେ ଏମିତି କେହି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଓ ସର୍ବଜ୍ଞାନବାନ 
ଅଭିଭାବକ ନାହନ୍ତି ସତ — କିନୁ ସେଥୁପାଇଁ ମନୂଷ୍ୟ ଅସହାୟ ବୋଧକରିବା ଉଚିତ 
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ନୁହେଁ । କାରଣ ମଣିଷର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଧର୍ମବୃଦିହି ତାକୁ ସର୍ବ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷାକରିପାରିବ ଓ 
ସର୍ବସଙ୍ଗଟରୁ ଓ ସର୍ବବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରିବ । ଏମାନେ କହନ୍ତି ¬ ଯାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ନାହିଁ - ତାକୁ ନିଜ ନିଜ ଖୁଆଲୀ କଳ୍ନାଭିତରୁ ଗଢ଼ିବାଦ୍ଵାରା ଓ ତାକୁଇ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ 
ରଶ୍ଵର ବୋଲି ଜାହିର୍‌ କରିବାଦ୍ଵାରା ମଣିଷ କେବଳ ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟମାନ ଗଢ଼ିଛି ଓ ସେହି 
କଳିତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନେଇ ପରସ୍ର ଭିତରେ ଯୁଦ୍ଧ ସଂଘର୍ଷ କରିଛି । ତା' ଫଳରେ ସବୁ 
ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀମାନେ ଧର୍ମକୁ ଇ ନଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । ରଶ୍ବରବିହୀନ ମାନବଧର୍ମ ହିଁ ସାର୍ବଜନୀନ 
ଧର୍ମ । ଆଉ ସବୁ ଧର୍ମ ମିଥ୍ୟା ଓ ମଣିଷପାଇଁ ହାନିକର | 
© 


< ad 
୨୯. ଧମ ହ ମୂଳ : ଇଶ୍ବର ହ ଲକ୍ଷ୍ୟ 


କେହି କେହି କହୁଛନ୍ତି ¬ ବର୍ରମାନ କଳିଯୁଗର ଶେଷବେଳା ପହଞ୍ଚଯାଇଛି; 
ତେଣ ପାପର ମାତ୍ରା ବଢ଼ି ବଢ଼ି କେଉଁଠି ଯାଇ ଲାଗିଲାଣି; ଏବଂ ପାପୀମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଏ 
ପୃଥ୍ବୀ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଗଲାଣି; ଧର୍ମ ଓ ଧାର୍ମିକମାନେ ରସାତଳକୁ ଗଲେଣି | ଆଉ କିଛି 
ଆଶା-ଭରସା ନାହିଁ; ଏଣିକି ପ୍ରଳୟ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । 


ଅବଶ୍ୟ ବର୍ଭମାନର ଅବସ୍ଥା ଦେଖ ଏପରି ଆଶଙ୍କା କରିବା ଅମୂଳକ ନୁହେଁ | 
ଏ କଥା ସତ ଯେ ବର୍ଭମାନକାଳରେ ମଣିଷ ଆଉ ପାପପୁଣ୍ୟର ବିଚାର କରୁନାହିଁ, ଧର୍ମ 
ଅଧର୍ମ, ନ୍ୟାୟ ଅନ୍ୟାୟ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖୁନାହିଁ । ଯେକୌଣସି ହୀନ ଅମାନୁଷିକ 
ଉପାୟରେ ବଞ୍ଚବା, ବଡ଼ଲୋକହେବା, ବିଳାସବ୍ୟସନ ଭୋଗକରିବା ଏଇ ନିଶାରେ 
ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ଭୋଳ ହୋଇଯାଇଛି; ତେଣୁ କର୍ମାକର୍ମ ବିଚାର ନାହିଁ କି ଶୁଦ୍ଧ ଅଶୁଦ୍ଧର 
ମଧ୍ଯ ବିଚାର ନାହିଁ । ଏକଥା ସତ ଯେ, ବର୍ଭମାନ କାଳରେ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ରୀତିନୀତି 
ଦେଖୁଲେ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର ଅଛନ୍ତି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ହେବା ସହଜ ନୁହେଁ । ବର୍ରମାନର 
ସାମାଜିକ ଅବସ୍ଥା ଓ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦେଖୁଲେ ମନେହେବ ଯେ, ଏ ପୂଥିବୀରେ ଧର୍ମ ଅପେକ୍ଷା 
ଅଧର୍ମ ଆଚରଣ କଲେ ମନୂଷ୍ୟ ଅଧ୍ୟକ ସୁଖସମ୍ଭୋଗ ଓ ଧନ, କ୍ଷମତା ଭୋଗକରିପାରିବ 
¬ ସତେ କି ସଇତାନ ବର୍ଭମାନ ଇଶ୍ବରଙ୍କଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ବଳପୂର୍ବା ହୋଇଛି ¬ ସତେ କି 
ପୁଣ୍ୟବୃକ୍ଷରେ ଆଉ ଫଳ ଫଳୁ ନାହିଁ; ସବୂତକ ଫଳ ଫଳୁଛି ପାପବୃକ୍ଷମାନଙ୍କରେ 
ସତେ ଜି ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ କ୍ଷମତା ଓ ଶକ୍ତି ଆଶାତୀତଭାବେ ବଢ଼ିଗଲାଣି । 


ଏଭଳି ଧାରଣା ଓ ଏଭଳି ଆଶଙ୍କା ଅମୂଳକ ନୁହେଁ; କିନ୍ତୁ 3 ପ୍ରକୃତ ସାପୁଲୋକ, 
ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ଲୋକ ଏ ବିପର୍ଯ୍ୟୟକୁ ଖାତିର କରେ ନାହିଁ | ଯେ ସତକୁ ସତ, ଧର୍ମକୁ 
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ଭଲପାଏ, ନୀତିକୁ ଭଲପାଏ, ସେ ଏହି ସାମୟିକ ଧର୍ମ ବିପର୍ଯ୍ୟୟକୁ ଖାତିର କରେ 
ନାହିଁ । ମୁଁ ଧର୍ମରେ ଚଳୁଛି, ତେଣୁ ମୋର କୋଠି ଖମାର ଧନରତ୍ନରେ ପୂରିଯିବ; ମୁଁ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭକ୍ତି କରୁଛି, ତେଣୁ ଇଶ୍ଵର ମୋତେ ରାଜା କି କୋଟିପତି କରିଦେବେ ¬ 
ଏପରି ଦାବି ବା ଆଶା କେବେ ସତକୁ ସତ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସୀ ବା ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକ 
କରେ ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ଲୋକ, ପ୍ରକୃତ ଇଶ୍ବରଭକ୍ତ ଧର୍ମ ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବଦଳରେ 
ଆଉ କିଛି ବସ୍ତୁକୁ ମୂଲ୍ୟବାନ୍‌ ମନେକରେ ନାହିଁ । ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵର ଜଣେ ଧାର୍ମିକ ଓ 
ଇଶ୍ଵରପରାୟଣ ମଣିଷକୁ ସର୍ବ ଆପଦବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି ବୋଲି ଆମ 
ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ପ୍ରତିଶୁତି ଅଛି । ମାତ୍ର ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର ଆମ କୋଠିଖମାରକୁ ଆମପ 
ଧନରତ୍ନରେ ଅବଶ୍ୟ ପୂର୍ଣ କରିଦେବେ, ଆମକୁ ରାଜା କି ମନ୍ତ୍ରୀ କରିଦେବେ ¬ ଏ 
ପ୍ରତିଶୁତି ଆମ ଧର୍ମଶାସ୍ତରେ ଆଦୌ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । 


ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଭଲପାଏ, ସେ ତା” ହୃଦୟ ଭିତରେ 
ପରିପୂର୍ଣ ଆନନ୍ଦରେ ଥାଏ, ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭରସାରେ ଥାଏ । ତା'ର ବହୁ ସାଂସାରିକ ଅଭାବ 
ଜଞ୍ଜାଳ, ଦୁଃଖ-ଯାତନା ଥାଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ତା ଭିତରେ ଲେଶମାତ୍ର ଅଭାବବୋଧ 
ନଥାଏ । ସେ ଧନୀ ମାନୀ କ୍ଷମତାପନ୍ସ ହେବାକୁ ଚାହେଁ ନାହିଁ; ସେ କେବଳ ଧାର୍ମିକ 
ଓ ଇଶ୍ଵରପରାୟଣ ହେବାକୁ ଚାହେଁ । ଯଦି ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବାଟରେ ତା” ପାଖକୁ 
ଧନ, ମାନ, କ୍ଷମତା ଆସିଲା, ତେବେ ସେ ତାକୁ ଆନନ୍ଦରେ ଗ୍ରହଣ କରେ । ଆଉ 
ଯଦି ସେସବୁ ସେଇ ବାଟରେ ନ ଆସିଲା, ତେବେ ସେ ତାକୁ ଭୁକ୍ଷେପ କରେନା; 
ବର୍ଜନ କରେ ¬ ଉପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯ କରେ । ଧନ ମାନ-କ୍ଷମତାର ନିଜସ୍ଵ ମୂଲ୍ୟ ନି୍ଚୟ 
ଅଛି; କିନୁ ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ତୁଳନାରେ ତା'ର ସାମାନ୍ୟତମ ମୂଲ୍ୟ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଜଣେ 
ସତକୁ ସତ ଧର୍ମପରାୟଣ ଓ ରଶ୍ବରଭକ୍ତ ମଣିଷ ଏକଥା ଜାଣେ; ଏବଂ ଖୁବ୍‌ ଭଲକରି 
ଜାଣେ । ସେଥୁଲାଗି ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ଓ ଭଶ୍ଵରପ୍ରେମୀ ମଣିଷ ଲୋଭ ବିପର୍ଯ୍ୟୟରେ 
ବିଚଳିତ ହୁଏନାହିଁ । କଳିଯୁଗ ଆସୁ ବା ଯାଉ, ସତ୍ୟ ଯୁଗ ଆସୁ ବା ନ ଆସ୍ଟ, ପ୍ରକୃତ 
ଧାର୍ମିକ ଓ ଭଶ୍ଵରପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତିର କିଛି ଯାଏ-ଆସେ ନାହିଁ । କାରଣ ସେ ଜାଣେ - 
ତା” ପାଖରେ ଧର୍ମ ରହିଛନ୍ତି ଓ ଇଶ୍ଵର ରହିଛନ୍ତି । ସେ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଧର୍ମ ଓ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଛାଡ଼ିପାରିବ ନାହିଁ; ଏବଂ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ତାକୁ କେବେ ତାଙ୍କ କବଳରୁ 
ଛାଡ଼ିଦେବେ ନାହିଁ । 


ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଧର୍ମଃ ଏବଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଏଭଳି ପ୍ରେମ ଓ ଏଭଳି ନିଷ୍ଠା 
ନାହିଁ, ସେମାନେ କେବଳ କଥାର ଚାତୁରୀ ଓ ଛଳନା ଦେଖାଉଥାନ୍ତି । 
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୩୦. ପ୍ରେମ ହିଁ ଧର୍ମ 


ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଗ୍ରୀସ୍‌ ଦେଶରେ ଏକ ପ୍ରଧାନ ବାଣିଜ୍ୟ କେନ୍ଦ୍ରରୁପେ କରିନ୍ଧ 
ନାମକ ନଗରୀ ଖୁବ୍‌ ବିଖ୍ୟାତ ଥଲା | ଏହାର ଅଧ୍ବବାସୀମାନେ ଥଲେ ଖୁବ୍‌ ଧନୀ ଓ 
ବିଳାସବ୍ୟସନପରାୟଣ; ଏବଂ ସେମାନେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପାପାଚାରୀ ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥଲେ । 
ଏତେ ଧନସମ୍ପଦ ଥାଇ ସୁଦ୍ଧା ସେ ସହରରେ ପ୍ରତିଦିନ ଚୋରି, ଡକାୟତି ଓ ସାମାନ୍ୟ 
କଥାରେ ନରହତ୍ୟା ଚାଲିଥିଲା | ସହରର ଗଳିକନ୍ଦିରେ ପତିତା ନାରୀମାନେ ବେଷ୍ୟାବୃତ୍ତ 
କରୁଥିଲେ ଓ ସହରର ଯୁବକଯୁବତୀମାନେ ବ୍ୟଭିଚାରଜନିତ ନାନାଦି ଯୌନବ୍ୟାଧୂ 
ଭୋଗୁଥଲେ । ପାରିବାରିକ ସୁଖଶାନ୍ତି ନଥିଲା କହିଲେ ଚଳେ । ଏତେ ଧନସମ୍ପଦ 
ଥାଇ ମଧ୍ଯ ସେ ସହରରେ ବେକାର ଓ ଦରିଦ୍ର ଯୁବକମାନେ ଉଦ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ ବୂଲୁଥ୍‌ଲେ । 
ଶାସନ ମଧ୍ଯ ହୂଗୁଳା ହୋଇଯାଇଥିଲା; କାରଣ ରାଜକର୍ମଚାରୀମାନେ ଲାଞ୍ଚମିଛରେ 
ବୁଡ଼ିରହିଥିଲେ । ଲୋକେ ନାମକୁମାତ୍ର ଉପାସନା ମନ୍ଦିରକୁ ଯାଉଥିଲେ; କିନ୍ତୁ କାହା 
ମନରେ ଧର୍ମଭାବ, ନୀତିଭାବ କି ଅଧ୍ାତ୍ଭାବ ନଥିଲା । ଲୋକେ ନାନାଦି ବୀଭତ୍ସ 
ମୂରି ତିଆରିକରି, ତାହାକୁ ଦେବତା ଭାବି ପୂଜା କରୁଥିଲେ; ଏବଂ ସେହି 
ଦେବଦେବୀମାନଙ୍କ ଆଗରେ ପଶୁବଳ ଦେଇ କିମ୍ବା ଉତ୍ତମ ଭୋଗରାଗ ଦେଇ ନିର୍ବିଘ୍ନରେ 
ଅଧର୍ମ ଓ ଅନାତି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ବର ମାଗୁଥିଲେ | ନଗରରେ ମିଥ୍ୟାଚାରୀ, କପଟୀ 
ଓ ଉନ୍ନାଦଗ୍ରସ୍ତ କାଳିଶିମାନେ ଓ ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି ଜାଣିଥିବା ଭ୍ରଷ୍ଟ ନରନାରୀମାନେ ନାନାଦି 
ଉମାତ ଘଟାଉଥିଲେ; ଏବଂ ସେହିସବୁ ଧନୀ ଲୋକମାନେ ଏହି କାଳିଶି ଓ 
ଗୁଣିଗାରେଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଅଲୌକିକ ସିବ୍ିି ଆଶାରେ ଦୌଡୁଥ଼ିଲେ; ଫଳରେ ସାରା 

¬ରୀରେ ପାପର ନିଆଁ ବ୍ୟାପିଯାଇଥଲା । 


ସେହି ପାପ ନଗରୀରେ ଦିନେ କେତେକ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ସାଧୁସନ୍ଧ ପହଞ୍ଚଲେ । 
ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମନେତା ଥିଲେ ମହାତ୍ସା ପାଉଲ୍‌ । ପାଉଲ୍‌ ଥିଲେ ସେ ଯୁଗର ଜଣେ 
ଶ୍ରେଷ ଧର୍ମପୂରୂଷ । ତାଙ୍କର ଲଶ୍ଵର-ଉପଲବ୍‌୍ଧ ହୋଇଥଲା । ସେ ଛଶ୍ବରପୁତ୍ର ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କୁ 
ନିଜ ଅନ୍ତରରେ ପ୍ରାପ୍ର ହୋଇଥିଲେ । ପାଉଲ୍‌ ପ୍ରଥମେ ସେହି ନଗରୀରେ ପହଞ୍ଚ 
ସେଠାକାର ପରିସ୍ଥିତି ଭଲଭାବେ ବୁଝିଲେ; ଏବଂ ଅସୀମ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ ପ୍ରେମର ସହିତ 
କରିନ୍ଧ ନଗରୀରେ କେତେକ ଭଲ ମଣିଷଙ୍କୁ ଆବିଷ୍କାର କରି ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ 
ଭଶ୍ଵର ଓ ଧର୍ମ ଭାବରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ କଲେ । କ୍ରମଶଃ ସେଠାକାର ପରିସ୍ଥିତି ବଦଳିବାକୁ 
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ଲାଗିଲା; ଏବଂ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପାଉଲ୍‌ ଯେଉଁସବୁ ଧର୍ମୋପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କପାଇଁ ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଦୈବବାଣୀ ସଦୃଶ । ମହାତ୍ସା ପାଉଲ୍‌ ପ୍ରେମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଯାହା କହିଛନ୍ତି, ତାହା ଶୁଣନୁ : 


“ ଭାଇ ଓ ଭଉଣୀମାନେ ! ଭଶ୍ଵର ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଯେତେ ଦାନ ଦେଇଛନ୍ତି, 
ତା” ମଧ୍ଯରେ ସ୍ହ, ପ୍ରେମ, ପ୍ରୀତି ହେଉଛି ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଦାନ । ଜଣେ ଯଦି 
ଅଲୌକିକ ଭାଷାରେ ଅନର୍ଗଳ ଧାର୍ମିକ ପ୍ରବଚନମାନ କହିଚାଲେ କିମ୍ବା ସ୍ବର୍ଗ-ମର୍ଭ୍ୟରେ 
ଯେତେ ଭାଷା ଅଛି, ସେସବୂଥରେ ମଧ୍ଯ ସୁନ୍ଦର ଧାର୍ମିକ ବକ୍ତତା ଦେଇଚାଲେ, ତେବେ 
ସେ ସବୁ ମୂଲ୍ୟହୀନ ହୋଇଯିବ, ଯଦି ତା ହୃଦୟରେ ସ୍ବେହ ପ୍ରେମ ନ ଥାଏ । ଏପରି 
କି ମୋର ଯଦି ଭବିଷ୍ୟବାଣୀ କରିବାକୁ କ୍ଷମତା ଥାନ୍ତା; କମ୍ବା ମୁଁ ଯଦି ଖୁବ୍‌ ଗୁଡ଼ 
ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ ବଖାଣି ପାରନ୍ତି, ତେବେ ସେଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ନିରର୍ଥକ ହୋଇଯାନ୍ତ, ଯଦି 
ମୋ ହୃଦୟରେ ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରେମ ନଥାନ୍ତା । ଜଣେ ତା'ର ବିଶ୍ଵାସ ବା ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ବଳରେ 
ପର୍ବତ ଟଳାଇଦେଲେ ବି ପ୍ରେମ ବିନା ସେ ଶକ୍ତିର କିଛି ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ । ତୁମେ ଯେତେ 
ଦରିଦ୍ରନାରାୟଣ ସେବାକର ବା ଦାନ ଖଇରାତ କର, ସର୍ବସ୍‌ ବି ଅଜାଡ଼ିଦିଅ, ଯଦି ତୂମ 
ହୃଦୟରେ ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରେମ ନାହିଁ ତେବେ ସେସବୁ ବୃଥା । 


“ ଏହି ପ୍ରେମ କ'ଣ ? ଏହି ପ୍ରେମ ଯଦି ହୃଦୟରେ ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ, ତେବେ 
ମଣିଷ ହୋଇଉଠେ ପରମ ସହିଷ୍ପ ଦୟାଳୁ । ତା'ର ଇର୍ଷା ନଥାଏ, ପରଶ୍ରୀକାତରତା 
ନଥାଏ, ଗର୍ବ ଅହଙ୍କାର ନଥାଏ । ପ୍ରେମ ମଣିଷକୁ ଉଦ୍ଧତ କରେ ନାହିଁ, ଅଭଦ୍ର କରେ 
ନାହିଁ, ସ୍ବାର୍ଥପର କରେ ନାହିଁ । ପ୍ରେମ ମଧ୍ୟ କେବେହେଲେ ନିଜପାଇଁ ସୁଖସୁବିଧା 
ଦାବି କରେ ନାହିଁ । ପ୍ରେମୀଲୋକ ସାମାନ୍ୟ କଥାରେ ବିରକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । କେହି 
ତା'ର ଅପକାର କଲେ, ସେ ତାକୁ ମନେରଖେ ନାହିଁ । ସେ ଅନ୍ୟାୟ ଦେଖୁଲେ ଦୁଃଖ 
ପାଏ ଓ ସତ୍ୟ ବା ଧର୍ମର ଜୟ ଦେଖୁଲେ ଖୁସି ହୁଏ । 


“ ଚୁମେ ଯାହାକୁ ଭଲପାଅ, ତାହା ପାଇଁ ସବୁକିଛି ତ୍ୟାଗ କରିପାର | ତା 
ପ୍ରତି ଭରସା ରଖୁଥାଅ, ତାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କର, ତା' ପ୍ରତି ଉଚ୍ଚ ଧାରଣା ପୋଷଣ କର; 
ଏବଂ ତାକୁ ରକ୍ଷା କରିଥାଅ । ” 


ମହାତ୍ସା ପାଉଲ୍‌ ପୁନଶ୍ଚ କହିଲେ ¬ “ ମୋର ଭାଇ ଭଉଣିମାନେ ! ଭଶ୍ଵର 
ତୁମକୁ ଯେତେସବୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଦାନ ବା ଶକ୍ତି ଦେଇଛନ୍ତି, ସେସବୁ ଦିନେ ନିଶ୍ଚେ 
ଲୋପ ପାଇବ । ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ ସ୍ଵବଦେହରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବୁ କି ନାହିଁ, ତାହା 
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Fo ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଅନିଶ୍ଚିତ । ପ୍ରେମ କିନ୍ତୁ ଅନନ୍ତଃ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରେମ ଆମ ଅନ୍ତରରେ ଥଲେ, ଆମେ 
ସେହି ପ୍ରେମ ଭିତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପଲବ୍‌ଧ କରିପାରିବୁ । ” 


ପାଠକେ ! ମହାତ୍ସା ପାଉଲ୍‌ଙ୍କର ଏହି ବାଣୀ ଶୁଣିଲାବେଳେ ଆମର 
ପ୍ରେମାବତାର ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ଅତିବଡ଼ୀ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, ଶଙ୍କରଦେବ, ନାରସିଂହ 
ମେହେଟା, ସୁରଦାସ, ମୀରା ପ୍ରମୁଖ ବୈଷ୍ଣବ ମହାଜନମାନଙ୍କ କଥା ମନେପଡ଼ିଯାଉନାହିଁ 
କି ? ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ମହାପ୍ରଭୁ ବାରମ୍ବାର ଏହି ପ୍ରେମର ମହିମା ଗାନ କରିଛନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଗୋପୀମାନଙ୍କର ପ୍ରେମ ଆଦର୍ଶ-ପ୍ରେମ । ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କଠାରେ ଯାହା 
ଭକ୍ତି, ମନୁଷ୍ୟ ଓ ଇତର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତାହାହିଁ ଆମର ପ୍ରେମ । ବୈଷ୍ଣବ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ 
ଏହି ପ୍ରେମଭକ୍ତିକୃହି ଆମ ଧର୍ମସାଧନାରେ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ସିଵ୍ଧି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 


କିନୁ ଆଜି ଆମେ ଧର୍ମ ଧର୍ମ ବୋଲି ଚିକ୍ରାର କରୁଛୁ । ଶତ ଶତ ମନ୍ଦିର 
ମସଜିଦ ଗିର୍ଚଚା ଗଢ଼ିଚାଲିଛୁ । ଉଚ୍ଚସ୍ଵରରେ ହରିନାମ ବା ଆଲ୍ଲା ନାମ ଧରି ରଢ଼ି କରୁଛୁ, 
ଧର୍ମ ନାମରେ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ କଳିଗୋଳ ଓ ହାଣକାଟ କରୁଛୁ; କିନ୍ଧୁ ଆମ ହୃଦୟରେ 
ସେହି ପ୍ରେମ କାହିଁ ? ବରଂ ପ୍ରେମ ବଦଳରେ ଲର୍ଷା ଓ ହିଂସା, ଲୋଭ ଓ ଅସୂୟା ଆମ 
ହୃଦୟରେ ବଢ଼ି ଚାଲିଛି । ପୁରାତନ ଗ୍ରୀସ୍‌ର ସେହି କରିନ୍ଧ ନଗରର ଅଧ୍ଵବାସୀମାନଙ୍କଠାରୁ 
ଆମେ ଭଲା କୋଉ ଗୁଣରେ ଅଧକା ହୋଇଛୁ ? 


ଆଜି ଆମେ ପୂର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧକ ଧନୀ ହୋଇଛୁ, ସୁଖ ଓ ବିଳାସ ମଧ୍ଯ 
ବଢ଼ିଚାଲିଛି; କିନୁ ଆମ ଭିତରେ ସେହି ପ୍ରେମ କାହିଁ ? ପ୍ରକୃତ ଭକ୍ତି କାହିଁ ୨ ଆମେ 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମଭ୍ତି ଛାଡ଼ି ବର୍ଉମାନ କାହା ପଛରେ ଧାଇଁଛୁ ? - ସେହିସବୁ ଠକ, 
ବଦମାସ, ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି ଜାଣିଥିବା ତାନ୍ତ୍ରିକ ଓ କାଳିଶିମାନଙ୍କ ପାଖକୁ; ଭାଗ୍ୟଗଣକମାନଙ୍କ 
ପାଖକୁ: ନୁହେଁ କି ? ଆମେ କ'ଣ ପ୍ରକୃତିରେ ଧାର୍ମିକ ? 
© 
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ପ୍ରେମଭକ୍ତି ଓ ପୁଜା-ଉପାସନା ୮୧ 


୩୧. ପ୍ରେମଭକ୍ତି ଓ ପୂଜା-ଉପାସନା 


ଅଧୁକାଂଶ ନରନାରୀ ମନ୍ଦିରକୁ ଯାଇ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି 
ଭୋଗନୈବେଦ୍ୟ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି, ଦିଦେବତାଙ୍କ ପାଖେ ମାନସିକ କରନ୍ତି, ପୂଢାଅର୍ଚଚନା 
କରନ୍ତି । କେହି ମସଜିଦକୁ ଯାଇ ନମାତ୍‌ କରନ୍ତି, କେହି ବା ଗିର୍ଜାକୁ ଯାଇ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରକାର ପୂଜା-ଉପାସନା କରିବାଦ୍ଧାରା ସେମାନେ ଧର୍ମରକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି 
ବୋଲି ଭାବିଥାନ୍ତି । କେହି କେହି ମଧ୍ୟ ଦୁଃଖ-ବିପଦରୂ ଉଦ୍ଧାର ପାଇବାପାଇଁ 
ଦେବଦେବୀ ବା ଭଗବାନଙ୍କୁ ପୂଜାଂଉପାସନା କରିଥାନ୍ତି ¦ ଆଉ କେହି ନିଜର କିଛି 
କାମନା-ବାସନା ବା ମାନସିକ ପୂରଣ ଲାଗି ମଧ୍ୟ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପୂଢା-ଉପାସନା 
କରିଥାନ୍ତି । 

ଯେଉଁମାନେ ଧାର୍ମିକ ଲୋକ; ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନ୍‌ ବା 
ଦେବଦେବୀଙ୍କଠାରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁଥାନ୍ତିୟ ସେମାନେ ଏହା ନକରି ରହିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଭଗବାନ୍‌ ବା ଦେବଦେବୀମାନେ ପୂଜା-ଅର୍ଚ୍ଚନା ପାଇ ଭକ୍ତର ଅଭୀଷ୍ଟ ପୂରଣ କରନ୍ତି; 
କାରଣ, ଭଗବାନ୍‌ ବା ଦେବଦେବୀମାନେ ମଣିଷଠାରୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ମଣିଷର ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ 
ଦୁର୍ନୀତି ନିବାରଣ କରିବାପାଇଁ କ୍ଷମତା ତାଙ୍କର ଅଛି | ମଣିଷ ନିଜେ ଯେତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଏପରି ବେଳ ଆସେ, ଯେତେବେଳେ ତା'ର ବଳ-କଳ କିଛି ପାଏ 
ନାହିଁ । ଏଇ ମହାବିଶ୍ବ, ଏଇ ମହାପ୍ରକୃତି ଓ ଏଇ ମହାନିୟତି ପାଖେ ମଣିଷ କେତେ 
କ୍ଷୁଦ, କେତେ ନଗଣ୍ୟ ଆଉ କେତେ ଦୁର୍ବଳ ! ତେଣୁ ମଣିଷ ସର୍ବଦା ଏଇ ତା'ର 
ପ୍ରଚଣ୍ଡ ନିଦାରୁଣ ନିୟତି ହାତରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାପାଇଁ ଇଶ୍ଵର ବା ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଦେବଦେବୀଙ୍କ 
ଶରଣ ନେଇଥାଏ; ଏବଂ ଅଧୁକାଂଶ ମଣିଷଙ୍କର ଦେବଦେବୀ ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ଏହି 
ସମ୍ପର୍କ ହିଁ ରହିଥାଏ । 


କିନ୍ଧୁ ଆଉ କେତେକ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଦେବଦେବୀ ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସହିତ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର ସମ୍ପର୍କ ରଖୁଥାନ୍ତି । ତାହା ହେଲା ¬ ରଶ୍ବରଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରେମଭକ୍ତିର 
ସମ୍ପର୍କ । ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସେ ମଧ୍ଯ ଏ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା, ସେ ମଧ୍ଯ ପରମ ଦୟାଳୁ, 
ସେ ଆର୍ଭୀର ଦୁଃଖ ସହିପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତକୁ ସବୁ ଆପଦବିପଦରୁ ରକ୍ଷା 
କରନ୍ତି । ଏପରି ବିଶ୍ଵାସ ଭଶ୍ଵରପରାୟଣ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ରଖୁଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କେବଳ ଭଲ ପାଆନ୍ତି, ଭକ୍ତିକରନ୍ତିୟ ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ 
ଅଲଗା ସମ୍ପର୍କ ରଖୁଥାନ୍ତି । ଦୁଃଖ-ବିପଦରେ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଡାକିଥାନ୍ତି; 
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୮୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ମାତ୍ର ସେମାନଙ୍କର କଥା ନିଆରା । ସେମାନେ କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖୁ ବା କାମନା 
ରଖ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପୂଜା-ଉପାସନା କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଭଲପା'ନ୍ତି । 
ରଶ୍ବରଙ୍କ କଥା ଭାବୁ ଭାବୁ ତାଙ୍କର ଆଖୁରୁ ଲୁହ ବହେ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଲୀଳା ବା ମହିମା 
ଶୁଣୁ ଶୁଣୁ ସେମାନେ ଆନନ୍ଦରେ ବା ଦୁଃଖରେ କାନ୍ଦୁଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ କେହି 
କେହି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରଭୁରୂପରେ, କେହି ବା ବନ୍ଧୁରୂପରେ, କେହି ବା ସନ୍ତାନରୂପରେ, ପୁଣି 
କେହି କେହି ମଧ୍ଯ ପ୍ରେମିକରୂପରେ ଭଜନ କରିଥାନ୍ତି | ଭଗବାନ୍‌ ମଣିଷପାଇଁ ଓ ପୃଥିବୀ 
ପାଇଁ କି କଷ୍ଟ ପା'ନ୍ତି, ତାହା ସେମାନେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରି ଆଖୁରୁ ଲୁହ ଢାଳୁଥାନ୍ତି | ହିନ୍ଦ 
ପ୍ରେମଭକ୍ତିର ଉପାସକମାନେ ଇଭଶ୍ବରଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ଅବତାର ରାମ, କୃଷ୍ଣ, ବୁଵ୍ଧ, 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ନେଇ ଏହି ପ୍ରେମଭକ୍ତିର ରସଲୀଳାରେ ନିମଜିତ ରହିଥାନ୍ତି । ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ 
ପ୍ରେମାଭକ୍ତମାନେ ସେହିପରି ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରେମଭକ୍ତିର ଭାବ ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରି 
ସେହି ଭାବରେ ନିମଜିତ ହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି, ଯିଶୁଙ୍କ ବହୁ କଥା ଭାଳି କାନ୍ଦୁଥାନ୍ତି | 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଟ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍ଗୀତାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର 
ସଖା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ କହିଛନ୍ତି - “ ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ଚାରିପ୍ରକାର ଲୋକ ମୋତେ 
ଭଜନ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ମୋର ପ୍ରିୟ | କିନ୍ତୁ ମୋର ସବୁଠାରୁ ପ୍ରିୟତମ 
ହେଲେ ଞ୍ଚାନୀଭକ୍ତ ବା ପ୍ରେମୀଭକ୍ତମାନେ; କାରଣ ସେମାନେ ସର୍ବଦା ମୋତେ ନେଇ 
ମାତିଥାନ୍ତିୟ ମୋ କଥା ସର୍ବଦା ଭାବୁଥାନ୍ତି, ସର୍ବଦା ମୋର ରୂପ ଗୁଣ ଗାଉଥାନ୍ତି । 
ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କର ସବୁକିଛି ମୋତେ ସମର୍ପଣ କରିଦେଇଥାନ୍ତି । ସେମାନେ 
ମୋତେ ଭଲପାଉଥିବାରୁ ସାରା ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ମୋରିଭଳି ମନେହେଉଥାଏ । 
ତେଣୁ ସେମାନେ ସାରା ଜଗତ୍‌ ସଂସାରକୁ ମଧ୍ଯ ଭଲପାଉଛନ୍ତି ଓ ତା'ର ସେବା 
କରୁଛନ୍ତି ।” 


ଏଭଳି ପ୍ରେମୀାଭକ୍ତ ସବୁଧର୍ମରେ ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ଥାନ୍ତି । ଗୋପାଙ୍ଗନାମାନେ ଏଇ 
ପ୍ରେମୀଭକ୍ତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥୁଲେ ଶ୍ରେଷତମା; ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ନିଜକୁ ଓ 
ନିଜର ସବୁକିଛିକୁ ବିନା ସର୍ଗରେ ସମର୍ପଣ କରିଦେଇଥଲେ । ନାରଦ, ହନୁମାନ୍‌, 
ଅର୍ଜୁନ, ଉଦ୍ଧବ, ଅକର, କୁନ୍ତୀ, ଦ୍ରୌପଦୀ ପ୍ରଭୃତି ଏହିଭଳି ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ ଥଲେ । ଆମ 
ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ମୀରା, କବୀର, ନାନକ, ସାଲବେଗ, ଦାସିଆ ବାଉରି, ଭୀମ ଭୋଇ ଓ 
ପଞ୍ଚସଖାମାନେ ଏହି ଧରଣର ଭକ୍ତ ଥିଲେ ¦ 


ପ୍ରକୃତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମ ମନରେ ପ୍ରବଳ ଭାବ ଅନୁରାଗ ଜାତ ନ 
ହେଲେ କେବଳ ପୂଜା-ଉପାସନା ଦ୍ଵାରା ବିଶେଷ କିଛି ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଉପଲବ୍‌ଧ ହୁଏ 
ନାହିଁ । 

¢ 
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ପଞ୍ଚ ବୈଷ୍ଣବ-ଲକ୍ଷଣ ୮୩ 


୩୨. ପଞ୍ଚ ବୈଷ୍ଣବ-ଲକ୍ଷଣ 


ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଦେବଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଦିବ୍ୟପ୍ରେମର ଅବତାର ବୋଲି ମାନନ୍ତି । 
ଏହି କଳିଯୁଗରେ ସେ ଆମମାନଙ୍କ ଭଳି ସାଧାରଣ ନରନାରୀଙ୍କ ଆଗରେ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ 
ପ୍ରେମରସ ପରିବେଷଣ କରିଯାଇଛନ୍ତି । ବୈଷ୍ଣବ-ଶାସ୍ତରେ କୃହାଯାଇଛି ଯେ, ତାଙ୍କଠାରେ 
ମହାପ୍ରେମଭାବସ୍ଵରୂପିଣୀ ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କ ଚେତନା ଓ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ଚେତନା ଉଭୟେ ମିଳିତ ଲୀଳା କରୁଥିଲେ । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ତାଙ୍କର ସଙ୍ଗା ଓ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ 
ସହିତ ମିଳିତ ହୋଇ ସର୍ବଦା ରାଧାକୃଷ୍ଣ -ପ୍ରେମଭାବର କୀର୍ଭନ କରୁଥିଲେ; ଏବଂ ବହୁ 
ସମୟରେ ରାଧାଭାବରେ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ବିରହ ଯନ୍ତଣାରେ କାତର 
ହୋଇପଡୁଥଲେ ।| ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଭଲପାଇବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର କାତରତା, ଉଜ୍କଣ୍ଠା, ଉଦ୍‌ବେଗ 
ଓ ବ୍ୟାକୁଳତା ଏତେ ବଢ଼ିଯାଉଥଲା ଯେ, ସେ ‘ହା କୃଷ୍ଣ' 'ହା କୃଷ୍ଣୀ କହି ଭୂମି 
ଉପରେ ଲୋଟି ପଡ଼ୁଥିଲେ; ଏବଂ ପଥରରେ ମୁହଁ ଘଷି ମୁହଁକୁ ରକ୍ତାକ୍ତ କରିପକାଉଥଲେ | 
ବହୁବେଳେ ସେ “କୃଷ୍ଣ କୃଷ୍ଣ? ବୋଲି ଚିକ଼ାର କରି ମୁର୍ଚଚ ଯାଉଥିଲେ । ଏହି ' ମୂ୍ଚ 
ହୋଇଯିବା” ଆମର ସାଧାରଣ ଚେତା ବୃଡ଼ିଯିବା ନୁହଁ; ଭଗବାନଙ୍କ ବିରହରେ ବ୍ୟାକୂଳ 
ହୋଇ ମୂହାଗଲେ ତାକୁ “ ସମାଧୂ ଅବସ୍ଥା? ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ 
ପରମହଂସଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଏପରି ଅବସ୍ଥା ହେଉଥିଲା ¬ ' ପ୍ରେମର ସମାଧ୍‌ ' । 


ବୈଷ୍ଣବମାନେ ନିଜକୁ ଗୋପୀ ବୋଲି ଭାବି ଭଗବାନ୍‌ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନିଜର ପ୍ରେମିକ 
ବା ସ୍ବାମୀ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ସହ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ପ୍ରେମରେ ଯୁକ୍ତ ହେବାକୁ ବା 
ମିଳିତ ହେବାକୁ କଠିନ ସାଧନା କରନ୍ତି । ବୈଷ୍ଣବମତରେ, ଏ ସଂସାରରେ ସବୁକିଛି 
ଓ ସମସ୍ତେ ପ୍ରକୃତି । ତା' ମାନେ, ଏ ସଂସାରରେ ଜଡ଼ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସବୁ ଜୀବନ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀ ଓ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ସମସ୍ତେ ପ୍ରକୃତି ବା ନାରୀ । କେବଳ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହି 
ଏକମାତ୍ର ପୁରୁଷ ଓ ସେ ହିଁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ । ମଣିଷର କର୍ଭବ୍ୟ ହେଲା ¬ ନିଜର ଅହଂକାର 
ଭୁଲି ନିଜକୁ ସ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରକୃତି ବା ଗୋପୀ ମନେକରି ସେହି ପରମପ୍ରେମିକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର 
ଆରାଧନା କରିବା; କିନୁ ଏହା ସହଜ ସାଧନା ନୂହଁ | ଅବଶ୍ୟ ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ଯୁଗରେ 
ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଛଶ୍ବରପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ମାର୍ଗରେ ବା ଏହି ଭାବରେ ସାଧନା କରୁଛନ୍ତି । 
ବର୍ଭମାନ ଇସ୍‌କ୍‌ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ କୃଷ୍ଣଚେତନା ସଂଘଦ୍ଵାରା ସାରା ପୃଥୁବୀରେ ଏହି ବୈଷ୍ଣବ 
ଭାବ ଓ ସାଧନା ମାର୍ଗର ବହୁ ପ୍ରସାର ହୋଇଚାଲିଛି । 
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୮୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କିନୁୁ ଏ ମାର୍ଗ ସାଧନା ପାଇଁ ଆଦୌ ସହଜ ନୁହଁ । ଏହି ମାର୍ଗରେ ସାଧନା 
କରୁ କରୁ ଅନେକେ ଭ୍ରଷ୍ଟହୋଇଯାଆନ୍ତି । ରାଧାକୃଷ୍ଣ ବା ଗୋପୀ ଓ କୃଷ୍ଣଙ୍ଗ 
ପ୍ରେମସାଧନାର ଗୁରୁତ୍ଵ ବା ମହତ୍ଵ ନ ବୁଝି ଅନେକେ ସେହି ଦିବ୍ୟପ୍ରେମକୁ ଅତି ନିମ୍ନ 
ସ୍ତରକୁ ଟାଣିଆଣନ୍ତି; ଏବଂ ଏହା ଫଳରେ ନରନାରୀମାନେ ବୈଷ୍ଣଠବ-ସାଧନା ନାମରେ 
ବ୍ୟଭିଚାର କରିବସନ୍ତି । 

ଏହି ବ୍ଯୟଭିଚାରର ଆଶଙ୍କାକୁ ଦୂର କରିବାପାଇଁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ମହାପ୍ରଭୁ 
କହିଥିଲେ ¬ “ ଯଦି କେହି ବୈଷ୍ଣବମାର୍ଗରେ ସାଧନା କରିବାକୁ ଚାହେଁ, ତେବେ ସେ 
ପ୍ରଥମରୁ ରାଧା-କୃଷ୍ଣ ବା ଗୋପୀ-କୃଷ୍ଣଙ୍କ ରହସ୍ୟମୟ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମ-ସାଧନା ଭିତରକୁ 
ପଶିବା ଉଚିତ ନୂହଁ । ” ପ୍ରଥମେ ଜଣେ ବୈଷ୍ଣବ ସାଧକ କ'ଣ କ'ଣ ସାଧନା କରିବ, 
ସେ କଥା କହିବାକୁ ଯାଇ ଚୈତନ୍ୟ ମହାପ୍ରଭୁ କହିଲେ — 


“ ହେ କୃଷ-ଅନୁରାଗୀଗଣ ! ତୁମେ ପ୍ରଥମେ ନିଜକୁ ବୃକ୍ଷଟିଏ ଭଳି ସହିଷୁ 
କର; ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୃକ୍ଷ ଯେପରି ଖରାବର୍ଷା ସହ୍ଯକରି ପ୍ରାଣିମାନଙ୍କୁ ଛାୟା ଓ ଫଳପୁଷ୍ଠ 
ପ୍ରଦାନ କରେ, ତୁମ୍ଭେମାନେ ସେହିପରି ହୁଅ । ବୃକ୍ଷ ଏପରି ସହିଷ୍ଣୁ ଯେ, ଯେଉଁ ଲୋକ 
ତା'ର ଡାଳ ହାଶେ, ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଛାଇ ଓ ଫଳଫୁଲ ଦେବାକୁ ମନାକରେ ନାହିଁ । 
ସବୁପ୍ରକାର କଷ୍ଟ ସହ୍ୟକରି, ଆଦୌ ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ ବୃକ୍ଷ ଯେପରି ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଉପକାର କରେ, ତୂମେ ସେହିପରି ଅନ୍ୟଦ୍ଵାରା ଲାଞ୍ଚତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳଚିନ୍ତା 
କର ଓ ମଙ୍ଗଳ କର | ତୁମେମାନେ ସମସ୍ତେ ବକ୍ଷ ଭଳି ହୁଅ । ” 


ଏହାପରେ ମହାପ୍ରଭୁ କହିଲେ — “ହେ କୃଷ୍ଣାନୁରାଗିଗଣ ! ତୁମ୍ଭେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ଦୂବଘାସ ଭଳି ନମ୍ର ହୁଅ | ଦୂବଘାସ ସବୁ ଉତ୍ତିଦଙ୍କଠାରୁ ସାନ । ସେ ମାଟି 
ଉପରେ ପୂଥବୀମାତାଙ୍କ ଶରୀରର ଲୋମଭଳି ମାଡ଼ିଆଏ । ପୋକଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ମଣିଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ତା' ଉପରେ ଚାଲନ୍ତି । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଦତଳେ ନିପୀଡ଼ିତ 
ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁପାଇଁ କେବେ ଅଭିଯୋଗ କରେ ନାହିଁ; ବରଂ ନମ ଓ ନମନୀୟ 
ଭାବେ ରହିଥାଏ । ତୁମ୍ଭେମାନେ ଏହି ଘାସ ଭଳି ନିଜକୁ ଦୀନ ବୋଲି ଭାବ । 
ଦୀନତା ଆସିଲେ ତୁମଭିତରୁ ଅହଂକାର, ଅହମିକା ଓ ଅଭିମାନ ଚାଲିଯିବ । ” 


ତା'ପରେ ମହାପ୍ରଭୁ କହିଲେ ¬ “ହେ କୃଷ୍ଠାଭିଳାଷୀମାନେ ! ତୁମ୍ଭେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ କର । ଏପରିକି ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଏ ସମାଜରେ 
କିଛି ମାନ-ସମ୍ମାନ ନାହିଁ, ତୁମେ ସେମାନଙ୍କୁ ଖୁବ୍‌ ସମ୍ମାନ ଦେଖାଅ । କାହାକୁ 
ଅବମାନନା କରନାହିଁ; ଏପରି କି ସାମାନ୍ୟ ବେଙ୍ଗଟିକୁ ମଧ୍ଯ ଅବମାନନା ଦେଖାଅ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ପଞ୍ଚ ବୈଷ୍ଠବ-ଲକ୍ଷଣ ୮୫ 


ନାହିଁ । ଯେତେ ମ୍ବେଛୁ ହେଲେ ବି ସବୁ ମଣିଷଙ୍କ ଭିତରେ ଭଗବାନ୍‌ ଅଛନ୍ତି । ଏପରି 
କି ଏଇସବୁ ଗଛଲତା, ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ ସବୁରି ଭିତରେ ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣ ଗୁପ୍ତ ହୋଇ 
ରହିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କର; ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କର । କାହାକୁ ଛୋଟ 
ବୋଲି ଅବଜ୍ଞା କର ନାହିଁ ।” 


ତା' ପରେ ମହାପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ କହିଲେ — “ ହେ କୃଷ୍ଣ ଉପାସକଗଣ ! 
ପ୍ରତି ଜୀବନପ୍ରତି ଦୟାଳୁ ହୁଅ । କାହାପ୍ରତି ଯେପରି ତୂମ ଅନ୍ତରରେ ନିଶୂରତା ନ ରହୁ, 
ନୃଶଂସତା ନ ରହୁ । ଏ ଭବସଂସାରରେ କୀଟଠାରୁ ମଣିଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ନାନାଦି 
ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣରେ ପଡ଼ି ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ରରେ ଛଟପଟ ହେଉଛନ୍ତି । ରାଜାଠାରୁ ଦୀନଦୁଃଖୀ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କାହାର ଦୁଃଖ ନାହିଁ ? କାହାର କଷ୍ଟ ନାହିଁ ? କିଏ ରୋଗଶୋକରେ ପଡ଼ୁନାହିଁ ? 
କିଏ ବିପଦ-ଆପଦରେ ପଡ଼ି ଘାଣ୍ଟି ହେଉନାହିଁ ? ତେଣୁ, ତୁମ୍ଭେମାନେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଦୟାକର; ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି କରୁଣା ଦେଖାଅ, ସମସ୍ତଙ୍କର ଦୁଃଖରେ ସହାନୁଭୂତି ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କର; ଏବଂ ଆବଶ୍ୟକ ହେଲେ ଅଭାବୀ ଲୋକର ଅଭାବ ଦୂର କର । ରୋଗୀ ଓ 
ଅସହାୟ ଲୋକଙ୍କର ସେବା କର । ପୀଡ଼ିତ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସେବା-ପରିଚର୍ଯ୍ୟା 
କର ।” 


ଶେଷରେ ମହାପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ କହିଲେ ¬ “ ହେ ଭଶୃରାଭିଳାଷିମାନେ ! 
ତୁମ୍ଭେମାନେ ସର୍ବଦା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଯେକୌଣସି ନାମରେ ରୁଚି ରଖ । ରାମ ହେଉ, କି 
କୃଷ୍ଣ ହେଉ, କି ଶିବ ହେଉ ଅଥବା ଦୁର୍ଗା ହେଉ ¬ ଯେକୌଣସି ବିଭୁନାମ ତୁମକୁ ଭଲ 
ଲାଗୁଛି , ସେହି ନାମକୂ ଅବିରତ ଜପକର, ସରଣ କର, ଭଜନକର ବା କୀର୍ଭନକର । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ତୁମେ ଭଗବାନ୍‌ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନିଜ ଭିତରେ ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରିବ । ଭଗବାନଙ୍କ 
ନାମରେ ଅଶେଷ ଗୁଣ, ଅଶେଷ ଶକ୍ତି ଓ ଅଶେଷ ମହିମା । ସର୍ବଦା ବିଭୁନାମ ବା 
ଇଷ୍ଟନାମ ଜପ କଲେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ଗାଢ଼ରୁ ଗାଢ଼ତର ହୁଏ ! ଏହି ନାମ 
ଜପଦ୍ଵାରା ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନ ପବିତ୍ର ହୁଏ; ଏବଂ ଶେଷରେ ଏହି ନାମଜପଦ୍ବାରା ବା 
ନାମ ଭଢ଼ନ ଦ୍ଵାରା ପରିବେଶରୁ ମଧ୍ଯ ସବୂ ପ୍ରକାର ଆପଦ, ବିପଦ, ହିଂସା, ଅସୂୟାଦି 
ଖରାପ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ବିଦୂରିତ ହୋଇଯାଏ । ” 


ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କର ଏହି ସୁନ୍ଦର ଉପଦେଶକୁ ଯେକୌଣସି ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ 


ଲୋକ ପାଳନ କରିପାରିବେ- ଏହା କେବଳ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଏକଚାଟିଆ ନୁହଁ । 
୮ ୩ ` 
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୩୩. ଧାର୍ମିକ ଲୋକର ସ୍ଵରୂପ ଓ ସ୍ଵଗୁଣ 


ଆମ ସମାଜରେ ବହୁ ନରନାରୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯଥାର୍ଥ ଧାର୍ମିକ ମଣିଷଟିଏ 
ପାଇବା ପ୍ରକୃତରେ କଷ୍ଟ | ଆମ ଭିତରେ ବହୁ ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି ବହୁ 
ଗୁଣୀ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି" ବହୁ ବୀରତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି; କିନୁ ଆମ ଭିତରେ ସତକୁ ସତ 
ଧାର୍ମିକ ଲୋକଟିଏ ଭାରି ଦୁର୍ଲଭ । କିନ୍ତୁ ଏହାର ମାନେନୁହେଁ ଯେ, ଆମେ ସମସ୍ତେ 
ଅଧର୍ମାଚାରୀ । ଉଣା ଅଧ୍କେ ଆମ ଭିତରେ ବହୁ ନରନାରୀ ପ୍ରତିଦିନ ଦେବମନ୍ଦିରକୁ 
ଯା'ନ୍ତି । ପୂଜା-ପାର୍ବଣରେ ଯୋଗ ଦିଅନ୍ତି, ଭଜନ ଜଣାଣ କରନ୍ତି, ଠାକୁର ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ 
ପାଖେ ସ୍ତବ, ସତି, ପ୍ରାର୍ଥନା ଭଜନ ଜଣାଣ କରନ୍ତି । ବହୁଲୋକ ମଧ୍ଯ କିଛି କିଛି 
ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ପଢ଼ନ୍ତି, ପୁରାଣ, ପାରାୟଣ, ପ୍ରବଚନ ଶୁଣନ୍ତି; ଏପରିକି ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ ସକାଶେ 
କେତେ ଲୋକ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କୁ ଓ ସମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କୁ ଦାନଖଇରାତ 
କରନ୍ତି । କେତେ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ ଭୟରେ ବା ଠାକୁରଠାକୂରାଣୀଙ୍କ କୋପଦୃଷ୍ଟିରେ 
ପଡ଼ିବାର ଆଶଙ୍କାରେ ଅଧର୍ମ କାର୍ଯ୍ୟଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହନ୍ତି ଏବଂ କିଛି କିଛି ଧର୍ମ ଓ 
ପୁଣ୍ୟକାର୍ଯ୍ୟ କରିପକାନ୍ତି; ତୀର୍ଥଭରମଣ କରନ୍ତି । 


ଆଉ କେତେ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି- ସେମାନେ ସଂସାରକୁ ଡରି ଓ ସାଂସାରିକ 
କର୍ଭବ୍ୟ ସବୁରେ ଅପାରଗ ହୋଇଥବାରୁ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ, ବାବାଜୀ, 
ବଇଷମ ହୋଇଯା।'ନ୍ତି ଓ ଚାରିଆଡ଼େ ବାଇଆଙ୍କ ପରି ବୁଲୁଥାନ୍ତି¬ ଭିକ୍ଷାକରି ବଞ୍ପୁଥାନ୍ତି; 
କିମ୍ବା କୋଉ ମଠ ଆଶ୍ରମରେ ଯାଇ ଆଶ୍ରା ନିଅନ୍ତି । ଆଉ କେତେକ ଲୋକ ଧର୍ମସାଧନା 
ନାମରେ ନାନାଦି ବୀଭସ ତନ୍ତମନ୍ତ୍ର ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି ବ୍ୟାପାରରେ ମାତିଥାନ୍ତି । ଏପରି 
ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଧର୍ମ-ପୁରୁଷର ଛଦ୍ଧବେଶରେ ଯୋଗୀ ମୁନିଙ୍କ ଭେକ 
ପକାଇ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଠକନ୍ତି ଓ ଲୁଣ୍ଠନ କରନ୍ତି । 


ଧର୍ମକୁ ନେଇ ନାନାଦି ବ୍ୟଭିଚାର ହୁଏ । ଧର୍ମନାମରେ ନାନାଦି ସଫ୍ଘର୍ଷ 
ହୋଇଥାଏ । ସମ୍ପଦାୟ-ସମ୍ପ ଦାୟ ମଧ୍ୟରେ ତଥାକଥୁତ ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ; 
ଦଙ୍ଗାହାଙ୍ଗାମା ହୋଇଥାଏ । ଭଶ୍ଵର ଏକ ନା ଦୂଇ ନା ବହୁୃୟ ଏବଂ ଭଶ୍ଵର ସାକାର କି 
ନିରାକାର ଭଶ୍ଵର ଦେଖୁବାକୁ ଧଳା କି କଳା, ଗେଡ଼ା କି ଡେଙ୍ଗାଂ ଏଇ ସବୁ ତୁଛ ଓ 
ହାସ୍ୟକର ବ୍ୟାପାରକୁ ନେଇ ମଧ୍ଯ ବହୁ ତକରାଳ ହୋଇଥାଏ । 


କିନ୍ତୁ ଅସଲ ଧର୍ମର ପରିଚୟ ଏଥରୁ ମିଳେନାହିଁ; କିମ୍ବା ଯଥାର୍ଥ ଧାର୍ମିକଟିଏ 
ଆମେ ଏଇ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଉନାହୁଁ । ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ଲୋକଟିର 
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ଧାର୍ମିକ ଲୋକର ସ୍ଵରୂପ ଓ ସ୍ଵଗୁଣ ୮୭ 


ପରିଚୟ ତା'ର ଏଇସବୁ ବାହ୍ୟ ପୂଜା-ପାର୍ବଣ, ସନ୍ଧ୍ୟା-ତର୍ପଣ, ସ୍ତବ-ସତୁତି, ଭଜନ- 
ଜଣାଣରୁ ମିଳେ ନାହିଁ; କିମ୍ବା ଦାନ-ଖଇରାତରୁ ମିଳେନାହିଁ _। ତେବେ ଏସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଯେ ଧର୍ମପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ନୁହଁ, ତାହା ମଧ୍ଯ କେହି କହୁ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ 3 ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମାଚାର 
ମଣିଷର ଅନ୍ତର ଭିତରେ ହିଁ ହୋଇଥାଏ | ଅନ୍ତରର ଧର୍ମଭାବ ବା ଧର୍ମାନୁଭୂତି ଯେତେ 
ଶୁଦ୍ଧ ଗଭୀର, ଉଦାର ଓ ନିଷ୍ଠାପର ହେବ, ଆମର ବାହ୍ୟ ଜୀବନରେ ବ୍ୟାବହାରିକ 
ଜୀବନରେ ଅବଶ୍ୟ ତାହା ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବ । ତା” ହେଲେ ପ୍ରକୃତ 
ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଭିତର ଓ ବାହାର ଲକ୍ଷଣସବୁ କ'ଣ ହୋଇପାରେ ? 


ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିଟି ପ୍ରଥମରୁ ଭଲକରି ବୂଝିଥାଏ ଯେ, ଏହି ବିଶ୍ଵବୃହ୍ମାଣ୍ଡରେ 
ସବୂଭିତରେ ପରମେଶ୍ବର ବ୍ୟାପିକରି ରହିଛନ୍ତି; କିମ୍ବା ସ୍ଵୟଂ ପରମ ପ୍ରଭୁ ଭଗବାନ୍‌ 
ଏସବୁ କିଛି ହୋଇଛନ୍ତି । ଆମେ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଶିଂକ ସ୍ଵରୂପ । ବିରାଡ଼ିଟିଏ 
ବା ଅସରପାଟିଏ ବା ପର୍ବତିଟିଏ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ସେହି । ଏଠି 
ମୋର ଯେପରି ବଞ୍ଚବାର ଅଧ୍ବକାର ଅଛି, ସମସ୍ତଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସେମିତି ବଞ୍ଚବାର ଅଧ୍ବକାର 
ଅଛି, ତେଣୁ ମୁଁ କାହାଠାରୁ ତା'ର ବଞ୍ଚବାର ଅଧ୍ବକାରକୁ ଛଡ଼ାଇ ଆଣିବି ନାହିଁ, କାହାର 
ଧନ-ଜୀବନ ଛଡ଼ାଇ ଆଣିବି ନାହିଁ, କାହାର ଆତ୍ସ-ସମ୍ମାନକୁ କ୍ଷୁଷ କରିବି ନାହିଁ । 
ଏପରିକି ଗୋଟିଏ ବେଙ୍ଗ ବା ଚୁଚୁନ୍ଦାକୁ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଅସମ୍ମାନ କରିବି ନାହିଁ; ବରଂ ଏ 
ସୃଷ୍ଟିର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଓ ପ୍ରାଣୀକୁ ମୁଁ ଯଥୋଚିତ ସମ୍ମାନ ଦେବି । ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବଞ୍ଚବାରେ 
ସହାୟତା କରିବି । ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼ିଲେ ଅସହାୟ ଓ ବିପଦଗ୍ରସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ବା ମଣିଷର 
ସେବା-ଶୁଶୁଷା କରିବି । ଅନ୍ୟର ବଞ୍ଚବା ପାଇଁ ବା ଅନ୍ୟର ସୁଖ ପାଇଁ ମତେ ଯଦି କିଛି 
ସ୍ବାର୍ଥତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ତେବେ ନିଶ୍ଚୟ କରିବି । 


ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ ଧର୍ମାର୍ଥୀ ମଣିଷ କେବେ ବି ନୀତି ଓ ନ୍ୟାୟ ଲଂଘନ 
କରିବ ନାହିଁ । ସତ୍ୟ ପାଇଁ ଜୀବନରେ ସବୁକିଛି ହରାଇବାକୁ ପଡ଼ିଲେ ସେ ସେଥୁପାଇଁ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥୁବ । ଧାର୍ମିକ ମଣିଷର ହୃଦୟରେ କାହାପ୍ରତି ହିଂସା ନଥାଏ - ଇର୍ଷା ନଥାଏ, 
କି ଅସୂୟା ନଥାଏ । ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ତାହାର ହୃଦୟ ସର୍ବଦା ପ୍ରେମ, ପ୍ରୀତି, ସ୍ବେହ, 
ସହାନୁଭୂତି, କରୁଣା, ଅନୁକମ୍ପାରେ ପରିପୂର୍ଣ ଆଏ । ତା'ର କେହି ଶତୁ ଥାଆନ୍ତୁ କି 
ନଥାଆନ୍ତୁ ସେ କାହାକୁ ତା'ର ଶତୃ ବୋଲି ଭାବେ ନାହିଁ; ବରଂ ତା'ର ମନ ଏକ 
ସାର୍ବଜନୀନ ମୈତ୍ରୀଭାବରେ ସର୍ବଦା ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ରହିଥାଏ । 

ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିଟି ଅନ୍ୟକୁ ସାହାଯ୍ୟ କଲେ, ତା'ଠାରୁ କିଛି ପ୍ରତ୍ୟାଶା ରଖେ 
ନାହିଁ । ସେ ଅନ୍ୟ ଲୋକଟିର ଜୀବନରୁ ଦୋଷତକ ବର୍ଜନ କରି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରେ । ନିଜର ମାନ ଅପମାନ ପ୍ରତି ସେ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହେ; କିନୁ ଅନ୍ୟକୁ ସମ୍ମାନ ଦେବା 
ଲାଗି ସର୍ବଦା ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥାଏ; ଏବଂ ତା” ଆଗରେ ବା ତା” ଜାଣତରେ ତାହାର ଆଅତ୍ସସମ୍ମାନ 
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Cr ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ବା ଆତ୍ୁମର୍ଯ୍ୟାଦା ଭୂଲୁଣ୍ଠିତ ହେବାର ଆଶଙ୍କା ହେଲେ, ସେ ତାହାର ତାବ୍ର ପ୍ରତିରୋଧ 
କରେ । ଧାର୍ମିକ ମଣିଷଟି ତା'ଠାରୁ କନିଷ୍ଠମାନଙ୍କୁ ସ୍ପେହ କରେ ଓ ତା'ଠାରୁ ବରିଷ୍ଠମାନଙ୍କୁ 
ଭକ୍ତିସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ । ସେ ନିଜକର କୁଟୁମ୍ବ ପରିବାର ପ୍ରତି ଦାୟିତଵଶୀଳ ଥାଏ; 
ଏବଂ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ତା'ର ବୃହତ୍ତର ପରିବାର ବୋଲି ଭାବେ । 


ଧାମିକ ଲୋକଟି ନିଜ ଭିତରୁ ଅହଂକାର ଓ ଅଭିମାନକୁ ବର୍ଜନ କରିଥାଏ; 
କିନ୍ତୁ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଲାଭ ବା ସୁଖ ସମ୍ପଦ୍ଧି ବା ଯଶଂ-କ୍ଷମତାଦି ପାଇବା ଲାଳସାରେ 
ସେ ତା'ର ଆଦବ-ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ବିସର୍ଚ୍ଚନ ଦିଏ ନାହିଁ । ସେ ଜାଣେ ଯେ, ଇଶ୍ବର ସର୍ବତ୍ର 
ବିଦ୍ୟମାନ; ଏବଂ ଇଶ୍ଵର ତା” ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ତା'ର 
କାହା ପ୍ରତି ଭୟ ନଥାଏ କି ସେ କାହାକୁ ମଧ୍ୟ ଭୟ ଦେଖାଏ ନାହିଁ । ସେ କାହାକୁ 
ଉଦ୍ବେଗ ଦିଏ ନାହିଁ କି ନିଢେ ମଧ୍ଯ କାହା ପ୍ରତି ବା କିଛିପ୍ରତି ଉଦ୍‌ବେଗଶୀଳ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ସେ ନିଜର ଧର୍ମରେ ଅଟଳ ଓ ନିଷ୍ଠାପର ରହେ; ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର ଧର୍ମମତ 
ବା ଧର୍ମାଚାର ପ୍ରତି ସହିଷୁତା ଦେଖାଏ, ସମ୍ମାନ ଦେଖାଏ; ଏବଂ ଆବଶ୍ୟକ ମନେକଲେ 
ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର କେତେକ ସାର ସତ୍ତ୍କୁ ମୁକ୍ତମନରେ ଗ୍ରହଣ କରେ ଓ ନିଜ ଜୀବନରେ 
ପ୍ରୟୋଗ ପରୀକ୍ଷା କରେ । ସେ ଜାଣେ ଯେ ଇଶ୍ବର ଏକ; କିନ୍ତୁ ବହୁବିଧ ତାଙ୍କର 
ପ୍ରକାଶ ଏବଂ ବହୁମାର୍ଗ ବା ଉପାୟରେ ତାଙ୍କୁ ଉପାସନା କରାଯାଇପାରେ । 


ଯଥାର୍ଥ ଧାର୍ମିକ ଲୋକଟି ନିଜର ଇହ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ସଂଯତ ରଖେ । ସମସ୍ତଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସଂଯତ, ଭଦ୍ର ଓ ମଧୁର ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଏ; ଏବଂ ତା'ର ବାକ୍ୟ ଓ ବ୍ୟବହାର 
ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତଙ୍କୁ କେବଳ ପ୍ରୀତ କରେ ନାହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆସ୍ଥା ଓ ବିଶ୍ଵାସର ଭାଜନ 
ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ତା”'ର ମନ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବିଚାର କରେ ¬ ତା'ର ହୃଦୟ ଗଭୀର, 
ବିଶଦ, ପବିତୃ, ଉଦାର ଅନୁଭୂତି ଓ ଭାବାବେଗରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଥାଏ । ତା'ର ଦୃଷ୍ି, 
ତା'ର ସ୍ପର୍ଶ ଓ ତା'ର କର୍ମ ସର୍ବଦା ଅନ୍ୟପ୍ରତି ମଙ୍ଗଳପ୍ରଦ ହୋଇଥାଏ । ସେ କାହା 
ଉପରେ ନିଜର ଭାର ଲଦି ଦିଏ ନାହିଁ କି କାହାକୁ ଅଖାଡୁଆ ପରିସ୍ଥିତିରେ ପକାଏ 
ନାହିଁ । 


ଧାମିକ ବ୍ୟକ୍ତିଟିର ମୁଖମଣ୍ଡଳ ସର୍ବଦା ପ୍ରସନ୍ନ ଥାଏ — ଶାନ୍ତ ଓ ମମତାପୂର୍ଣ 
ଥାଏ । ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅଭୟ ଦିଏ ଓ ଆଶ୍ଵାସନା ଦିଏ | ତା'ର ବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକ 
ସର୍ବଦା ଶୁଭପ୍ରେରଣା ଓ ଦିବ୍ୟଭାବର ଉଦ୍ଦୀପନ ହୋଇଥାଏ । ଏପରି ଧାର୍ମିକ ଲୋକଟିର 
ସାନ୍ଧିଧରେ ଆସିଲେ ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଆସ୍ଥା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ବଢ଼ିଯାଏ । 
© 
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୩୪. ସବୁ ଧର୍ମ ଛାଡ଼ି ମୋର ଶରଣ ନେ 


ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧର ଆରମ୍ଭ ପୂର୍ବରୁ ମହାବୀର ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ରଥ-ସାରଥ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହିଲେ ¬ “ ବନ୍ଧୁ ! ମୋର ରଥକୁ ଆମ ଦୂଇପକ୍ଷର ସେନାଙ୍କ ମଧ୍ସସ୍ମଳକୁ 
ନିଅ । ମୁଁ ଆମର ଉଭୟ ସେନାମଣ୍ଡଳୀଙ୍କୁ ଭଲକରି ଦେଖେ । ” ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାହାହିଁ 
କଲେ । ଅର୍ଚବୁନ ଦୂଇପଟର ସେନାବାହିନୀ ଓ ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ ବୀରମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁଲେ । 
ହଠାତ୍‌ ତାଙ୍କର ମନ ବିଚଳିତ ହୋଇଉଠିଲା । ସେ ଦେଖ୍ୁଲେ ଯେ ଏହି 
ମହାଲୋକକ୍ଷୟକାରୀ ଯୁଦ୍ଧରେ ଉଭୟପଟେ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟଜନମାନେ ଅଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରୁ କିଏ ତାଙ୍କର ଭାଇ, କିଏ ମାମୁ, କିଏ ଭିଣୋଇ, କିଏ କକା, କିଏ ଶଳା, କିଏ 
ପୁଣି ଗୁରୁ, ଶିକ୍ଷକ । ଅର୍୍ଧନଙ୍କ ହୃଦୟ ସ୍ବେହ ଓ ମାୟାରେ ବିଗଳିତ ହୋଇଉଠିଲା । 
ସେ ଏହି ମହାୟଯୁଦ୍ଧର ପରିଣତି କ'ଣ ହେବ, ମନେମନେ କଳ୍ପନା କରି ଦୁଃଖ ଓ 
ଭୟରେ ଶିହରିତ ହୋଇଉଠିଲେ । ତାଙ୍କର ଦେହରେ ଝାଳ ବହିଗଲା, ହାତଗୋଡ଼ 
ଥରିଲା । ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ଯୁଦ୍ଧର ଭୟାବହ ଓ ଶୋକାକୂଳିତ ପରିଣତି କଥା ଭାବି 
ଭାଙ୍ଗପଡ଼ିଲା | ସେ ତାଙ୍କର ଗାଣ୍ଡିବ ଧନୁକୁ ତଳେ ରସଖ୍ବ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କହିଲେ — “ହେ 
ବନ୍ଧୁ ! ଯୁଦ୍ଧର ଭୟାବହ ପରିଣତି କଥା ଭାବି ମୋତେ ଖୁବ୍‌ ଅବସନ୍ଧ ଲାଗୁଛି । ଏହି 
ଯୁଦ୍ଧରେ ଉଭୟ ପଟୁ ବହୁ ଲୋକ ମରିବେ । ଆମ୍ଭେମାନେ ସମସ୍ତେ ଆମର ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କୁ 
ଓ ପ୍ରିୟଜନମାନଙ୍କୁ ହରାଇବୁ । ମୋର ରାଜ୍ୟସୁଖ ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ । ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିପାରିବି 
ନାହିଁ । ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରିୟଜନଙ୍କୁ ମାରି ମୁଁ ଯେଉଁ ରାଜ୍ୟ ଲାଭକରିବି, ସେ ରାଜ୍ୟ ପାଇ ମୁଁ 
ଆଦୌ ସୁଖୀ ହୋଇପାରିବି ନାହିଁ; ମୁଁ ବରଂ ସବୁ ଛାଡ଼ି ସନ୍ୟାସୀ ହୋଇଯିବି । ” 


ଯୁଦ୍ଧପାଇଁ ସବୁ ପ୍ରସ୍ତୁତି ପରେ ହଠାତ୍‌ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପରି 
ମହାବୀରଙ୍କର ଏହି ବିଚଳିତ ଭାବ ଦେଖୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେହି ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ସୃଷ୍ଟିର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ମନୁଷ୍ୟର ଧର୍ମାଧର୍ମ, କର୍ଭବ୍ୟ ଅକର୍ଭବ୍ୟ, କାଳର କ୍ରିୟା, ଭଗବାନ୍‌ ଓ ମଣିଷ 
ଭିତରେ ସମ୍ପର୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ବହୁକଥା କହିଲେ; ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ବିଶ୍ଵରୂପ ମଧ୍ଯ 
ଦେଖାଇଥିଲେ । ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ବୁଝିଲେ ଯେ, ସେ ଯାହାଙ୍କୁ ନିଜର ପ୍ରିୟ ସଖା ଭାବୁଛନ୍ତି 
— ସେ ସାମାନ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ନୁହନ୍ତି - ସେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର; ଏବଂ ' ସେ 
ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏ ପୃଥବୀରେ ମନୁଷ୍ୟ ରୂପଧରି ଅବତୀର୍ଣ୍ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଅର୍ବ୍ଧନଙ୍କର ମନରେ ପୁନଶ୍ଚ ସାହାସ ଫେରିଆସିଲା; ଏବଂ ବର୍ଭମାନ ସେ ନିଜର 
କର୍ଗବ୍ୟ ବୁଝିପାରି ଯୁଦ୍ଧକରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଗଲେ.... 
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ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ସଖା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଜୀବନ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଅନେକ 
କଥା କହିଲେ । ସେ କହିଲେ ¬ “ ହେ ସଖା ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ପ୍ରକୃତି ଅଲଗା । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଗୁଣ ବା ବୃରି ରହିଛି । ସମସ୍ତେ 
ସାଂସାରୀ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ କି ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । 
କାହା ପ୍ରକୃତିରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାର ଓ ଶାସନ କରିବାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ରହିଛି । କାହା ଭିତରେ 
ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କରିବାର ଓ ଜ୍ଞାନ ବିତରଣ କରିବାର ପ୍ରବୃରଭି ରହିଛି । କାହା ଭିତରେ 
ବେପାର ବାଣିଜ୍ୟ କରିବାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ରହିଛି; ପୁଣି ଆଉ କାହା ଭିତରେ ଦୈହିକ ଶ୍ରମ 
କରି ନିଜକୁ ଓ ଅନ୍ୟକୁ ପୋଷଣ କରିବାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ରହିଛି । ବିଭିନ୍ନ ଲୋକର ରୁଚି ମଧ୍ଯ 
ଅଲଗା ଅଲଗା; ବିଭିନ୍ନ ଲୋକର ପ୍ରବଣତା ମଧ୍ଯ ଅଲଗା ଅଲଗା । କିଏ ସ୍ଵଭାବରେ 
ଖୁବ୍‌ ଭାବପ୍ରବଣ, କିଏ ବା ଜ୍ଞାନପ୍ରବଣ, କିଏ ବା କର୍ମପ୍ରବଣ । ଯାହାର ଯାହା ପ୍ରବୃତ୍ତି, 
ଯାହା ଯାହା ପ୍ରବଣତା, ଯାହାର ଯାହା ରୁଚି, ତାହାହିଁ ତା'ର ଧର୍ମ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୋକ 
ତା” ଅନ୍ତର ଭିତରୁ ଯେଉଁ ପ୍ରେରଣା ପାଇବ, ସେ ତଦନୁଯାୟୀ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ; 
ଏବଂ ସେଇଥରେ ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ଲାଗିରହିବା ଉଚିତ । ବ୍ୟବସାୟୀ ମନୋବୃଭିର 
ଲୋକ ଯୁଦ୍ଧ କି ଚାକିରି କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନାର୍ଜନ ଓ ଜ୍ଞାନଶିକ୍ଷା ଦେବା ଯାହାର 
ପ୍ରବୃଭି, ସେ ଶାସନ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ମୁଁ ତୁମକୁ 
ଅନ୍ତରଦେଇ ଭଲପାଏ ଓ ତୁମ ସହିତ ତୂମ ସୁଖ-ଦୂଃଖରେ ସର୍ବଦା ରହିଛି । ମୁଁ ତୁମର 
ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵାଭାବିକ ବୃତ୍ତି କ”ଣ ଜାଣେ । ତୁମେ ଜଶେ କ୍ଷତ୍ରିୟ -ସଵଭାବର ଲୋକ ଏବଂ 
ଯୁଦ୍ଧବିଦ୍ୟାରେ ନିପୁଣ । ତୁମ ଭିତରେ ଶାସକର ପ୍ରବୃତ୍ତି ରହିଛି; ଆଉ ମଧ୍ଯ ତୁମେ 
ଜଣେ ସଂସାରୀ ମଣିଷ । ମୁଁ ତୁମଠାରେ କେବେ ସଂସାର ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ୟ ଭାବ 
ଦେଖୁନାହିଁ । ବର୍ମାନ ତୁମଠାରେ ଏହି ଯେଉଁ ବିଷମଭାବ ମୁଁ ଦେଖୁଛି, ତାହା ସାମୟିକ 
ଭାବାବେଗ ବା ଉତ୍ତେଜନାରୁ ଜାତ ହୋଇଛି । ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହେବା ତୁମ ପ୍ରକୃତିରେ 
ନାହିଁ । ତୁମେ ଯଦି ବର୍ଭମାନ ସାମୟିକ ଭାବାବେଗରେ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ର ଛାଡ଼ି ସନ୍ନ୍ୟାସୀ 
ହୋଇ ଚାଲିଯିବ, ତେବେ ତୁମର ଅଧଃପତନ ଘଟିବ ଓ ଜୀବନ ବିପର୍ଯ୍ୟୟଗ୍ରସ୍ତ 
ହୋଇଯିବ । କାରଣ ଏହି ବୈରାଗ୍ୟ ଓ ସନ୍ଧ୍ୟାସଭାବ ତୁମପାଇଁ ସ୍ଵଧର୍ମ ନୁହଁ ଏହା 
ପରଧର୍ମ; ଏବଂ କିଛିଦିନ ପରେ ତୂମ ମନରୁ ଏହି ବୈରାଗ୍ୟ ଭାବ ଅନ୍ତରହିତ ହୋଇଯିବ 
ଓ ତୁମେ ପୁଣି ସଂସାର ପ୍ରତି, ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଅନୁଭବ କରି ଅନୂତାପ କରିବ; 
ମାତ୍ର ସେତେବେଳକୁ ଆଉ ଉପାୟ ନଥିବ । ତୁମେ ଏ କୂଳ କି ସେ କୂଳ, କୋଉ 
କୂଳର ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁଣି କହିଲେ ¬ “ ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ମୋ କଥା ମାନ | ତୁମ ମନ ଓ 
ହୃଦୟରେ ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଦୁର୍ବଳତା ତ୍ଯାଗ କର । ଏହା ଆକସ୍ମିକ ତୁମ ହୃଦୟକୁ 
ଆସିଯାଇଛି । ତୁମେ ଯୁଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ତୁମର ସ୍ବେହଭାଜନ ଓ ଭକ୍ତିଭାଜନ ଲୋକଙ୍କୁ 
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ସବୁ ଧର୍ମ ଛାଡ଼ି ମୋର ଶରଣ ନେ ୯୧ 


ଦେଖୁ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମାୟା ଓ ମୋହପରବଶ ହୋଇପଡ଼ିଛ । ଏ କ୍ଷଣିକ ଦୂର୍ବଳତା 
ତ୍ୟାଗ କରି ଜାଗ୍ରତ ହୁଅ । ମନଦେଇ ଯୁଦ୍ଧକର । ଯୁଦ୍ଧରେ ଜୟଲାଭ କରି ରାଜ୍ୟଦଖଲ 
କର ନତୁବା ବୀରପରି ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରାଣଦେଇ ସ୍ଵର୍ଗବାସୀ ହୁଅ । ସନ୍ନ୍ୟାସ ତୁମପାରଁ 
ପରଧର୍ମ । ଯୁଦ୍ଧ ଓ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ ତୁମର ସ୍ଵଧର୍ମ | ତୁମେ ତୁମର ସ୍ଵଧର୍ମକୁ ନିଷ୍ଠାରେ 
କରୁ କରୁ ଯଦି ସେଥୁରେ ତୁମର ବିନାଶ ହୁଏ, ତେବେ ବି ସେଥରେ ତୁମର ମଙ୍ଗଳ | 
ତୁମେ ମରିପାର; କିନ୍ତୁ ତୁମର ଆତ୍ସମର୍ଯ୍ୟାଦା ବିନଷ୍ଟ ହେବ ନାହିଁ । ମର୍ଯ୍ୟାଦାହୀନ 
ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା ଅପେକ୍ଷା ମରଣ ଶତଗୁଣ ଭଲ ନୁହେଁ କି ? କିନୁ ପରଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରି 
ସେଥୂରେ ହନ୍ତସନ୍ତ ହେବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟାବହ ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାହାନିକର ବ୍ୟାପାର । ” 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ସଖା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ି ଖୋଲିଦେଲେ; 
ଏବଂ ସେହି ଅନ୍ତର୍ଦଧଷ୍ଠି ବଳରେ ଅର୍ଜୁନ ସେହି ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ଭରେ ତାଙ୍କ 
ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ପ୍ରାଣସଖା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଭିତରେ ସେହି ବିଶ୍ବଵବ୍ୟାପ୍ତ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ବିଶ୍ବରୂପକୂ 
ଦେଖୁଲେ । ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଭଗବତ୍ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହୁଅନ୍ତେ ସେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ବିନୀତଭାବେ 
କହିଲେ- “ ହେ ସଖା ! ମୁଁ ଏବେ ବୂଝିଲି ଯେ, ତୂମେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର । ମୁଁ 
ଜଣେ ସାମାନ୍ୟ ଲୋକ । ମୋର ହୃଦୟ ନାନାଦି ଦୁର୍ବଳ ଓ କ୍ଷୁଦ୍ରଭାବରେ ପରିପୂର୍ଣ । 
ମୋର ମନ ମଧ୍ଯ ଅତି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ । ଆପଣ ମୋତେ ଜୀବନ, ଧର୍ମ ଓ ବିଶ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧେ; 
ଏବଂ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ବହୂତ କଥା କହିସାରିଲେଣି; ମୋର ଅନ୍ତର୍ଦୃଷ୍ିକୁ ମଧ୍ଯ 
ଦେଖୁଦେଲେଣି । ମୁଁ ବର୍ରମାନ ମୋର ସୀମା ବୁଝିପରୁଛି । ମୋର ଏଇ କ୍ଷୁଦ୍ର ଭାବାବେଗ 
ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ବୁ୍ଧି-ବିଚାର ଯୋଗୁଁ ମୋର ସ୍ଵଭାବ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି । ମୁଁ ତେଣୁ 
ତୁମକୁ ବିନୀତ ଭାବେ ନମସ୍କାର କରୁଛି ଓ ତୁମକୁ ମୋ ଜୀବନର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଗୁରୁ 
ରୂପେ ବରଣ କରୁଛି । ମୁଁ ଏବେ ତୁମର ଶିଷ୍ୟ । ତୁମେ ମୋତେ ମୋର କର୍ରବ୍ୟ- 
ଅକର୍ଭବ୍ୟ ବିଷୟରେ ସିଧାସଳଖ ଉପଦେଶ ଦିଅ; ଆଉ ମୋତେ ଏଣୁ ତେଣୁ ଜ୍ଞାନ, 
ବିଜ୍ଞାନ ଯୋଗ, ଦର୍ଶନ କଥା କୂହ ନାହିଁ | ଏସବୁ କଥା ମୋତେ ବଡ଼ ଜଟିଳ ଲାଗୁଛି 
ଓ ପରସ୍ତର ବିରୁଦ୍ଧ ବୋଲି ମନେହେଉଛି । ଏତେ ଗୋଳମାଳିଆ କଥା ଭିତରୁ ମୁଁ 
ସାରକଥାଟି ଧରି ପାରିବି ନାହିଁ । ମୁଁ ତୁମର ଶରଣାପନ୍ନ ହେଉଛି । ମୋତେ ତୁମର 
ଅନୁରକ୍ତ ଓ ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟ ଭାବି ସିଧାସଳଖ ମୋତେ କ'ଣ କରିବାକୁ ହେବ, କୁହ | 
ମୁଁ ତାହା ଅବଶ୍ଯ କରିବି ।” 


ଏହା ଶୁଣି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଲେ- “ହେ ବନ୍ଧୁ ମୁଁ ତୁମର କଥା ସ୍ଵୀକାର କଲି । 
ମୋର ଆଉ ତୁମକୁ ବେଶୀକିଛି କହିବାକୁ ନାହିଁ; ପ୍ରାୟ ସବୁକଥା ମୁଁ ତୁମକୁ କହିସାରିଛି 
ଓ ତୁମର ଅନ୍ତର୍ଦଧଷ୍ି ମଧ୍ୟ ମୋର ଯୋଗବଳରେ ଖୋଲିଦେଇଛି । ତା' ବଳରେ ତୁମେ 
ମୋ ଭିତରେ ସେହି ପରମବିଶ୍ବନିୟନ୍ତା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖୁସାରିଛ । ସେହି 
ବିଶ୍ଵନିୟନ୍ତା ବିଶ୍ଵାତ୍ସା ଏ ବିଶ୍ଵର ସବୁଠାରେ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଅଛନ୍ତି; 
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୯୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କେବଳ ମୋ ଭିତରେ ନୁହେଁ, ସେ ତୂମ ଭିତରେ ବି ଅଛନ୍ତି । ତୂମେ ମଧ୍ଯ ଧାନସ୍ଥ 
ହେଲେ ତାଙ୍କୁ ତୁମ ଭିତରେ ଦେଖୁପାରିବଓ ଏ ଜଗତର ସବୁଭିତରେ ମଧ୍ଯ 
ଦେଖୁପାରିବ । ସେହି ବିଶ୍ବାତ୍ସା ସେହି ପରମାତ୍ସା ଓ ସେହି ଜାବାତ୍ବାଙ୍କ ତୁମେ ତୂମର 
ଇଷ୍ଟ ଭଗବାନ୍‌ ବୋଲି ଭାବ । ସେହି ତୁମର ଅନ୍ତରାତ୍ନା ଭଗବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ତୁମ ଗୁରୁ । 
ସେ ଯେ; ମୁଁ ମଧ୍ୟ ସିଏ । ହେ ବନ୍ଧୁ ! ତୁମେ ତାଙ୍କରି ପାଖରେ ଶରଣାପନ୍ନ ରୁହ; 
ତାଙ୍କୁଇ ଆରାଧନା କର । ତାଙ୍କରି କଥା ସବୁବେଳେ ଭାବ । ତାଙ୍କଇ ନିରବରେ 
ସବୁକଥା ପଚାର । ତାଙ୍କରି ନାମ ଜପ କର । ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ତୁମ ନିଜକୁ ଓ 
ସବୁକିଛିକୁ ସମର୍ପଣ କର ! ବେଳେବେଳେ ଖୁବ ସରଳ, ସହଜ ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଭାବରେ ତୁମେ ଠିକ୍‌ କ'ଣ, ଭୁଲ୍‌ କ'ଣ, ଜାଣିପାରିବଃ ଭଲ କ'ଣ, ମନ୍ଦ କ'ଣ 
ବୁଝି ପାରିବ । ତୁମେ ତାଙ୍କରି ଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ, ତାଙ୍କରି ଦ୍ଵାରା ଆଦିଷ୍ଟ ହୋଇ 
କେବଳ ତାଙ୍କରି ପାଇଁ ବଞ୍ଚବ ଓ ତାଙ୍କରି ପାଇଁ ସବୁ କର୍ମ କରିବ — ଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ୟ କରିବ । ” 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁନଶ୍ କହିଲେ — “ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ତୁମେ ତୂମର ଅହଂକାରକୁ 
ଲୋପ କର । ସ୍ବାର୍ଥ କଥା ଭୁଲିଯାଅ । ନିଜର ଅହଂକାର ଅଭିମାନକୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବା 
ଲାଗି କୌଣସି କର୍ମ କର ନାହିଁ କି ଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ୟ କର ନାହିଁ । ତୂମ ଜୀବନରେ ଏ 
ଜଗତରେ ଧର୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ¬ ରଶ୍ଵର ଭାବର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ — ସତ୍ୟ-ଶିବ-ସୁନ୍ଦରର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ¬ ସଦନ୍ଞାନ, ସତ୍ପ୍ରେମ ଓ ସତ୍କର୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ତୁମେ ଯାହା କିଛି 
କରିପାରୂୁଛ, କର | ଯୁଦ୍ଧ ଦରକାର ହେଲେ ଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ କର | ଏହା ଫଳରେ ତୁମକୁ 
ଆଉ କର୍ମଫଳ ଲାଗିବ ନାହିଁ । ସର୍ବବିଧ କର୍ମ ଓ ସର୍ବବିଧ କର୍ମଫଳ ଭଶ୍ବରଙ୍କର । 
ସେତକ ତାଙ୍କ ସମର୍ପଣ କରିଦେଇ ତୁମେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଯନ୍ତ୍ର ବା ନିମିତ୍ତ କାରଣ ମାତ୍ର 
ହୋଇ କର୍ମ କରିଚାଲ ଓ ବର୍ଭମାନ ଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ କର । ଶଶ୍ଵର ଯାହା ଚାହାନ୍ତି ¬ ତାହା 
ହେଉ । ତୁମେ ଯାହା ଚାହଁ, ତାହା ନ ହେଉ | ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ତୁମର ଏହି ଭାବନା 
ଆସିଲେ ତୁମେ ପ୍ରକୃତରେ ନିଜ ପାଖରେ, ପରିବାର ପାଖରେ, ସମାଜ ପାଖରେ ଓ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ବି ସ୍ଵାଧୀନ ହୋଇଗଲ । ଏଣିକି ସ୍ବାଧୀନ ଭାବେ ତୁମର ଯାହା 
ପ୍ରେରଣା ଆସୁଛି, ତଦନୁଯାୟୀ କର୍ମ କରିଯାଅ | ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ନିଜକୁ ଓ ନିଜର 
ସବୂକିଛିକୁ ଯେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବେ ଓ ସମଗ୍ର ଭାବେ ସମର୍ପଣ କରିଦିଏ, ତା'ର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଧର୍ମ ହେଲା ଭଶ୍ଵରାପର୍ତି । ଏହି ଧର୍ମ ନିକଟରେ, ଆଉ ଯେତେସବୁ ଧର୍ମ ଅଛି ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଗୌଣ ହୋଇଯାଏ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ସବୁକିଛି ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ | କାରଣ ଇଶ୍ଵର 
ହିଁ ଧର୍ମ ଓ ଧର୍ମ ହିଁ ରଶ୍ଵର | ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଧର୍ମ ନାହିଁ ¬ କି ଧର୍ମକୁ ଛାଡ଼ି ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵର 
ନାହାନ୍ତି ।” 
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ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ୯୩ 


୩୫. ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକତା 


ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକତା ବୋଲି ଦୁଇଟି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବିଷୟ ନାହିଁ; ମୂଳତଃ ଉଭୟଙ୍କର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ସମାନ । ତେବେ ଏପରି ମଧ୍ଯ କହିବା ଉଚିତ ହେବ ଯେ, ଧର୍ମର ଶେଷ କଥା 
ହେଲା ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକତା । ଭାରତୀୟ ଭାଷାରେ ଧର୍ମର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯାହା ସତ୍ୟକୁ ଧାରଣ 
କରେ । ଏହି ସତ୍ୟଟି ହେଲା ଅତ୍ସା ବା ବ୍ରହ୍ମ । ଯାହାକିଛି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି, ତାହା ଏହି 
ସର୍ବବ୍ୟାପ୍ର ବ୍ରହ୍ମର ଚେତନା ଓ ଶକ୍ତିକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବେ ପ୍ରକାଶ କରୁଥାଏ । ସେହି ଏକା 
ବୂହ୍ଧ୍‌ ପଥର ରୂପରେ ସ୍ପିର ରହିଛି ଓ ପାଣି ରୂପରେ ବହିଯାଉଛି | ପଥରର ଧର୍ମ ସ୍ପିରତା 
ଓ ପାଣିର ଧର୍ମ ବହମାନତା | ବ୍ରହ୍ମର ଏହି ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରକାଶ ଯେଉଁଠି ହୁଏ ନାହିଁ ବା 
ବିକୃତ ଭାବେ ହୁଏ, ସେଠାରେ ଧର୍ମହାନି ଘଟେ | ‘ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ୮ › ହେଲା — 
ଯାହା ଆତ୍କାବିଷୟକ ବା ଯାହା ଆତ୍ସାସମ୍ପ୍କୀୟ । 
କିନ୍ତୁ ଆଜିକାଲି ଆମେ ଧର୍ମକୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ “ରିଲିଜିଅନ୍‌' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥରେ 
ବୁଝୁଛୁ । ଏହାର ଅର୍ଥ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗୋଷ୍ଠୀର ସାମ୍ପଦାୟିକ ଧାର୍ମିକ ଆଚାର ଓ ମତବାଦ । 
' ଧର୍ମର ଏହି ଅର୍ଥରେ ଆମେ ବର୍ଭମାନ ଇସଲାମ୍‌, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ, ହିନ୍ଦୁ ଇତ୍ୟାଦି ଧର୍ମକଥା 
କହୁଛୁ; କିନ୍ତୁ ' ଧର୍ମ” ଶବ୍ଦର ଏହା ଅତି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଅଥ । ଏକଥା ଅବଶ୍ୟ ସତ୍ୟ ଯେ, 
ସବୁ ସାମ୍ଭଦାୟିକ ଧର୍ମ ମୂଳରୁ ଥଲା ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ । ପରମେଶ୍ବର ବା ପରମାତ୍ଵାଙ୍କୁ 
ମୁକ୍ତମନରେ ଖୋଜିବା ଓ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା ଥୁଲା ପ୍ରତି ଧର୍ମର ମୌଳିକ ପ୍ରେରଣା । 
ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ମହମ୍ମଦ, ବୃଦ୍ଧ ଓ ବୈଦିକ ରଷିଗଣ ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନରେ 
ପରମାତ୍ସା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଖୋଜିଥିଲେ ଓ ତାଙ୍କ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିକ ଅନ୍ତର ଭିତରେ ଓ 
ବାହାରେ ଉପଲବ୍‌ଧ କରିଥିଲେ । ବୁଦ୍ଧ ପରମାତ୍ସାଙ୍କୁ ଏକ ଅନନ୍ତ ନାସ୍ତି ଭିତରେ ନାସ୍ତି 
ରୂପେ ଭେଟିଥିଲେ । ମହମ୍ମଦ ପରମାତ୍ସଙ୍କୁ ଉର୍ଶ୍ବ ତମ ସ୍ଵର୍ଗରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ପରମଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଜଗଦୀଶ୍ବର ରୂପେ ଅନୁଭବ କରିଥିଲେ; ଏବଂ ବୈଦିକ ରଷିଗଣ ସେହି ପରମାତ୍ସାଙ୍କୁ 
ନିଜ ଭିତରେ, ସୃଷ୍ଟି ଭିତରେ ଓ ସୃଷ୍ଟି ବାହାରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଥିଲେ | ତେଣୁ ସବୁ ଧର୍ମ- 
ସମ୍ପଦାୟର ଆଦ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠାତାମାନେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ସହ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ସମ୍ପକ୍ତ ଥଲେ 
ଓ ତାଙ୍କର ଚେତନାରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ରହୁଥିଲେ; ଫଳରେ ସେମାନେ ଯାହାସବୁ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିଥୁଲେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସେମାନେ ଆମ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାରେ ଓ ଶୈଳୀରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
କଲେ । ସେହି ଧର୍ମ ବା ଆତ୍ସତତ୍ତ୍ଗୁଡ଼ିକ ବେଦ, ବାଇବେଲ୍‌, କୋରାଣ ଆଦି ମୂଳ 
ଧର୍ମଗ୍ରଚ୍ଛମାନଙ୍କରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ରହିଛି । ଯିଶୁଖ୍ରୀ]ଷ୍ଟ ପରମାତ୍ସାଙ୍କୁ ସ୍ଵର୍ଗରେ ଅଧୁଷ୍ପିତ 
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୯୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ପରମପିତା ରୂପେ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର କୃପା କରୁଣାକୁ ନିଜର ଦୂଃସହ ଦୁଃଖ- 
କଷ୍ଟତାପିତ ଜୀବନରେ ଉପଲବ୍ଧ କରିଛନ୍ତି । ପରବର୍ରିକାଳରେ ବେଦ, କୋରାଣ, 
ବାଇବେଲ୍‌ ପାଠକରି ବା ଶ୍ରବଣକରି ଧର୍ମାର୍ଥୀ ଲୋକମାନେ ନିଜ ନିଜ ଆଧ୍ାତ୍ଧିକ- 
ଅନେ୍ଵଷଣକୁ ଚରିତାର୍ଥ କଲେ; ଏବଂ ସେହିସବୁ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ମାର୍ଗରେ ସାଧନା ଆରମ୍ଭ 
କଲେ । 


କିନ୍ତୁ ଯାହା ହେଲେ ବି ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଉପଲବ୍‌୍ଧୂକୁ ଆମର ବ୍ୟାବହାରିକ ଭାଷାରେ 
ପ୍ରକାଶ କରିବା ସହଜ ନୁହେଁ । ଯେଉ ଭାଷା ଯେତେ ଭାବବ୍ୟଞ୍ଜକ ହେଉପଛେ, 
ପରମାତ୍ସାଙ୍କ ସମ୍ପର୍କୀୟ ନିଗୁଢ଼ ତତ୍ତଵକୁ ଓ ତା'ର ରହସ୍ୟମୟ ଅନୁଭବକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣଭଭାବେ 
ପ୍ରକାଶ କରିହେବ ନାହିଁ; ତେଣୁ ଭଶ୍ଵରଦର୍ଶୀ ମହାତ୍ସାମାନେ ବହୁସ୍ଥଳରେ ଭାଷାଗତ 
ଧ୍ଵନି, ବ୍ଯଞ୍ଜନା, ପ୍ରତୀକ, ଉପମା, ରୂପକ, ରୂପକଳା ଇତ୍ୟାଦି ଛଳରେ ସେହିସବୁ 
ଦିବ୍ୟ ରହସ୍ୟାତ୍ଵକ ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ କରିଛନ୍ତିଃ ଏବଂ ଆମ ଭିତରେ 
ଯେଉଁମାନେ ନିରହଂକାର, ସରଳ, ଉଦାର, ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ, ସଦିଛାସମ୍ପନ୍, ଶୁଭାକାଂକ୍ଷୀ ଓ 
ଆନ୍ତରିକ, ସେହିମାନେ କେବଳ ସେସବୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କରି ତା'ର ଗୁଢ଼ ମର୍ମକୁ 
ବୁଝିପାରିବେ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଅନୁଦାର, ଅହଂକାରୀ, କପଟୀ, ଅସତ୍ପରାୟଣ, 
ମନ୍ଦାଭିଳାଷୀ ଓ ନିଷ୍ଠାହୀନ, ସେହିମାନେ ମହାତ୍ସାମାନଙ୍କ ମୁଖ-ନିଃସୃତ ଦିବ୍ଯ 
ଭାବାନୁପ୍ରାଣିତ ମହାବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକର ଯଥାର୍ଥ ମର୍ମ ବୁଝିପାରି ନାହାନ୍ତି ଓ ତା'ର କଦର୍ଥ 
କରିଥାନ୍ତି: ଫଳରେ ଧର୍ମଶାସ୍ତଗୁଡ଼ିକର ମୂଳ ଅର୍ଥ ବା ଭାବ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ନିକଟରେ 
ପ୍ରମାଦପୂର୍ଣ ସଂକୀର୍ଣ ଅର୍ଥରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଯାଏ । ସଂକୀର୍ଣ୍ଠମନା, ମିଥ୍ୟାଚାରୀ ଓ 
ସ୍ଵାର୍ଥବୁବ୍ଧି ଧର୍ମଯାଜକ, ପୁରୋହିତ ଓ ଅଜ୍ଞାନ-ହୀନବୁଵି ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
କ୍ଷୁଦ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ସୁହାଇଲା ଭଳି ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ଗୁଡ଼ିକର ବିକୃତ ଓ ବିଭ୍ରଷ୍ଟ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି 
ନିରୀହ ଧର୍ମାନ୍୍‌ଷୀ ଲୋକଙ୍କୁ ଭୁଲ ବାଟରେ ପରିଚାଳିତ କରନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ଅଭିଭୂତ 
କରି ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଧର୍ମାଦେଶ ଜାରି କରନ୍ତି । 


ଏହିପରିଭାବେ ଧର୍ମ ଏକ ସାମ୍ଭଦାୟିକତା ବା ଅନ୍ଧ ଗୋଷ୍ଠୀ ବିଚାରଭୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ; ନାନାଦି କୁସଂସ୍କାର ଓ ଅଶୁଭ ପ୍ରବେଗମାନଙ୍କର ପ୍ରଚୋଦକ ହୋଇଯାଏ; 
ଆଉ ସେଥୁରେ ମୁକ୍ତ ଉଦାର ପ୍ରେମଭକ୍ତି ନିଷ୍ଠାପୂର୍ଵ ଇଶ୍ଵରାନ୍ଵେଷଣ ବା ଆତ୍ଲୋପଲବ୍ତି 
ଲକ୍ଷ୍ୟଟି ରହେନାହି — ଲକ୍ଷ୍ଯସାଧନ ପାଇଁ ନିଷ୍ଠାପର ସାଧନା ବି ରହେ ନାହିଁ । 
ସାମ୍ପଦାୟିକ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ଆଚାର-ସର୍ବସ୍ବ ହୋଇଯାନ୍ତି; ଏବଂ ଅନ୍ଯ ଧର୍ମ 
ସମ୍ପଦାୟଠାରୁ ନିଜକୁ ଭିନ୍ନ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରିବାଲାଗି କେତେକ 
ବାହ୍ୟ ନିରର୍ଥକ ରୀତିନୀତି ନିୟମକୁ ଜାରିକରି ତାକୁଇ ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମାଚରଣ ବୋଲି ଦାବି 
କରନ୍ତି । ଏହି ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟଗୁଡ଼ିକ ନିଜ ଚାରିପଟେ ଦୃଢ଼ ପ୍ରାଚୀର ଠିଆକରିଦିଅନ୍ତି; 
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ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ାତ୍ିକତା ୯୫ 


ଘରର କବାଟ ଝରକା ବନ୍ଦ କରିଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ମୁକ୍ତଗତି ବାୟୁ-ଆଲୋକ 
ଚଳାଚଳହୀନ ଧର୍ମଗ୍ଧହ ଭିତରେ ରହି ନିଜର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଓ ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ ମନଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
କଳ୍ପନା କରି ପୂଜା ପ୍ରାର୍ଥନା ଉପାସନା କରୁଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ଏହିସବୁ କିମ୍ଭୂତ 
ନୀତି, ଧାରଣା ଓ ଧର୍ମାଚାରଗୁଡ଼ିକ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟଗୁଡ଼ିକର ନୀତି, ନିୟମ, 
ଧାରଣା ଓ ଧର୍ମାଚାରଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧର୍ମ, ବିଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଭାବବିବର୍ଚଚିତ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦନ 
କରୁଥାନ୍ତି ଏବଂ ପରସ୍ପର ଭିତରେ ମରାମରି ହୋଇ ସେହି ହିଂସାକାଣ୍ଡକୁ “ ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧ ' 
ବୋଲି ଧାର୍ମିକ ମାନ୍ୟତା ଦେଇଆନ୍ତି । 


କିନ୍ତୁ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନର ପରିସର ବିସ୍ତୃତ ଓ ବିକାଶ ହେଲା ପରେ 
ଏହିସବୁ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଅଜ୍ଞାନ ସାମ୍ପଦାୟିକ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଅସାରତା ବୃଝାପଡ଼ିଗଲା; ଫଳରେ 
ଆଜି ସାରା ପୃଥିବୀରେ ଅଧ୍ବକାଂଶ ଲୋକ ଏଇ ସବୁ ଧର୍ମ-ସମ୍ପଦାୟ ଭିତରେ ଥାଇ 
ମଧ୍ଯ ଆଉ ତା'ର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଅନୁଶାସନ ମାନୂନାହାନ୍ତି । ଏ ଯୁଗରେ ବହୁଲୋକ ଇଶ୍ଵରବିମୁଖ 
ଓ ଧର୍ମବିମୁଖ ହେଇଉଠିଛନ୍ତି । ଜଡ଼ବାଦୀ କମ୍ୟୁନିଜିମ୍‌ର ରଷି କା ମାର୍କ୍‌ ଏହିପ୍ରକାର 
ଧର୍ମକୁ ମଣିଷର ଅଫିମନିଶା ସଙ୍ଗେ ତୁଳନା କରିଛନ୍ତି, ଫଳରେ ଜଡ଼ବାଦୀ ମନୋବୃରି 
ପୂର୍ବାପେକ୍ଷା ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲିଛି । ଅସ୍ତି ତଵବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ଫ୍ରେତଡେରିକ୍‌ ନିତ୍‌ସେ 
ବଜଗମ୍ଭୀରକ ଣ୍ଡରେ କହିଥିଲେ — “ ଛଶ୍ଵର ମଲେଣି - ଏଣିକି ମଣିଷ ସବୁଠାରୁ 
ଶକ୍ତଶାଳୀ ହେବ । ଏବେ ସ୍ଵାଧୀନଭାବେ ଯେ ଯାହା କରୁଛ କର । ” 


ଏସବୁ ସତ୍ତ୍ଵେ ବି ପୂୃଥବୀରେ ବର୍ଭମାନ ଏକ ନୂତନ ଧାର୍ମିକ ହାୱା ମଧ୍ଯ 
ଜୋର୍‌ରେ ବହିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛି । ପ୍ରକୃତ ଭଶ୍ଵର-ଅନ୍ଵେଷଣକାରୀମାନେ ଆଉ 
ଏହିସବୁ ସାମ୍ପ ଦାୟିକ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଗଣ୍ତି ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ନ ରହି ମୁକ୍ତ ଓ 
ଉଦାରଭାବେ ସବୁଧର୍ମର ସାରତତ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ଅନୁଶୀଳନ କରୁଛନ୍ତି; ଏବଂ ନିରପେକ୍ଷଭାବେ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ ଏକ ମୌଳିକ ସମନ୍ଵୟ ଆଣି ସ୍ବଚ୍ଛନ୍ଦରଭାବେ ଆତ୍ସାନ୍ଷଣ ଓ 
ଧର୍ମାନେଷରେ ବ୍ରତୀ ହେଉଛନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ମଧ୍ଯ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲିଛି । ଏମାନଙ୍କୁ 
ଆମେ ଅଧାତ୍ସବାଦୀ ବୋଲି କହିବା ! ଯାହା ମନେହେଉଛି - ଆଧୁନିକ ଜଡ଼ବିଜ୍ଞାନ, 
ଜୀବବିଜ୍ଞାନ, ଉତ୍ତିଦବିଜ୍ଞାନ ଓ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ସତେ ଯେପରି କ୍ରମଶଃ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକତା 
ଆଡ଼କୁ ଗତିକରି ଚାଲିଛି । ସେ ଦୃଷଚିରୁ ପୃଥଵବୀର ଭବିଷ୍ୟତ୍‌ରେ ଏହି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ସାଞ୍ପଦାୟିକ 
ଧର୍ମ ଆଉ ରହିବ ନାହିଁ; ସମଗ୍ର ମନୁଷ୍ୟସମାଜ ଏକ ଗତିଶୀଳ, ଉଦାର, ମୁକ୍ତ, ପ୍ରଶସ୍ତ, 
ଉନ୍୍ଳ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଚେତନାପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହେବ । ଆଜି ସବୁ ଧର୍ମସମ୍ଭ ଦାୟ ଭିତରେ 
ଏପରି ସବୁ ମହାନ୍‌ ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟ, ଧର୍ମଗୁରୁ ଓ ମହାତ୍ସାମାନଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ହେଲାଣି — 
ଯେଉଁମାନେ ମଣିଷ ସମାଜକୁ ଏହି ଅନ୍ଧ ଅଜ୍ଞାନ ଯାଂତ୍ରିକ ଜଡ଼ବାଦୀ ଜୀବନର ଘେର 
ଭିତରୁ ମୁକ୍ତକରି ଏକ ଉନ୍ମକ୍ତ ଆଲୋକିତ ପ୍ରାଣଧର୍ମୀ ଅଧ୍ଯାତ୍ସଜୀବନର ବିସ୍ତୃତ ଦିଗନ୍ତ 
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୯୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଦେଖାଉଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଭବିଷ୍ୟତର ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ମଣିଷ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମନୀତିରେ 
ବାଛି ନ ହୋଇ ଅନନ୍ତ ଜୀବନର ଅନନ୍ତ ଧର୍ମାକାଶରେ ଉଡ଼ିବୂଲିବ । ଭବିଷ୍ଯତ୍‌ ମାନବର 
ଧର୍ମ ଆଉ ହିନ୍ଦ ମୁସଲମାନ, ଖ୍ରୀଷିଆନ୍‌ ହୋଇ ରହିବ ନାଇଁ, ତାହା ହେବ ଅନନ୍ତ 
ଆଡ଼କୁ ଗତିଶୀଳ ଏକ ପ୍ରାଣବନ୍ତ ଗଭୀର ପବିତ୍ର ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତା । 


କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ପୁଥବୀର ସବୁ ସାମ୍ଭଦାୟିକ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ 
ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପ୍ରକୃତି ନିଆରା । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ପ୍ରକୃତରେ ଏକ ସାମ୍ଭଦାୟିକ ଧର୍ମ 
ନୂହେଁ, ଏହା ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ବହୁ ସମ୍ପଦାୟ ରହିଛନ୍ତି । ଯଥାର୍ଥ ହିନ୍ଦୁ ସବୁଧର୍ମ ପ୍ରତି 
ସହନଶୀଳ ଓ ଉଦାର ମନୋଭାବ ପୋଷଣ କରେ, ସବୁଧର୍ମର ସାରବଭାକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରେ ଓ ଗହଣ କରେ । ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ଏକ ଗତିଶୀଳ ବିକାଶଶୀଳ 


Pt 


ଧର୍ମ; ତେଣୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ହି ଯଥାର୍ଥ ଆଧ୍ଯାତ୍ିକ ଧର୍ମ । ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ, ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ, ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ, ରବାନ୍ଦ୍ରନାଥ, ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧି ପ୍ରମୁଖ ମହାତ୍ସାମାନଙ୍କ ଆମେ 
କଣ କୋଉ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଧର୍ମସମ୍ପ ଦାୟ ଭିତରେ ବାନ୍ଧି ରଖୂପାରିବା ? ଅଥଚ ସେମାନେ 
ହିନ୍ଦୁ ସମ୍ପଦାୟ ଭିତରେ ଜନ୍ମିଥଲେ । 

° 


୩୬. ଧର୍ମସାଧନାରେ ପ୍ରକୃତିର ରୂପାନ୍ତର 


ମଣିଷର ଜୀବନ ଯେତେବେଳେ ସମ୍ପୂର୍ଵଭାବେ ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ ଓ ପ୍ରେମଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତା' ଅନ୍ତର ମଧ୍ଯରେ ଲୁଚିରହିଥିବା ଶାଶ୍ବତ ଆତ୍ସାପୁରୁଷ 
ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଜାଗିଉଠନ୍ତି; ଏବଂ କ୍ରମେ କ୍ରମେ ସେହି ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିଟିର ଶରୀର, ପ୍ରାଣ 
ଓ ମନ ଆତ୍କାର ଶାଶ୍ବତ, ପବିତୁ ଓ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ପୂର୍ଵ ହୋଇଯାଏ | ସେ 
ନିଜ ଭିତରେ ସେହି ନିଖୂଳ ଜଗତର ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧି କରେ । ଆମ ଭିତରେ 
ଆତ୍ସାପୁରୁଷ ଜାଗରିତ ନହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ପାପପୁରୁଷ ତଥାପି 
ଲୁଚିରହିଥାଏ । ଆମ ଭିତରେ ଆତ୍ଛାପୁରୁଷ ଜାଗରିତ ହୋଇ ଆମର ଦେହ, ପ୍ରାଣ, 
ମନକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅଧ୍ୟକାର ନ କଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ କାମ, କ୍ରୋଧ, 
ଲୋଭ, ମୋହ, ମେହ, ମଦ, ମାସର୍ଯ୍ୟାଦି ଦୂର୍ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ଚାପିହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି, 
ନିଷ୍ିୟ ହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ସାମାନ୍ୟ ସୁଯୋଗ ପାଇଲାମାତ୍ରେ ପୁନଶ୍ଚ ଜାଗିଉଠନ୍ତି ଓ 
ପୂର୍ବଠାରୁ ଅଧୟକତର ବିକ୍ରମରେ ଆମକୁ ଆକ୍ରମଣ କରନ୍ତି ଓ ଆମର ପତନ ମଧ୍ଯ 
ଘଟାଇଥାନ୍ତି । କେବଳ ଧାର୍ମିକତା ଆମକୁ ସେମାନଙ୍କ ଆକ୍ରମଣରୁ ରକ୍ଷାକରିପାରେ 
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ଧର୍ମସାଧନାରେ ପ୍ରକୃତିର ରୂପାନ୍ତର ୯୭ 


ନାହିଁ । ବହୁ ମୁନି-ଗଷି ସାଧୁୂ-ସନ୍ଛଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଏଭଳି ହଠାତ୍‌ ପତନ ହୋଇଛି । ଧର୍ମାଚାର 
ଆମକୁ ବହୁବାଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନେଇଯାଏ, ଏପରିକି ମୋକ୍ଷ ବା ମୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଦେଇଥାଏ; 
କିନ୍ତୁ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନେଇପାରେ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ, ଆମ ପ୍ରକୃତିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିବର୍ଭନ 
କରିପାରେ ନାହିଁ । 


ଆମ ଯୁଗର ଯୁଗପୁରୁଷ ମହାଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କର ‘ ଯୋଗ 
ସମନ୍ୟ' ଗ୍ରଚ୍ଛରେ ପ୍ରକୃତିର ଦିବ୍ଯରୂପାନ୍ତର' କଥା କହିଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶିତ 
ପୂର୍ଣ୍ଠାଟ୍‌ଯୋଗସାଧନାଦ୍ଵାରୀ କିପରି ଏହି ମାନବପ୍ରକୃତିର ଓ ଜଡ଼ପ୍ରକୃତିର ଦିବ୍ୟରୂପାନ୍ତର 
ସାଧ୍ୂତ ହୋଇପାରିବ, ତାହାର ଉପାୟମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହନ୍ତି 
ଯେ ଏ ପୂଥବୀର ସବୁକିଛି ଚେତନାମୟ । ଆମେ ଯାହାକୁ ଜଡ଼ ଅଚେତନ କହୁଛ, 
ତା” ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଚେତନା ରହିଛି; କିନୁ ତାହା ଶୋଇପଡ଼ିଛି । ସେହିପରି ଆମର 
ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନରେ ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ୟଚେତନା ବା ଆତ୍ସଚେତନା ଶୋଇପଡ଼ିଥାଏ | ତା' 
ସ୍ଥାନରେ ଅନାତ୍ସଚେତନା ବା ଅଦିବ୍ଯ ଚେତନା କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥାଏ । ଆମେ ଯଦି 
ଆତ୍ସସାଧନାଦ୍ଵାରା ଆମର ଆତ୍ସାକୁ ଜାଗରିତ କରିପାରିବା; ଏବଂ ଆମର ଦେହପ୍ରକୃତି, 
ପ୍ରାଣପ୍ରକୃତି ଓ ମନପ୍ରକୃତିକୁ ସେହି ଆତ୍ସା ସମର୍ପି ଦେଇପାରିବା, ତେବେ ଆମର ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଯିବ; ତା' ଫଳରେ ଆମର ଜଡ଼ଶରୀରର 
ପ୍ରତିଟି ଜୀବକୋଷ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଶାଶ୍ବତ ଆତ୍ସା ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଯିବେ । 
ଆତ୍ସା ସ୍ଵୟଂ ସତ୍ୟମୟ, ଜ୍ଞାନମୟ, ଆନନ୍ଦମୟ ଓ ସର୍ବ ଶକ୍ତିସମ୍ଚନ୍ନ | ଆମର ଶରୀରର 
ପ୍ରତିଟି ଜୀବକୋଷ ମଧ୍ଯ ଆତ୍କାର ଏହି ସତ୍ଯ, ଜ୍ଞାନ ଆନନ୍ଦ ଓ ଶକ୍ତିରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇଉଠିବ । ଏପରି ଘଟିଲେ ମଣିଷ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ପାପମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । ମଣିଷ 
ଉପରେ ଯେଉଁ ଜରା, ରୋଗ ଓ ମୂତ୍ୟୁର ଅଭିଶାପ ରହିଛି — ସେହି ଅଭିଶାପରୁ ମଧ୍ଯ 
ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । ଆମ ପ୍ରକୃତି ଦୋଷରୁ ଆମେ ଯେଉଁ ଦୂଃଖ, ଶୋକ, ଯଂତୃଣାଦି 
ଭୋଗୁ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଦୂର ହୋଇଯିବ । ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ଦିବ୍ୟରୂପାନ୍ତର ଘଟିଲେ, 
ମଣିଷ ଦେବତାଙ୍କ ସୀମାକୁ ମଧ୍ଯ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ ଓ ସତ-ଚିତ୍‌-ଆନନ୍ଦର ସ୍ଵରୂପ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ସହିତ ତାହାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସଂଯୋଗ ମଧ୍ଯ ଘଟିଯିବ । 


ମହାଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହନ୍ତି ଯେ ¬ ମନୂଷ୍ୟ- ପ୍ରକୃତିର ଏହି ଦିବ୍ୟରୂପାନ୍ତର 
ସାଧନା କେବଳ ମଣିଷର ଧର୍ମ ସାଧନାଫଳରେ ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ । ମହାମାୟା, 
ଆଦିଶକ୍ତ ଜଗଜନନୀଙ୍କ କୃପା ନହେଲେ ଓ ତାଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶନ ପାଇଲେ କେହି ପ୍ରକୃତିର 
ଦିବ୍ୟରୂପାନ୍ତର ଭଳି ଦୁଃସାଧ୍ୟ ସାଧନାରେ ସିବି ପାଇପାରିବେ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଏହି 
ରୂପାନ୍ତର ସାଧନା ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶାକ୍ତ-ସାଧନା । କାରଣ ପରମବ୍ରଙ୍ଗଙ୍କର ପୁରୁଷସ୍ବରୂପ 
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୯୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଦ୍ଵାରା ଏ ସାଧନା ସିଦ୍ଧ ହୁଏନାହିଁ | ବାହ୍ୟପ୍ରକୃତି, ଜୀବ-ପ୍ରକୃତି ଓ ମାନବପ୍ରକୃତିର ଯେ 
ଜନ୍ମଦାତ୍ରୀୟ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଆଦିମାତା ଅଦିତି । ସେହି ଅଦିତିହି ମାହେଶ୍ବରୀ, ଦୂର୍ଗା, 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସରସ୍ଵତୀ ଓ କାଳୀରୂପରେ ଏହି ବିଶାଳ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସୃଷ୍କିଦାୟିତ୍ଵ ଓ ବିକାଶଦାୟିତଵ 
ସ୍ଵେଚ୍‌କଛାରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ପରମେଶ୍ବରଙ୍କଠାରୁ ଏହି ଆଦିଜନନୀ ଅଦିତି 
ପରମେଶ୍ବରୀ ଭିନ୍ନ ନୁହନ୍ତି । ପରମେଶ୍ବର ସେହି ମହାମାୟାଙ୍କ ହସ୍ତରେ ଏ ସୃଷ୍ଟିର 
କ୍ରମବିକାଶର ଦାୟିତ୍ବ ଅର୍ପଣ କରିଛନ୍ତି | ତାଙ୍କୁଇ ଗୁରୁ କଲେ ଓ ତାଙ୍କରି ଆଶ୍ପିତ ହୋଇ 
ତାଙ୍କର ଆରାଧନା କଲେ, ସେହି ପରାଶକ୍ତି ଅଦିତି ଆମ ପ୍ରକୃତିକୁ ଦିବ୍ଯଭାବରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ କରିଦେବେ । 


ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହନ୍ତି ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେତେପ୍ରକାର ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି ବା ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ 
ଶକ୍ତି, ଚେତନା ଓ ଆଲୋକ ଏ ପୂଥବାପୂଷ୍ଠକୁ ଆସି ଏ ପୂଥବୀକୁ ଓ ମଣିକୁ କ୍ରମବିକଶିତ 
ଧାରାରେ ଆଣି ଏ ସ୍ତରରେ ଉପନୀତ କରାଇଦେଇଛି, ସେତିକି ଅଧ୍ଯାମଶକ୍ତି ଚେତନା ଓ 
ଜ୍ୟୋତିରେ ଏହି ଜଡ଼ପ୍ରକୃତି ବା ମଣିଷପ୍ରକୃତିର ଦିବ୍ୟରୂପାନ୍ତର ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ । 
ସେଥପାଇଁ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଶ୍ରାମା' ଙ୍କ ସହଯୋଗରେ ଚାଳିଶବର୍ଷକାଳ କଠୋର ତପସ୍ୟା 
କରି ନୂତନ ଏକ ଅଧ୍ଯାମଶକ୍ତିୟ ଚେତନା ଓ ଆଲୋକ ଏ ପ୍ୂଇଥବୀ ପ୍ରଷ୍ଠକୁ ଆନୟନ 
କଲେ । ଏହି ନୂତନ ଅଧ୍ଯାମଶକ୍ତିକୁ ' ଅତିମାନସଶକ୍ତି' ବୋଲି ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ନାମିତ 
କରିଛନି । ଏହି ଅତିମାନସ ଅଧ୍ଯାମଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ପୃଥବୀର ଦିବ୍ୟରୂପାନ୍ତର ସମ୍ଭବ ହେବ, 
ମନୂଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତିରେ ପରିଣତ ହେବ; ଏବଂ ଏ ପୂଥବୀ ସ୍ବର୍ଗରେ ପରିଣତ 
ହେବ । ଅବଶ୍ୟ ଏଥପାଇଁ କିଛି ସମୟ ଲାଗିବ; କିନ୍ତୁ ଏହା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । 


ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହନ୍ତି ଯେ, ଏହି ନୂତନ ଅତିମାନସ ଅଧ୍ଯାମଶକ୍ତିର କଥା ସେ 
ବେଦରୁ ଜାଣିଥିଲେ । ବୈଦିକ ରଷିମାନେ ଏହାକୁ ଜାଣିଥିଲେ; କିନ୍ତୁ ଏହାର ପ୍ରକାଶ 
ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ପାଇଁ ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା । ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଏହି 
ଦର୍ଶନ ଏକ ନୂତନ ବୈଦିକ ଯୁଗକୁ ନିଶ୍ଚୟ ଡାକିଆଣିବ । 
° 
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ଲୌୀକିକ-ଅଲୌକିକ ୯୯ 


୩୭. ଲୌକିକ-ଅଲୌକିକ 


ସାଧୁ, ସନ୍ଛୟ ଫକିର, ଯୋଗୀ ଓ ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଆମେ ବହୁ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ଶୁଣୁ ଏପରି କି ବିଭୂତି ଓ ଅବତାର ପୁରୁଷଙ୍କ ବିଷୟରେ ବି ଅନେକ 
ଅଲୌକିକ କଥା ଶୁଣାଯାଏ । ଜଣେ ମହାଯୋଗୀ ତାଙ୍କ ଯୋଗଶକ୍ତି ବଳରେ ଅନେକ 
ଅସାଧ୍ୟ କଥା କରିପାରନ୍ତି । କେହି କେହି ଶୂନ୍ୟକୁ ହାତ ବଢ଼ାଇ ସୁନାହାର ତୋଳି 
ଆଣନ୍ତି ଶୂନ୍ୟରୁ | କେହି କେହି ବା ମରଣାନ୍ତକ ରୋଗୀକୁ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଫୁଙ୍କା ଦେଇ 
ତା'ର ରୋଗ ଉଡ଼ାଇ ଦିଅନ୍ତି ଓ ତାକୁ ନବଜୀବନ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ! କାହାର ଆଜ୍ଞାରେ 
ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନର ଆମ୍ବଗଛ ଆକାଶରେ ଅଦୃଶ୍ୟ ଭାବେ ଉଡ଼ି ଉଡ଼ି ବହୁ ଦୂରରେ ଆଉ 
ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ପୋତି ହୋଇଯାଏ । କେଉଁ ଯୋଗୀ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ 
ଆଖୁ ଆଗରେ ବଢ଼ନ୍ତା ନଲର ପାଣି ଉପରେ ପାଦରେ ଚାଲି ଚାଲି ନଲ ଆରପାରିକୁ 
ଚାଲିଗଲେ |! ଜଣେ ତାନ୍ତିକ ଯୋଗୀ ଘରୁ ଯେତେବେଳେ ପଦାକୁ ବାହାରନ୍ତି, 
ସେତେବେଳେ ବଡ଼ ପାଟିରେ ତାଙ୍କ କଠଉକୁ ଡାକନ୍ତି; ଡାକଶୁଣି କଠାଉ ହଳକ ଠକ୍‌ 
ଠକ୍‌ ଶହ କରି ଛାଏଁ ଛାଏଁ ଭୂମି ଉପରେ ଡେଇଁ ଡେଉଁ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ 
ପାଦତଳେ ଲାଗିଯାଆନ୍ତି । ଏହିପରି ଅସଂଖ୍ୟ ଉଦାହାରଣ ଯୋଗୀ ଓ ତାନ୍ତିକମାନଙ୍କର 
ଅଲୌକିକ କ୍ରିୟାକାଣ୍ଡରେ ଶୁଣାଯାଇଛି । ଆମର ଅବତାର ପୁରୁଷ ବା ପ୍ରଫେଟ୍‌ମାନଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧେ ବି ବହୁ ଅଲୌକିକ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଆମକୁ ଜଣା । ଦ୍ରୈପଦୀ କୁରୁସଭାରେ ଅପମାନିତ 
ହେଲାବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଶୂନ୍ୟେ ଶୂନ୍ୟେ କୋଟି ବସ୍ତ ଯୋଗାଇ ତାଙ୍କ ଲଜା ଦୂର 
କରିଥଲେ । ଯିଶୁଖ୍ମୀଷ୍ଟ ସାମାନ୍ୟ ୪-୫ ଖଣ୍ତି ରୋଟିରେ ହଜାର ହଜାର କ୍ଷୁଧାରଙ୍କ 
ପେଟକ୍ବାଳା ନିବାରଣ କରିଥୁଲେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କାଣି ଆଙ୍ଗୁଠିରେ ଗିରିଗୋବର୍ଵନ ପାହାଡ଼କୁ 
ଟେକି ଧରି ତାଙ୍କ ଭକ୍ତ ଓ ଅନୁଗତମାନଙ୍କୁ ମହାପ୍ରତାପୀ ଇନ୍ଦ୍ର କୋପରୁ ରକ୍ଷା କରିଥିଲେ ! 
ଏହିପରି ସବୁ ଧର୍ମରୁ ଅସଂଖ୍ୟ ଉଦାହରଣ ମିଳିବ । 

ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ¬ ଏସବୁ କ'ଣ ସତ ? 

କିନ୍ତୁ ଏହାର ସଠିକ୍‌ ସାଦାସିଧା ଉତ୍ତର ଦେଇହେବ ନାହିଁ । ଯୋଗୀ ଓ 
ତାନ୍ତିକମାନେ ସେମାନଙ୍କର ଯୋଗବଳରେ କେତେକ ଅଲୌକିକ ସିବି ଅର୍ଜନ 
କରିଥାନ୍ତି । ନିଜର ମନଃଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ବସ୍ତୁ ଉପରେ କର୍ଦ୍ଧତ୍୍‌ ଅର୍ଜନ କରିପାରନ୍ତି । 


ନିଜର ଆତ୍ସଶକ୍ତିର ଉଦ୍‌ଗିରଣ ଦ୍ଵାରା ବା ନିୟୋଜନ ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ବସ୍ତୁର ସୂଗୁଣ 
ବା ସ୍ଵରୂପ ବଦଳାଇ ଦେଇ ପାରନ୍ତି । ବସ୍ତୁର ପରମାଣୁଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ନିଜର ଏକାଗ 
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୧୦୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ମାନସିକ ଶକ୍ତି ବା ଆତ୍ସଶକ୍ତ ପ୍ରୟୋଗ କରି ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ଇଚ୍ଛା ବା ଆଦେଶମତେ 
ଚାଳନ କରିପାରନ୍ତି । ଆମର ଯୋଗଶାସ୍ତ ଓ ତନ୍ତଶାସ୍ତମାନଙ୍କରେ ଏହାର ତାର୍ତଵିକ ଓ 
ପ୍ରାମାଣିକ ନିଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଏଠାରେ ସବୁକିଛି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ | ମୋ 
ନିଜର ମଧ୍ଯ ଏସବୁ ବ୍ୟାପାରରେ କିଛି କିଛି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅଭିଞ୍ଚତା ରହିଛି । ଏସବୁକୁ ମିଛ 
ବୋଲି ବାଏଁ ବାଏ ଉଡ଼ାଇଦେଇ ହେବ ନାହିଁ । 


କିନ୍ଧୁ ଯେଉଁମାନେ ସତକୁ ସତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଚାହାନ୍ତି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭାବରେ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ¬ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରେମରେ ପୁଲକିତ ହେବାକୁ ଚାହାନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଏସବୁ ବ୍ୟାପାରରେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ କେବଳ ସର୍ବଦା ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଥାନ୍ତି ¬ ପ୍ରଭୁ ! ମୋତେ ତୁମରି ଭାବରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କର । ମୋର 
ପ୍ରକୃତିକୁ ପବିତ୍ର କର । ମୋତେ ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଦିଅ । ମୋତେ ଏପରି ଶକ୍ତ ଓ ସାହସ 
ଦିଅ, ଯେପରି କି ମୁଁ ସତ୍ୟପଥରୁ ବିଚଳିତ ନ ହୁଏ | ମୋ ଜୀବନ ଯେପରି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ମଙ୍ଗଳଚିନ୍ତା ଓ ମଙ୍ଗଳକାର୍ଯ୍ୟରେ ଅତିବାହିତ ହେଉ । ମୋ ଭିତରୁ ମିଥ୍ୟା, ହିଂସା, 
ରର୍ଷାଦି ଦୂର୍ଟଗୁଣମାନଙ୍କ ଲୋପ କର । ମୁଁ ଯେପରି ସାରା ଜୀବନ ତୂମରି ଭାବକୂ ନେଇ 
ବଞ୍ଚେ ! 


ଇଶ୍ଵର ଆମର ପ୍ରେମିକ । ସେ ହିଁ ଆମର ପ୍ରକୃତ ପିତାମାତା । ସେ ହିଁ 
ଆମର ପ୍ରଭୁ । ଆମର କେଉଁଥୁରେ ମଙ୍ଗଳ ହେବ, ତାହା ତାଙ୍କର କେବଳ ଜଣା । 
ସେହି ପରମେଶ୍ବର ହିଁ ଏହି ଚଉଦ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ପ୍ରଭୁ । ମୋର ସମ୍ପଦରେ ମୁଁ ତାଙ୍କର 
କେବଳ ଡାକିବି; ବିପଦ ବେଳେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର କେବଳ ଡାକିବି । ସେହି ପରମ 
ପ୍ରେମମୟ ଯଦି ମୋ ଉପରେ କୃପା କରନ୍ତି ତେବେ ମୋର ଆଉ କ'ଣ ଲୋଡ଼ା ? 
କାହାକୁ ବି ଲେଡ଼ା ? 


ସେହି ପରମପ୍ରଭୁ ଲୌକିକ ଜଗତର ମାଲିକ ଓ ଅଲୌକିକ ଜଗତର ବି 
ମାଲିକ । ତାଙ୍କର କୃପା ହିଁ ଅଲୌକିକ, ତାଙ୍କର ପ୍ରେମ ହିଁ ଅଲୌକିକ, ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି 
ମଧ୍ଯ ଅଲୌକିକ । ସେ ଲୌକିକରେ ଥାଇ ଅଲୌକିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରାଇପାରନ୍ତି; 
ଅଲୌଜକିକରେ ଥାଇ ମଧ୍ୟ ଲୌକିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରାଇପାରନ୍ତି । 


ସେହି ପରମପ୍ରଭୁଙ୍କ ଛାଡ଼ି ଯେ ଅଲୌକିକ କାଣ୍ଡକାରଖାନାରେ ମାତେ, ସେ 
ଜଣେ ମୂଢ଼ ନୁହେଁ କି ? 
© 
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ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି ୧୦୧ 


୩୮. ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଜଣେ ବିସ୍ମୟକର ମହାପୁରୁଷ 
ବୋଲି କହୁଥିଲେ | ବହୁ ବିଶିଷ୍ଟ ଧାର୍ମିକ ଖ୍ରୀଷ୍ଟି ଆନ୍‌ ତାଙ୍କୁ ଏ ଶତାଦ୍ଦୀର ଜଶେ ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ 
ବୋଲି ଆଖ୍ୟାତ କରିଥଲେ । ତାଙ୍କର ସାଧୁ ଓ ସନ୍ଛ ଚରିତ୍ର ଉପରେ କାହାର ଅବିଶ୍ବାସ 
ବା ଅନାସ୍ଥା ନଥୁଲା । ସବୁ ଧର୍ମର ସାଧୁସନ୍ଛମାନେ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ବୋଲି ମନେକରୁଥଲେ 
ଓ ତାଙ୍କୁ ମହାତ୍ସା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ସେ ମଧ୍ଯ ଥୁଲେ ଏ 
ଶତାହୀର ଜଣେ ବିଚକ୍ଷଣ ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ଓ ଦେଶସେବକ । ତାଙ୍କ ରାଜନୀତିକ 
ବିଚକ୍ଷଣତାରେ ସେ କାଳର ବିଶ୍ବବିଖ୍ୟାତ ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ଚର୍ଚ୍ଚିଲ୍‌ ସାହେବଙ୍କର ମଧ୍ଯ ବୁଦି 
ହଜିଯାଉଥଲା । ଏହି କଳିଯୁଗରେ, ପୁଣି ଏହି ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ମଧ୍ଯ ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜ 
ଜୀବନରେ ପ୍ରମାଣିତ କରିଯାଇଛନ୍ତି ଯେ, ଯଦି ପୃଥିବୀରେ ଧର୍ମ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବାକୁ 
ଚାହଁ, ଯଦି ଦେଶରେ “ ରାମରାଜ୍ୟ ଅଥବା ପବିତ୍ର ମଙ୍ଗଳମୟ ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ 
ଚାହଁ, ତେବେ ରାଜନୀତିକୁ ଧର୍ମର ଭିଭି ଉପରେ ଅବଶ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କର | ତା' ନହେଲେ 
ଦେଶରେ ଓ ପୂଥବୀରେ ରାବଣ ରାଜ୍ୟ ବା କଂସ ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଯିବ ( ଯାହା 
ବର୍ଉମାନ ହୋଇଛି) । ଗାନ୍ଧିଜୀ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଶାସକ, ପ୍ରଶାସକ ଓ 
ନେତାମାନେ ଯଦି ନିଜର ଚରିତ୍ରରେ, ପ୍ରକୃତିରେ ଓ ଆଚରଣରେ ଧର୍ମାନୁସରଣ ନ 
କରିବେ, ତେବେ ଦେଶ ଓ ଜନସମାନ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ ଓ ପାପର ଗହ୍ଵର ଭିତରକୁ 
ଗଳିପଡ଼ିବ । 

ବର୍ଭମାନ ଆମେ ଦେଖୁବା, ଗାନ୍ଧିଜୀ ' ଧର୍ମୀ କହିଲେ କ'ଣ ବୁଝୁଥୁଲେ ? 
ଏବେ ତାଙ୍କ ନିଜ ଭାଷାରେ ସେ ଯାହା କହିଛନ୍ତି, ଶୁଣନୁ — 

“ ଧର୍ମ କହିଲେ ମୁଁ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମ କିମ୍ବା ଗତାନୁଗତିକ ଧର୍ମକୁ ବୁଝେ 
ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଧର୍ମ ସବୁଧର୍ମର ଭିଭତିସ୍ଵରୂପ, ଯାହା ଆମକୁ ଆମର ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ସହିତ 
ମୁହାଁମୁହିଁ କରିଦିଏ, ତାକୁ ଇ ମୁଁ ଧର୍ମ ବୋଲି ବୁଝେ... । 

“ ଯାହା ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିକୁ ପରିବର୍ଭିତ କରେ, ଯାହା ମଣିଷକୁ ତା'ର ଅନ୍ତରର 


ସତ୍ୟ ସହିତ ଅଳ୍େଦ୍ୟ ବନ୍ଧନରେ ବାଛିଦିଏ; ଏବଂ ଯାହା ମଣିଷକୁ ଚିରଦିନ ପାଇଁ 
ପବିତ୍ର କରିଦିଏ, ସେହି ଧର୍ମକୁ ଇ ମୁଁ ଆଦର କରେ... । ” 
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୧୦୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଗାନଛିଜୀ କହନ୍ତି ¬ ସବୁ ଧର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍‌ଧ କରିବା । 
କିନ୍ତୁ ରଶ୍ଵର ଅନନ୍ତ ଓ ସେ ଚିରଦିନ ରହସ୍ୟମୟ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ଅନ୍ତରକୁ 
ଯେତିକି ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପ୍ରେମମୟ କରିବ, ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ଆଚରଣରେ ଯେତିକି ସତ୍ୟ ଓ 
ଅହିଂସା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବ, ସେ ସେତିକି ପରିମାଣରେ ତା' ନିଜ ଭିତରେ ଅନନ୍ତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଆବିଷ୍କାର ଓ ଉପଲବ୍‌ଧ କରିପାରିବ | 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନିଜ ଭାଷାରେ ¬ 
“ ମୁଁ ଆହୂରି ମଧ୍ଯ ଜାଣିଛି ଯେ, ମୁଁ ଯଦି ଜୀବନ ବିନିମୟରେ ମନ୍ଦ ବିରୋଧରେ 


ସଂଗ୍ରାମ ନ କରିବି, ତା' ହେଲେ କେବେହେଁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଜାଣିପାରିବି ନାହିଁ ।... ମୁଁ 
ଯେତେ ପବିତ୍ର ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ସେତିକି ନିକଟବର୍ଭୀ ବୋଲି ମୁଁ 
ନିଜକୁ ଅନୁଭବ କରୁଛି |... ମୋ ବିଚାରରେ ଭଗବାନ୍‌ ହିଁ ସତ୍ୟ ଓ ପ୍ରେମ | ଭଗବାନ୍‌ 
ହିଁ ନୀତିଶାସ୍ତ ଓ ନୈତିକତା, ଭଗବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ହେଉଛନ୍ତି ନିର୍ଭୟତା । ଭଗବାନ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି 
ଆଲୋକ ଓ ଜୀବନର ମୂଳସୂତୁ |... ମାନବ ଜାତିର ସେବା ମାଧ୍ଯମରେ ମୁଁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ 


ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରୁଛି । ମୁଁ ଜାଣେ ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵର୍ଗରେ ନାହାନ୍ତି କି ମର୍ଭ୍ୟରେ 
ନାହାନ୍ତି; ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି |” 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଏହି ଉଚ୍ତିଗୁଡ଼ିକରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, ସେ ନୈତିକତାକୁ ଧାର୍ମିକ 
ଜୀବନରେ କେତେବଡ଼ ସ୍ଥାନ ଦେଉଥିଲେ । ନିଜର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସିଵି ଲାଗି ଯେକୌଣସି 
ଅନ୍ୟାୟ ବା ଅନୀତି ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନ କରିବାକୁ ସେ ନିଷେଧ କରିଛନ୍ତି । ସେ ଖୁବ୍‌ 
ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ଓ ସ୍ତଷ୍ଟଭାବରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ରାଜନୀତିକ ନେତାମାନେ ଯଦି ନିଜେ 
ଅନୀତି ଅନ୍ୟାୟ କରିବସିବେ, ତେବେ ସାଧାରଣ ଲୋକମାନେ ତାକୂଇ ନୀତି ଓ 
ଆଦର୍ଶ ବୋଲି ମାନିନେବେ; ଏବଂ ତଦ୍ବାରା ଦେଶରେ ଧର୍ମହାନି ହୋଇଯିବ; ଏବଂ 
ଦେଶ ଦୂଷ୍ଟଶକ୍ତିମାନଙ୍କ କବଳରେ ପଡ଼ିଯିବ | ଏହି କାରଣରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ରାଜନୀତି ସହିତ 
ଧର୍ମାଚାରକୁ ଯୋଡ଼ି ରଖୁବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ତାଙ୍କ ନିଜ ଭାଷାରେ ଏବେ ଶୁଣନ୍ତୁ- 


“ ମୋ ମତରେ ଧର୍ମହୀନ ରାଳନାତି ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବେ ଏକ ଆବର୍ଜନା । ତାହା 
ସବୃବେଳେ ପରିତ୍ୟାଜ୍ୟ । ରାଜନୀତି ଦେଶ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ସ୍ାର୍ଥ-ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ବିଷୟ ; 
ଏବଂ ଯାହାକିଛି ଦେଶର କଲ୍ୟାଣ ସହିତ ସମ୍ପୃକ୍ତ, ତାହା ଧର୍ମପ୍ରାଣ ମଣିଷର । କିମ୍ବା 
ଅନ୍ୟ ଭାଷାରେ କହିଲେ, ଭଗବାନ୍‌ ଓ ସତ୍ୟର ଅନୂସନ୍ଧାନୀ ମଣିଷର ସ୍ବାର୍ଥ ସହିତ 
ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ହେବାକୁ ବାଧ୍ୟ । ମୋ ମତରେ ଭଗବାନ୍‌ ଓ ସତ୍ୟ ଏ ଦୁଇଟି ଶହ 
ଏଜକାର୍ଥବାଚକ ଯଦି ମୋତେ କେହି କହେ ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି ସତ୍ୟର 
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ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତି ୧୦୩ 


ଭଗବାନ୍‌ କିମ୍ବା ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାର ଭଗବାନ୍‌, ତାହାହେଲେ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ପୁଜା କରିବାପାଇଁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିବି । ସେଥୁପାଇଁ ରାଜନୀତିରେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ସ୍ଵର୍ଗରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ 
ହେବ । ” 


ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏକାଧାରରେ ଏହି ଶତାବ୍ଦୀର ଜଣେ ମହାନ ରାଜନୀତିଜ୍ଞ, ମହାନ୍‌ 
ଦେଶସେବୀ; ଏବଂ ଜଣେ ମହାନ୍‌ ଧର୍ମାତ୍ା ପୁରୁଷ । ଆଜି ଯେଉଁ ରାଜନୀତିକ 
ନେତାମାନେ ରାଜନୀତି ସହିତ ଧର୍ମର ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ ବୋଲି ହୁରି ଛାଡୁଛନ୍ତି ଓ ସେହି 
ଆଳରେ ଅଧର୍ମ ରାଜନୀତିରେ ମାତିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଦେଶର ପିତା ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର 
ଜୀବନକୁ ଅନୁଶୀଳନ କରିଛନ୍ତି କି ? ଆଜି ଆମ ଗ୍ରାମୀଣ ସରପଞ୍ଚଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ରାଜଧାନାର ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ, ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନ ଓ ବାଣୀଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି 
ଅବହିତ ଅଛନ୍ତି ତ ? ଦେଶର ପିତା ଗାନ୍ଧିଜୀ ଦେଶପାଇଁ ନିଜର ପ୍ରାଣବଳି ଦେଲେ । 
ଆଜି ଦେଶର ସନ୍ତାନ-ସନ୍ତତିମାନେ ନିଜ ପାଇଁ ଅନ୍ୟର ପ୍ରାଣ ବଳିପକାଇ ଚାଲିଛନ୍ତି । 
ଗାଛି ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାକୁ ଧର୍ମର ଦୁଇଟି ଡେଣା ବୋଲି ମନେକରୁଥୂଲେ । ଏହି ଦୂଇଟି 
ଡେଣା ସାହାଯ୍ୟରେ ମଣିଷ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖକୁ ଉଡ଼ି ଉଡ଼ି ଯାଇପାରେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କ 
ନିଜ ଭାଷାରେ କହିଛନ୍ତି 


“ ପୁଥୁବୀରେ ଏପରି କିଛି ବସ୍ତୁ ନାହିଁ, ଯାହା କି ମୁଁ ଦେଶ ପାଇଁ ଦେଇ ନ 
ପାରିବି । ଅବଶ୍ୟ ଦୂଇଟି ଜିନିଷ ବ୍ୟତୀତ ମାତ୍ର ଦୂଇଟି; ତା' ହେଉଛି ସତ୍ୟ ଓ 
ଅହିଂସା । ଏ ଦୁଇଟିକୁ ମୁଁ ସାରା ପୃଥୁବୀ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ କରିପାରିବି ନାହିଁ ।.. 
ଏପରିକି ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ବିନିମୟରେ ମୁଁ ଭାରତର ସେବା କରିବାପାଇଁ 
ମଧ୍ଯ ଇଛା କରିବି ନାହିଁ । କାରଣ ମୁଁ ଜାଣେ, ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ୟକୁ ବର୍ନ କରେ, 
ସେ ତା'ର ଦେଶକୁ ଓ ତା'ର ନିକଟତମ ଓ ପ୍ରିୟତମ ଆତ୍ସାୟମାନଙ୍କୁ ସୁଦ୍ଧା ବର୍ଜନ 
କରିପାରିବ । ” 


ପାଠକେ ! ଆଜି ସାରା ଦେଶକୁ ଚାହାନୁ; ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ଚାହାନୁ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
କଥା ବର୍ଭମାନ ଆମ ଆଗରେ କେତେ ସତ ଅଉ ବାସ୍ତବ ହୋଇ ନ ଉଠିଛି ! ! 
® 
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୩୯. ଧର୍ମରେ ରାଜନୀତି ଓ ରାଜନୀତିରେ ଧର୍ମ 


ରାଜନୀତିରେ ଧର୍ମର ସ୍ଥାନ ଅଛି କି ନାହିଁ, ସେ ସମ୍ବନ୍ଧେ ନାନା ମତ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିନୁଛି । ବିଶେଷତଃ ଆମ ଦେଶରେ ଗତ ଅନେକ ବର୍ଷଧରି ‹ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା' 
ବୋଲି ଗୋଟିଏ ଖୁବ୍‌ ବଡ଼ ଦୂଆ ଉଠିଛି; ଏବଂ ଏହି ଦୁଆଟି ଯେତେ ଧାର୍ମିକ ନୁହେଁ; 
ତତୋଃଧ୍ୂକ ରାଜନୀତିକ । କେତେକ ରାଜନୀତିବାଲା ନିଜକୁ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଓ ନିଜ 
ଦଳକୁ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ବୋଲି କହି ଅନ୍ୟକୁ ଓ ଅନ୍ୟ ଦଳକୁ ଆଖବୁଜି ସାମ୍ପଦାୟିକ 
ବୋଲି ନିନ୍ଦା ଆଚରଣ କରୁଛନ୍ତି । 


କିନୁ ଆମେ ସାଧାରଣ ଲୋକ ଗୋଟିଏ କଥା ଏଇ ରାଜନୀତିବାଲାଙ୍କ ଠାରେ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରୁଛୁ । ବିଶେଷତଃ ଯେଉଁମାନେ ନିଜକୁ ଏଇ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କର ନିଜର କିଛି ସତକୂ ସତ ଧର୍ମବୂଵ୍ଧି ବା ସର୍ମାଚାର ଅଛି କି ? ଆଗ ମୁଣ୍ଡ 
ଅଛି ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କର; ତା'ପରେ ମୁଣ୍ଡ ବଥାଇବା କଥା ଉଠିବ । ଆଗ ନିଜକୁ 
ସତକୁ ସତ ଧାର୍ମିକ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କର; ତା'ପରେ ନିଜକୁ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ବୋଲି 
ଦାବିକରିବ | ତେବେ ଏହିସବୁ ତଥାକଥୁତ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ରାଜନୀତିବାଲାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଜୀବନ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଏମାନେ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତେ ହାତଦେଖାଳି, 
ଜାତକଦେଖାଳି, ଓ ଗୁଣିଗାରେଡ଼ିଆ ତାନ୍ତିକମାନଙ୍କ ପାଖରେ ରୁଣ୍ଡ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା- ବର୍ଭମାନ ଯେଉଁ ଚଉକିରେ ବସିଛନ୍ତି, ସେ ଚଉକି ଯେପରି ତାଙ୍କୁ 
ମୃତ୍ୟୁ ବା ଅପମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧାରଣ କରିଥାଉ ଏବଂ ବର୍ତମାନ ଯଦି ନିଜର ଚଉକି 
ନାହିଁ, ତେବେ ଚଉକିରେ ବର୍ଭମାନ ବସିଥିବା ଲୋକଟି ଉଠିଯାଉ; ଏବଂ ସେଇ 
ଚଉକିଟି ତାଙ୍କୁ ମିଳିଯାଉ । ଏଇମାନେ ମଧ୍ଯ ମଠ, ମନ୍ଦିର, ଗିଜ, ମସଜିଦକୁ ଯାଆନ୍ତି । 
କିନ୍ଧୁ ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ ଏମାନେ ଦେବଦେବୀ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍ଗଠାରୁ ସେଇ ଏକାକଥା ମାଗନ୍ତି | 
ଏମାନେ ଦେବଦେବୀ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ତାନ୍ତିକ ଓ ଗୁଣିଗାରେଡ଼ିଆଙ୍କ ସହିତ ସମାନ ବା କିଛି 
ଅଧକ କ୍ଷମତାଶାଳୀ ବୋଲି ଭାବନ୍ତିଃ ଏବଂ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅର୍ଥଦାନ ବା ଅର୍ଥ ଲାଞ୍ଚ 
ଦେଇ ବଶୀଭୂତ କରିହେବ ଓ ନିଜ ପାଇଁ ଅଭୀଷ୍ଟ ବର ଆଦାୟ କରିହେବ, ଏହାହିଁ 
ସେମାନଙ୍କର ଧାର୍ମିକ ଧାରଣା ଓ ବିଶ୍ବାସ | 


ତେଣୁ ଆମର ଆଶଙ୍କା ହୁଏ, ଉଭୟ ପକ୍ଷ ' ଧର୍ମ' ଓ ' ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା'କୁ 
ନେଇ ରାଜନୀତି ହିଁ କରୁଛନ୍ତି । କାରଣ ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଧର୍ମକୁ ମୂଳକରି ମୁଖ୍ୟ 
କରି ବଞ୍ଚେ | ସେ ଚାଷକରୁଥାଉ କି ବଣିଜ କରୁଥାଉ, କି ଚାକିରି କରୁଥାଉ, କି 
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ଧର୍ମରେ ରାଜନୀତି ଓ ରାଜନୀତିରେ ଧର୍ମ ୧୦୫ 


ରାଜନୀତି କରୁଥାଉ, ତା'ର ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟର ମୂଳରେ ଥାଏ ଧର୍ମ ଓ ଶେଷରେ ମଧ୍ଯ ଥାଏ 
ଧର୍ମ । ଧର୍ମ କେବଳ ସାଧ୍ଟ, ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ, ଫକୀର, ମୁଲା, ପୁରୋହିତମାନଙ୍କର ଏକଚାଟିଆ 
ନୁହଁ । ମଣିଷ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଦୁଇଟା ଜୀବନ ନାହିଁ; ଦୂଇ ପ୍ରକାର ଜୀବନ ନାହିଁ । ଜଣେ 
କହିପାରିବ ନାହିଁ ଯେ, ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ ଓ ସାଂସାରିକ ଜୀବନ ବୋଲି ଦୁଇଟା ଜୀବନ 
ଅଛି । ଯେ ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ସେ ଯଦି ସଂସାରରେ ଥାଏ ଓ ସଂସାରର ଯାବତୀୟ 
କର୍ମ କରୁଥାଏ, ତେବେ ସେସବୁ ସାଂସାରିକ କର୍ମ ତା'ର ଧର୍ମସମ୍ମତ ହେବା ଉଚିତ; 
ଧର୍ମ-ବିରହିତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ସେହପରି ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି, ସେ 
ସଂସାରରେ ନ ରହି, ସଂସାରଛାଡ଼ି ସନ୍ୟାସୀ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତା'ର ସଂସାର ତ୍ୟାଗ 
ଧର୍ମସମ୍ମତ ହେବା ଉଚିତ; ଧର୍ମ-ବିରହିତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସଂସାରରେ ଥିଲେ ସେହି ସାଂସାରିକ କର୍ମ ଭିତରେ ଧର୍ମକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରେ ଓ ସେହି 
ଧର୍ମସମ୍ମତ ସାଂସାରିକ କର୍ମଦ୍ଵାରା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରେ । ସେହିପରି ଜଣେ 
ଯଦି ସଂସାର ଛାଡ଼ି ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ହେଲା, ତେବେ ସେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଏଇ ସଂସାରତ୍ୟାଗ 
ଭିତରେ ଧର୍ମକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବ ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲଟ୍ଧ କରିବାପାଇଁ ଯୋଗ-ତପସ୍ୟାଦି 
କରିବ । 

ତା' ନ ହେଲେ, ମାନେ ଧର୍ମ ଓ ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ଯେଉଁ ସଂସାର 
କରାଯାଏ, ତାହା ହୁଏ ପାପର ସଂସାର ଓ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ଯେଉଁ 
ସଂସାରତ୍ୟାଗ କରାଯାଏ ତାହା ମଧ୍ଯ ହୁଏ ପାପର ସନ୍ନ୍ୟାସ । 


ରାଜନୀତି ଏକ ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ । ରାଜନୀତିରୁ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ 
ଦେଇଦେଲେ ତାହା ପାପନୀତିରେ ପରିଣତ ହେବ । ବର୍ଭମାନ ରାଜନୀତି ଏହି 
ପାପନୀତିରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ଦିବ୍ୟ ରାଜନୀତି ଓ ଆସୁରିକ ରାଜନୀତି ଭେଦରେ 
ରାଜନୀତି ଦୂଇ ପ୍ରକାର | ଦିବ୍ୟ ରାଜନୀତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ¬ ସଂସାର ଓ ସମାଜରେ ସତ୍ୟ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଓ ମଙ୍ଗଳ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା । ଶାସନ ରାଜଚତାନ୍ତିକ ହେଉ ବା ଗଣତାନ୍ତିକ 
ହେଉ ବା ସମାଜତାନ୍ତିକ ହେଉ ବା ଯେଉଁମାନେ ଶାସନଭାର ହାତକୁ ନେବେ, 
ସେମାନଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନ ଦିବ୍ୟଭାବରେ ପରିଚାଳିତ ହେବା ଉଚିତ । ସେମାନଙ୍କ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ସଦାଚାର ଓ ଧର୍ମାଚାର ସୁଦୃଢ଼ ହେବା ଉଚିତ | ତା' ନ ହେଲେ 
ଆସୁରିକ ରାଜନୀତିର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ହେବ । ତାହା ବର୍ଭମାନ ହୋଇଛି ! ଅସୁର ହେଲା 
ଅହଂକାରୀ ମଣିଷ - ସ୍ବାର୍ଥସର୍ବସ୍ବ ମଣିଷ, ମିଥ୍ୟାଚାରୀ କପଟୀ ମଣିଷ - ନିଶୁର ମଣିଷ 
¬ ଭୋଗବାଦୀ ମଣିଷ — ବଳାଜ଼ାରୀ ମଣିଷ ¬ ଦାମ୍ଭିକ ମଣିଷ । ଅସୁର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ରାଜତ୍ଵ ଚାହେଁନା । ସେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ମାନେ ନାହିଁ; ତାଙ୍କ ବିଧାନକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ 
ନାହିଁ । 
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୧୦୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ବର୍ଭମାନର ରାଜନୀତି ଓ କ୍ଷମତାଲିପ୍‌ସୁ ରାଜନୀତିଜ୍ଞମାନଙ୍କ ଗତିବିଧ୍ବ ଦେଖ 
ଓ ସେମାନଙ୍କ ଶାସନରେ ଦେଶ ଓ ପୂଥବୀର ଅବସ୍ଥା ଦେଖୁ ଆମେ କୋଉ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ 
ପହୁଞ୍ଚବା ? ଆସୁରିକ ଶକ୍ତି ଓ ଆସୁରିକ ସ୍ଵଭାବର ମଣିଷମାନଙ୍କ ହାତରେ ବର୍ଭମାନ 
ପୃଥିବୀ ଓ ଦେଶର ଭାଗ୍ୟଡୋରୀ ପଡ଼ିଚି । ଏହି କଳିଯୁଗର ଶେଷବେଳାରେ ଓ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ଶେଷକ୍ଷଣରେ ସ୍ବୟଂ ଧର୍ମ ଓ ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ଲୋକମାନେ ସଂକୂଚିତ ହୋଇଅଛନ୍ତି; 
ଏବଂ ସେହି ଦିବ୍ୟ ମୁହୂର୍ଭର ଅପେକ୍ଷା କରି ପ୍ରାର୍ଥନାରତ ଅଛନ୍ତି | ଭାଗବତରେ ଏହିପରି 
ଗୋଟିଏ ଭୟଙ୍କର ସମୟର ସୂଚନା ଅଛି 


“ ଅସୁରବଳ ପାଦଭରେ | ଭୂମି କମ୍ପିଲା ଅରହରେ ॥ 
ଭାରାରେ ଚଳି ନ ପାରଇ । ଅଧରୁ ରୁଧ୍ୟର ଗଳଇ ॥!” 
© 


୪୦. ପିଲାଙ୍କୁ କିପରି ଇଶ୍ଵରାଭିମୁଖୀ କରିବା ? 


ପିଲାମାନଙ୍କୁ ସାଧାରଣତଃ ଦୁଇ ବର୍ଷର ହେଲାବେଳକୁ ନିଜନିଜର 
ମାଆମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଭଲଭାବରେ ଧାରଣା କରିପାରିଥାନ୍ତି । କ୍ରମେ ସେମାନେ 
ବଡ଼ହୁଅନ୍ତି । ଗଛ, ପାଣି, ପାହାଡ଼ ନଇ, ଚଢ଼େଇ, ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ର ତାରା, ଫୁଲ 
ପ୍ରଜାପତି ପ୍ରଭୃତି ବହୁ ପ୍ରାଣୀ ଓ ବସ୍ତୁ ବିଷୟରେ ସେମାନଙ୍କର ଧାରଣା ହୁଏ । ଫୁଲ 
ଦେଖ, କୋଠାଘର, ରଙ୍ଗବେରଙ୍ଗର ପୋଷାକ ଓ ଚକମଜିଆ ଜିନିଷମାନ ଦେଖ 
ସେମାନଙ୍କର ସୁନ୍ଦର ଓ ଅସୁନ୍ଦର ଜିନିଷ କ'ଣ, ସେ ବିଷୟରେ ଧାରଣା ଆସେ । ତା' 
ମାନେ, କ୍ରମେ ସେମାନଙ୍କର ମନରେ ଗୁଣବାଚକ ଅନୁଢୁତି ସବୁ ଆସେ । ତାକୁ 
କେତେକ ବିଷୟ ଭଲ ଲାଗେ ଓ ଆଉ କେତେକ ବିଷୟ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ । 
ତେବେ, ବହୁକଥା ମଧ୍ଯ ନିର୍ଭର କରେ ପରିବେଶ ଉପରେ । ବନାଞ୍ଚଳରେ ରହୁଥିବା 
ପିଲା ଓ ସହରାଞ୍ଚଳରେ ରହୁଥିବା ପିଲାଙ୍କ ମନରେ ଫୂଥକ୍‌ ପୃଥକ ଧାରଣା, ଅନୁଭୂତି ଓ 
ରୁଚି ଗଢ଼ି ଉଠିଥାଏ । ସଂବେଦନଶୀଳତାରେ ମଧ୍ୟ ପିଲାଦିନୁ ପଲାମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ବହୁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥାଏ । ଗୋଟିଏ ଆଦିବାସୀ ପିଲା ତା ପରିବେଶରୁ ତା'ର ଧର୍ମଧାରଣା 
ଓ ଭଶ୍ଵରଧାରଣା କରିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ପାଠ ପଢ଼ିବା ପରେ ଓ ଅନ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀର 
ପିଲାଙ୍କ ସହ ମିଶିବାଫଳରେ ତା'ର ମନ ନାନାବିଧ ଧାରଣା ଓ ଅଭିଜ୍ଞତା ପ୍ରତି ଉନ୍ମଖ 
ହୁଏ | ଏସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କରି ଆମେ ଆମ ପିଲାମାନଙ୍କ ମନକୁ କିପରି କୋଉ 
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ପିଲାଙ୍କୁ କିପରି ଲଶ୍ଵରାଭିମୁଖୀ କରିବା ? ୧୦୭ 


ବାଟରେ ଇଶ୍ଵରଭାବ ପ୍ରତି ଉନ୍ମୁଖ କରିବା, ତାହା ଖୁବ ସାବଧାନତାର ସହିତ ଚିନ୍ତା 
କରିବା ଦରକାର । 


ଇଶ୍ଵର କିଏ ? ଇଶ୍ଵରଭାବ କ'ଣ ? ଅତି ସହଜ ଭାଷାରେ କହିଲେ, 
ଇଶ୍ଵରଭାବ ହେଉଛି ଏକ ବିଶେଷ ପ୍ରକାରର ସୂକ୍ଷ୍ମ ଗୁଣବାଚକ ଅନୁଭୂତି । ଭଶ୍ଵରଭାବ 
ବା ଇଶ୍ଵରଚେତନା ବିଷୟଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମଣିଷଙ୍କ ପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର । କାରଣ, 
ଏକ ମଣିଷର ଅନୁଭୁତି ଆଉ ଜଣେ ମଣିଷର ଅନୁଭୂତିଠାରୁ ଅଲଗା । ସାଧୁ, ସନ, ରଷି 
ଓ ଯୋଗୀ ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ଇଶ୍ଵରଭାବ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଉପଲବ୍ଧି । ସେମାନେ 
ବୟସ୍କ ମଣିଷ, ମହାତ୍ସା ମଣିଷ । ସେମାନେ ବହୁ ଶାସ୍ତ ପଢ଼ି ଓ ବହୁ ସାଧ୍-ସାଧନା 
କରି ସେ ଅଭିଜ୍ଞତା ପାଇଛନ୍ତ; ଇଶ୍ଵରଭାବର ସ୍ଵାଦ ମଧ୍ଯ ଆସ୍ଵାଦନ କରିଛନ୍ତି । ପଣ୍ତିତ ଓ 
ଜ୍ଞାନୀଲୋକେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ବହୂଗ୍ରନ୍ଧ ଲେଖ୍ମଛନ୍ତିୟ ସେ ସବୁ ବୟସ୍କ ମଣିଷଙ୍କ 
ପାଇଁ । କିନୁ ପିଲାମାନଙ୍କ ମନରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି କିପରି ଉତ୍ସକତା ଜାଗରିତ କରିବାକୁ 
ହେବ ? 


ଆମେ ଭାରତୀୟମାନେ ସାଧାରଣତଃ ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ¦! ଅଧ୍ୂକାଂଶ ଭାରତୀୟ 
ପାରମ୍ପରିକଭାବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପୁଜା-ଉପାସନା କରି ସଂସାରକର୍ମ ନିର୍ବାହ କରୁଥାନ୍ତି । 
ବହୁ ପିତାମାତା ସେମାନଙ୍କ ପିଲାମାନଙ୍କ ମନରେ ଭଶ୍ଵରଭାବ ଆଣିବାପାଇଁ ଖୁବ୍‌ ବ୍ୟଗ୍ର 
ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି । ସେମାନେ କିନ୍ତୁ ଏହିପରି ତରତର ହେବା ଫଳରେ ଭୁଲ୍‌ କରିବସନ୍ତି । 
ଏହା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଉଛି ଯେ, ସେମାନେ ନିଜନିଜର ତିନି-ଚାରି ବର୍ଷର ପିଲାମାନଙ୍କୁ 
କୌଣସି ସାଧୁ, ସନ୍ୟାସୀ, ଗୁରୁ ବା ପୁରୋହିତଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ' ମୁଭ୍ିଆ ମାର ' , ' ମୁଣ୍ଡିଆ ମାର 
ବୋଲି ଚିକ୍କାର କରିଥାନ୍ତି | ସେପରି କରିବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୂହେଁ । କୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରକାର ଧର୍ମଧାରା ବା ପଦ୍ଧଚି ଭିତରେ ବି ସେମାନଙ୍କୁ ହଠାତ୍‌ ଭର୍ରିକରି ଦେବା ଠିକ୍‌ 
ନୁହେଁ । ଗୋଟିଏ କଥା ମୂଳରୁ ମନେରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ, ମଣିଷପିଲାମାତ୍ରେ ଚିନ୍ତା, 
ବିଚାର ଓ ଅନୂଭବ କ୍ଷମତାର ଅଧକାରୀ ¦ ଯେଉଁ ପରିବେଶରେ ପିଲାଟି ବଢୁଛି, ସେହି 
ପରିବେଶର ଭଲ-ମନ୍ଦର ପ୍ରଭାବ ତା' ମନ ଉପରେ ତା’ ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପଡ଼େ | ତୂମେ 
ଯଦି ଘରେ ନିଷ୍ଠାପର ଭାବେ ପାଞ୍ଚଥର ନମାଜ ପଢୁଛ, ବା ତୁମେ ଯଦି ନିଷ୍ଠାପରଭାବେ 
ଘରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛ,ତେବେ ତୁମର ପିଲାମାନେ ତୁମର ନିଷ୍ଠା ଦେଖୁ ତଦ୍ାରା 
ବେଳେବେଳେ ପ୍ରଭାବିତ ହେବେ ନିଶ୍ଚୟ । ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ହେଲା - ଘରେ 
ବା ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ପିଲାମାନେ ଯଦି ଦେଖୁବେ ଯେ, ବାପା, ମାଆ, ଶିକ୍ଷକ, 
ଶିକ୍ଷୟିତ୍ରୀମାନେ ବହୁ ଆଡ଼ମ୍ବରରେ ପୂଜା-ପାର୍ବଣ, ବ୍ରତ-ଉପବାସାଦି କରୁଛନ୍ତି କିମ୍ବା 
ଭଚ୍ଚନ, କୀରଉଁନ କରୁଛନ୍ତି, ସୁତି ପ୍ରାର୍ଥନା ବୋଲୁଛନ୍ତି ¬ କିନୁ ମିଛ କହୁଛନି, ଭୀଷଣ 
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eor୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ରାଗରୋଷ କରୁଛନ୍ତି, କଳିକଜିଆ କରୁଛନ୍ତି, ଠକାଠକି କରୁଛନ୍ତି - ତେବେ ପିଲାମାନଙ୍କର 
ସେହି ସବୁ ପୂଜା ପାର୍ବଣ, ଭଜନ-କୀର୍ନାଦି ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ କମିଯିବ | ସେମାନେ 
ଭିତରେ ଭିତରେ ଏସବୁକୁ ଥଟ୍ଟା-ପରିହାସ କରିବେ; ଏବଂ ବଡ଼ ହେଲେ ଏସବୂର 
ବିରୋଧରେ ଯିବେ । 


ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ ଆଗ ପିତାମାତା ବା ଶିକ୍ଷକ ଶିକ୍ଷୟିତ୍ରୀ ନିଜର ପ୍ରକୃତି ଓ 
ବ୍ୟବହାରରେ ଯେତେ ପାରନ୍ତି ସତ୍‌, ଭଦ୍ର, ସହଜ ଓ ସରଳ ହେବା ଉଚିତ ! ପିଲାମାନେ 
ଯେପରି ଦେଖୁବେ ଓ ବୁଝିବେ ଯେ, ତାଙ୍କର ବାପ-ମାଆ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖରେ ସହାନୃଭୂତି 
ଦେଖାଉଛନ୍ତି ¬ ଦୁଃଖୀ ଦରିଦ୍ର ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୟାଶୀଳ ହେଉଛନ୍ତି ¬ କେହି 
ଆପଦ-ବିପଦରେ ପଡ଼ିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ସହାୟ ଓ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି - କେହି ରୋଗ- 
ବଇରାଗରେ ପଡ଼ିଲେ, ସେମାନଙ୍କର ସେବା କରୁଛନ୍ତି ¬ ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳକାମନା 
କରୁଛନ୍ତି - ସମାଜର ଗୁଣୀ ଜ୍ଞାନୀ ସାଧୁ ସୁଜନଙ୍କର ପ୍ରଶଂସାବାଦ କରୁଛନ୍ତି | ଏସବୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିରେ ପଡ଼ିଲେ ପ୍ରଥମେ ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ସଦଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । 
ଏହି ସଦ୍ଭାବନା ହିଁ ମୂଳକଥା ଓ ଖୁବ୍‌ ବଡ଼କଥା । 


ପିଲାଙ୍କ ଭିତରେ ଇଶ୍ଵବରବିଶ୍ଵାସ ଆଣିବା ପୂର୍ବରୁ ଆଗ ସଦ୍‌ଭାବ ପ୍ରତି 
ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଆକର୍ଷଣ କରିବାକୁ ହେବ | ସେମାନେ ପ୍ରଥମେ ଏହି ସଦଭାବ 
ଦେଖୁବେ ପରିବାରରେ ଓ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ । ତା'ପରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଅନେକ 
ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଜୀବନକାହାଣୀ ଶୁଣାଇବାକୁ ହେବ | ଏଥିରେ କୌଣସି ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟର 
ଭେଦଭାବ ରଖୁବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଅମେ ପିଲାଙ୍କୁ ରାମ, କୃଷ୍ଣର ବୁଦ୍ଧ, ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଠ, 
ମହମ୍ମଦ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ, ଗୁରୁନାନକ, ଗୁରୁ ଗୋବିନ୍ଦ ସିଂହ, କବିର, 
ସାଲବେଗ, ଭୀମ ଭୋଇ, ଦାସିଆ ବାଉରି, ଗାନ୍ଧିଜୀ, ବିନୋବାଜୀ, ବାଲ୍‌ ଗଙ୍ଗାଧର 
ତିଳକ, ରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦ, ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ, ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ, ଟଲଷ୍ଟୟ ପ୍ରମୁଖ ସବୁ 
ଦେଶର, ସବୁ ଧର୍ମର ଓ ସବୁ ଜାତିର ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କ କଥା ଶୁଣାଇବା | ରାମାୟଣ, 
ମହାଭାରତ, କୋରାନ୍‌, ବାଇବେଲ୍‌ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଜାତକକଥା ପ୍ରଭୃତି ମହାନ୍‌ ଗ୍ରଚ୍ଛମାନଙ୍କରୁ 
ବାଛି ବାଛି ସଦ୍ଭାବରେ ପୂର୍ଣଥବା ଛୋଟ ଛୋଟ କାହାଣୀ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କୁ ଶୁଣାଇବା । 
ସେମାନଙ୍କ ମନକୁ ମୁକ୍ତରଖମବା ଓ ଏସବୁ କାହାଣୀ ଶୁଣିବାବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ 
ଯୁକ୍ତି କରିବାକୁ ମଧ୍ୟ ଉତ୍ସାହିତ କରିବା । ଆମେ ସେମାନଙ୍କୁ ସେହି ସବୁ ଧାର୍ମିକ 
କାହାଣୀମାନ ଶୁଣାଇବା - ଯୋଉଥିରୁ ପିଲାଟି ଅନ୍ୟକୂ ଭଲପାଇବାର ପ୍ରେରଣା ପାଇବ 
— ଅନ୍ୟ ସହିତ ମିଳିମିଶି ଚଳିବାର ପ୍ରେରଣା ପାଇବ — ଅନ୍ୟର ମତକୁ ସହ୍ୟ କରିବାକୁ 
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ପିଲାଙ୍କୁ କିପରି ଇଶ୍ଵରାଭିମୁଖୀ କରିବା ? ୧୦୯ 


ଶିଖବବ - କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଭୟ ନ କରି ଅଟଳ ହୋଇ ଠିଆହେବାକୁ ଉତ୍ସାହ 
ପାଇବ ଓ ନିଜର ସୁଖଂ-ସୁବିଧାକୁ ବିସର୍ଜନ ଦେଇ ଅନ୍ୟକୁ ସୁଖ-ସୁବିଧା ଯୋଗାଇଦେବାକୁ 
ଅନୁପ୍ରେରଣା ପାଇବ । 


ତା' ପରେ ଆମେ ପିଲାଙ୍କ କଳ୍ପନାଶକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ବଢ଼ାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବ । 
ତାଙ୍କ ମନକୁ ଆମେ କେତେବେଳେ କେତେବେଳେ ଆକାଶ ଆଡ଼କୁ ଟାଣିନେବା । 
ଆକାଶ, ଚନ୍ଦ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ ତାରକାରାଜିଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ କିଛି କିଛି କହିବା । କେବଳ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ କହିବା ନାହିଁ ¬ ଏସବୁ ପଛରେ ଯେଉଁ ରୋମାଞ୍ଚକର ରହସ୍ୟ ରହିଛି, ତା' 
ଆଡ଼କୁ ସେମାନଙ୍କ ମନକୁ ଉନ୍ମଖ କରାଇବା । ପରୀ, ଅପ୍ସରୀ, ଗନ୍ଧର୍ବ, କିନ୍ୃର 
ଇତ୍ୟାଦି କାହାଣୀମାନ ଶୁଣିଲେ ପିଲାମାନଙ୍କ ମନ ଏହି ସ୍ୁଳ ଜଗତରୁ ସୂକ୍ଷ୍ମଜଗତ ବା 
ଭାବଜଗତ୍‌ ଆଡ଼କୁ କ୍ରମଶଃ ଗତିକରେ । ଏପରିକି ଭଲବାଗରେ ଭୂୁତପ୍ରେତଙ୍କ କାହାଣୀ 
ମଧ୍ଯ ପିଲାଙ୍କୁ ଶୁଣାଯାଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ତାହା ଯେପରି ସେମାନଙ୍କ ମନରେ କୌଣସି 
ଭୟଭାବ ସୃଷ୍ଟି ନକରେ ! ଏପରି ସବୁ ଭୂତ ବା ପରୀ କାହାଣୀ ଆମେ ବାଛିବା, 
ଯେଉଁଥିରେ ଭୂତ ବେତାଳ ଓ ପରିମାନେ ମଣିଷ ସହିତ ସାଙ୍ଗସୁଖ ହେଉଥିବେ, ମଣିଷର 
ମଙ୍ଗଳ କରୁଥିବେ ଓ ମଣିଷ ବି ସେମାନଙ୍କୁ ଭୟ ନ କରି, ସନ୍ଦେହ ନ କରି ସେମାନଙ୍କ 
ସହ ଭଲପାଇବାର ସମ୍ପର୍କ ରଖୁଥବ । ମନେରଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ, ଭଜ୍ତି ବା ପ୍ରେମର 
ଯଦି କେହି ଶତ ଥାଏ, ତେବେ ତାହା ହେଲା ଏଇ ଭୟ ବା ଆଶଙ୍କା; ଏବଂ ଯଦି ଭକ୍ତି 
ବା ପ୍ରେମ ଭାବର କେହି ମିତ୍ର ଥାଏ ତାହା ହେଲା ନମ୍ରତା, ନମନୀୟତା ଓ ବିଶ୍ଵାସ । 
ଘରେ ବା ଦେଉଳରେ ଯେଉଁ ଦେବଦେବାମାନେ ଅଛନ୍ତି, ବାପାମାଆ ଯଦି ସେମାନଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯାଉଥାନ୍ତି; ଏବଂ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ସଙ୍ଗରେ ନେଉଥାନ୍ତି, ତେବେ ପିଲାମାନଙ୍କୁ 
ଜଣାଇଦେବାକୁ ହେବ ଯେ, ଏହି ଦେବଦେବିମାନେ ଆମର ବନ୍ଧୁ ଏବଂ ପୂଜାନୀୟ 
ବନ୍ଧୁ । ଆମେ ଦୋଷକଲେ ସେମାନେ ରାଗିବେ ନାହିଁ କି ଆମକୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବେ ନାହିଁ; 
କ୍ଷମା କରିବେ । କିନ୍ତୁ ଆମେ ଖରାପ କାମ କଲେ ସେମାନଙ୍କର ମନ ଖରାପ ହେବ; 
ସେମାନେ ଆମ ସହ ସାଙ୍ଗ ହେବେ ନାହିଁ । ପିଲା ଯଦି ଦୈବାତ୍‌ କୌଣସି ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ 
ଭଲ ପାଇଗଲା, ତେବେ ସେହି ଦେବଦେବୀଙ୍କର ସଦଗୁଣ ସବୁ ତା' ଆଗେ ବଖାଣିବା 
ଉଚିତ । ଭଦାହରଣସ୍ବରୂପ ¬ ଶିବ, ଗଣେଶ, ହନୁମାନ, ଦୁର୍ଗା କିମା ଶ୍ରୀରାମ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, 
ଯିଶୁଖ୍ମୀଷ୍ଟ କି ବୁଦ୍ଧ ! ଏହି ଦେବଦେବୀ ଓ ଦେବ-ମଣିଷମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି କ'ଣ ଓ 
ସେମାନେ ଜଗତ୍ର ମଙ୍ଗଳପାଇଁ କି କି କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି ଓ କରନ୍ତି, ସେହି ସବୁ 
ବଖାଣିବାବେଳେ ଅମେ ପିଲାଙ୍କୁ ଏପରି ଧାରଣା ଦେବା ଯେ, ଯେପରି କି ସେମାନେ 
କେଉଁ ସୁଦୂର ସ୍ଵର୍ଗରାଜ୍ୟର ଅଧ୍ବବାସୀ ନୂହନ୍ତିଃ ସେମାନେ ଆମର ନିଜର ଓ ଅତି ନିକଟର, 
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୧୧୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସେମାନେ ଆମ ପାଖେ ପାଖେ ଅଛନ୍ତି । କେଉଁ ଦେବଦେବୀଙ୍କର ଅନୁଗ୍ରହ କଥା 
ଦେଖାଇଲାବେଳେ ତାହା ଯେପରି ଆକାଶରୁ ବା ସ୍ବର୍ଗରୁ ବା ଶୁନ୍ୟରୁ ହଠାତ୍‌ ଅଲୌକିକ 
ଭାବେ ଘଟି ନଯାଏ । ଯେକୌଣସି ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ମଧ୍ୟ ଲୌକିକ ଉପାଦାନ ଓ 
ପାର୍ଥିବ ମାଧ୍ୟମକୁ ନେଇ ଘଟିଥାଏ - ତାହା ଯେପରି ମୂଳରୁ ପିଲାଙ୍କୁ ବୁଝାଇଦେବା 
ଉଚିତ | ଆଉ କେତେକ ଅଲୌକିକ ଘଟଣାର ଗଭୀର ମର୍ମ ମଧ୍ଯ ପିଲାଙ୍କୁ କହିବା 
ଉଚିତ । 

କୌଣସି ଭୟଙ୍କର ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମୂର୍ରି ମଧ୍ଯ ମୂଳରୁ ପିଲାଙ୍କୁ ନଦେଖାଇବା 
ଭଲ । ଆମର ଅନେକ ମହ୍ଦିର ଓ ଟୁର୍ଗିମାନଙ୍କରେ ନାନା କୁସିତଦର୍ଶନ ମୂର୍ଭିମାନ ରହିଛି 
ଓ ସେ ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ନାନା ବୀଭତ୍ସ ରୀତିନୀତିରେ ପୂଜା-ପାର୍ବଣ ହୁଏ | ସେ 
ସବୁ ଜାଗାକୁ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ନେବା ଅନୁଚିତ । ତେବେ କୌଣସି ଭୟଙ୍କର ଦୂଶ୍ୟ ଯଦି 
ପିଲାର ଆଖରେ ପଡ଼େ, ତେବେ ସେଥୁରେ ସେ ଯେଭଳି ଭୟ, ଆତଙ୍କ ଓ ଅବସାଦରେ 
ଭାଙ୍ଗି ନ ପଡ଼େ, ସେଥିପ୍ରତି ଆମେ ସଚେତନ ରହିବା ଉଚିତ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ପିଲାର 
ମନରେ କଲ୍ୟାଣଭାବ, ନିର୍ଭାକଭାବ ଓ ନିଜେ ସଂକଟକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାର ସାହସଭାବ 
ସଂଚାରିତ କରିପାରିଲେ ଭଲ ହୁଏ । 


କଲ୍ୟାଣଭାବ ଓ ମଙ୍ଗଳଭାବ ହେଲା ଏକ ବିଶେଷ ଏିଶ୍ଵରୀୟ ଭାବ । 
ପିଲାଟିକୁ ଆମେ ମୂଳରୁ ଏମିତି ଗଢ଼ିବା ଯେ, ସେ ଯେମିତି କୌଣସି ବିଷୟକୁ ବା 
ବସ୍ତୁକୁ ଭାଙ୍ଗଭୁଗ ନ ଦେଇ ଭଙ୍ଗାଭଙ୍ଗ ଜିନିଷକୁ ଯୋଡ଼ାଯୋଡ଼ି କରିବାରେ ଲାଗିପଡ଼ିବ । 
ସଜନାତ୍ସକ କଳନା ଓ ଉଦ୍ୟମ ଏକ ଏିଶ୍ବରୀୟ ଗୁଣ । ପିଲା କବିତା ଲେଖୁ, ବା ଚିତ୍ର 
ଆଙ୍କୁ, ଖେଳୁ ବା ସେବାକାର୍ଯ୍ୟ କରୁ, ଅଭିନୟ କରୁ ବା ପାଞ୍ଚପିଲାଙ୍କ ଭିତରେ ନେତୃତ୍ଵ 
ନେଉ, ସବୁଥିରେ ତା'ର ସୃଷ୍ଟିକରିବାର ପ୍ରେରଣାକୁ ପ୍ରଶଂସା କରି ବା ପୁରସ୍କାର ଦେଇ 
ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଦଣ୍ଡ ପାଇଲେ ବି ସତ କହିବାକୁ ସେ ଯେପରି ସାହସ 
ନହରାଏ । ତା” ଭିତରେ ଯେପରି ସବୂକିଛି ଦେଇଦେବାର ଭାବ ପ୍ରବଳ ହେବ ଓ 
ଦୁର୍ବଳକୁ ରକ୍ଷାକରିବା ପାଇଁ ସତ୍ସାହସ ଜାଗିଉଠିବ ! ପିଲା ଯେପରି କେବେ ବି 
ନିଜକୁ ଏକୁଟିଆ ମନେ ନକରେ | ତାକୁ ବୁଝାଇଦେବାକୁ ହେବ ଯେ, ଏ ପୃଥିବୀରେ 
ତା'ର ଶତ୍ରୁଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ମିତ୍ରଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ବହୂତ ବହୂତ ବେଶି । ସେ ଯଦି କୌଣସି 
ମଣିଷ ନଥୁବା ଜାଗାରେ ଏକୁଟିଆ ରହିଯାଇଥାଏ, ତେବେ ସେ ଯେପରି ବୁଝିଥିବ 
ଯେ, କେବଳ ମଣିଷ ନୂହନ୍ତି - ଏଇ ସବୁ ଗଛ, ଲତା, କୁକୂର, ବିଲେଇ, 
ନେଉଳମାନେ ବି ତା'ର ବନ୍ଧୁ । ସର୍ବୋପରି ପିଲାର ମନରେ ବଦ୍ଧମୂଳ ଧାରଣା ରହିବା 
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ପିଲାଙ୍କୁ କିପରି ଭଶ୍ଵରାଭିମୁଖୀ କରିବା ? ୧୧୧ 


ଉଚିତ ଯେ, ଇଶ୍ବର ସୂକ୍ଷ୍ମ ଅଦୃଶ୍ୟ ରୂପରେ ତା” ପାଖେ ପାଖେ ସର୍ବତ୍ର ରହିଛନ୍ତି; ଏପରି 
କି ଆମ ଉପରେ ଆକାଶ ମଧ୍ଯ ଆମ ସହିତ ବନ୍ଧୁଭାବାପନ୍ନ ହୋଇ ଆମ ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ 
ସର୍ବଦା ରହିଛି । ପିଲାଟି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ଯେପରି ସାଙ୍ଗସୁଖ ହୁଏ; ଏବଂ କେତେକ 
ସାଙ୍ଗଙ୍କ ସହିତ ଖୁବ ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ ରଖେ, ସେ ଦଗଟିକୁ ମଧ୍ଯ ଗଭୀର ଭାବେ ଦେଖୁବାକୁ 
ହେବ । ଏହି ସମ୍ପର୍କରେ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ରାଜା ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର ରାଜା ଶିବି, ଦାତା କର୍ଣ୍ଣ, 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ବନ୍ଧୁପ୍ରୀତି, ରାମଙ୍କର ବନ୍ଧୁପ୍ରୀତି, ରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଭିତରେ ଥିବା 
ଗଭୀର ସ୍ବେହ ସମ୍ପର୍କ - ଏ ସବୁ କଥା ଭଲଭାବେ କହିବାକୁ ପଡ଼ିବ ! ପିଲାର ମନ 
ଭିତରେ ଯେମିତି ସର୍ବଦା ମହତ୍‌ ଭାବଗୁଡ଼ିକର ଉଦ୍‌ବେଳନ ହେଉଥାଏ, ସେଥିପ୍ରତି 
ସଜାଗ ରହିବାକୁ ହେବ | କ୍ଷୁଦ୍ରତା, ନୀଚତା ଓ କୃପଣତା ପ୍ରଭୁତି ସଙ୍କୁଚିତ ଅଭାବାତ୍ସକ 
ମନୋବୃଭତ୍ତିରୁ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଉଠାଇନେବାକୁ ହେବ । 


ଆଉ ଗୋଟିଏ ଏଶ୍ବରିକ ଭାବ ହେଲା ସୈନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ । ଆମ ଚାରିପଟେ 
ଥିବା ପ୍ରାକୃତିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ¬ ଫୁଲ, ଚଢ଼େଇ, ଗଛଲତା, ପାହାଡ଼ପର୍ବତ, ନଦୀ, ଝରଣା, 
ହୃଦ ଓ ସମୁଦ୍ର ¬ ଏସବୂରେ ନିହିତ ଥିବା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ପିଲା ଆଗରେ ଫିଟାଇଦେବା 
ଉଚିତ । ସେହିପରି ସୁନ୍ଦର କୋମଳ ସ୍ଵର, ମଧୁର ବିନୀତ ବାକ୍ଯ, କୋମଳ 
ସମ୍ମେଦନଶୀଳ ସ୍ପର୍ଶ ପ୍ରଭୃତି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗ୍ରାହ୍ଯ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ସୂକ୍ଷ୍ମତା ସଙ୍ଗେ ପିଲାର ଯେପରି 
ମୂଳରୁ ହିଁ ପରିଟୟ ହୁଏ । ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ ହିଁ ମଣିଷର ସ୍ଥୁଳ ଚେତନାକୁ ସୃକ୍ଷ୍ମାୟିତ 
କରେ ! ଚେତନା ଯେତେ ଯେତେ ସୂକ୍ଷ୍ମ ହୁଏ, ମଣିଷର ମନ ସେତେ ସେତେ 
ବସ୍ତୁକଗତ୍‌ର ବାହାରେ ଥବା ଭାବଜଗତ୍‌ ବା ସ୍ଵପ୍ନ ଜଗତ୍‌ ସୃଷ୍ଟିକରି ନପାରୁ, ତେବେ 
ତା'ର ମନରେ ଦାର୍ଶନିକତା ବା ରହସ୍ୟବୋଧ ଆସିବ ନାହିଁ । ପରବର୍ଭୀକାଳରେ ସେ 
ଯେତେବେଳେ ଇଛଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସିଭାବେ ଧରିବ, ସେତେବେଳେ ତା'ର ଧର୍ମଭାବ 
ଅତି ସ୍କୁଳ, ସଂକୀର୍ଣ ଓ ଏକବାଗିଆ ହୋଇଯିବ । ପିଲାକୁ ଆମେ ଏପରିଭାବେ ପୂଥବୀର 
ଯାବତୀୟ ବସ୍ତୁ ସହିତ ମିଶାଇବା ବା ପରିଚିତ କରାଇବା, ଗଛଲତା, ମଣିଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ଯୋଗସୂତ୍ର ରହିଛି; ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ଏକତ୍ଵବୋଧ ମଧ୍ଯ 
ରହିଛି । ଆମେ କେହି କାହାକୁ ଛାଡ଼ି ରହିପାରିବୁ ନାହିଁ; ତେଣୁ ଏହି ଯେଉଁ ଏକ୍ୟବା 
ଯୋଗସୂତ୍ର, ତାକୁ ସେ ପରବର୍ଭୀକାଳରେ ଭଶ୍ଵର ବୋଲି ବୁଝି ପାରିବ । ପିଲାଟି ଯେପରି 
ମୂଳରୁ ସବୁଠାରୁ ନିଜକୁ ବିଛିନ୍ନ ମନେ ନକରେ ! ଚଢ଼େଇଟିଏ ହେଉ ଜି ସାପଟିଏ 
ହେଉ କି ବେଙ୍ଗଟିଏ ହେଉ ¬ ପିଲାଟିକୁ ବୃଝାଇ ଦିଆଯିବ ଯେ, ତା'ର ଯେମିତି ଏ 
ପୃଥିବୀରେ ରହିବାକୁ ଅଧ୍ବକାର ଅଛି; ସେମାନଙ୍କର ବି ସେମିତି ଅଧ୍ୟକାର ଅଛି । 
ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆମେ ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ଏଠାରେ ଭାଇଭଉଣୀ ପରି ରହିବା ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ 
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୧୧୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ପାଇଁ କଲ୍ୟାଣକର । ଏଇ ଭାବ ଆସିଲେ ଏଇ ସୂତ୍ରରେ ପିଲାଟିର ମନ କ୍ରମଶଃ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଯିବ । 


କୌଣସି ଦେବମଣିଷ ମହାତ୍ସାା ଅବତାର ବା କୌଣସି ଦେବଦେବୀଙ୍କର 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବିଗ୍ରହକୂ ପିଲା ନିଜଛାଏଁ ଭଲ ନ ପାଇବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବା ତାଙ୍କୁ ନିଜଛାଏଁ ଭଶ୍ଵର 
ବୋଲି ନ ଭାବିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଯେପରି ସେଥପାଇଁ ତାକୁ ବାଧ୍ୟ ନକରୁ । ପିଲା 
ସମ୍ମୁଖରେ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ସବୁ ପ୍ରକାର ଗୁଣ ଓ କଳିତ ରୂପମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ଖୋଲି ଧରିବାକୁ 
ହେବ । ସେ ଯେପରି ସ୍ଵତଃ ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଣ ହୁଏ । 


ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ଗୋଟିଏ କଥା ମନେରଖବବାକୁ ଅଛି ଯେ, ସବୁ ମଣିଷପିଲା 
ଭିତରେ ଗୋଟିଏ ବିଚାରବୂଵି ନିହିତ ହୋଇ ରହିଛି । ପିଲାର ବିଶ୍ଵାସ ବଢ଼ାଇବାକୁ 
ଯାଇ ଆମେ ଯେପରି ତା'ର ବିଚାରବୂବ୍ଧିର ମୁଳ ଓ ଚେରଗୁଡ଼ିକୁ କାଟି ନପକାଉ । 
ପିଲାମାନେ ଯେତେ ଯୁକ୍ତିତର୍କ କରନ୍ତି, ସେତେ ଭଲ । ପିଲାଙ୍କର ଯୁକ୍ତିକୁ ଆମେ 
ଆମର ସୁଯୁକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସମ୍ମୁଖନ ହେବା । ମନେରଖୁବାକୁ ଅଛି ¬ ଉତ୍ତମ ଭାବ ବା 
ଉତ୍ତମ ବିଶ୍ବାସ ଯୁକ୍ତି-ବହିର୍ଭୂତ ହେଲେହେଁ, ଯୁକ୍ତି-ବିବର୍ଜିତ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ପିଲାର 
ବିଚାରବୁଵ୍ିକୁ ବଢ଼ାଇବାକୁ ଯାଇ ଆମେ ଯେପରି ତା”ର ଶୁଭ ବିଶ୍ବାସକୁ, ଶୁଦ୍ଧ 
ଭାବପ୍ରବଣତାକୁ, ଶୁଭ ସ୍ବପ୍ନର ଅନୁପ୍ରେରଣାକୁ ମୂଳରୁ ଭାଙ୍ଗ ନଦେଉ ! କାରଣ କୌଣସି 
ବିଚାରବୁଦ୍ଧି ଯଦି ସ୍ଵପ୍ନ ଶୁଦ୍ଧ ଆବେଗ ଓ ଶୁଭ ବିଶ୍ଵାସ ବିବର୍ଜିତ ହୁଏ, ତେବେ ସେ 
ବିଚାରବୁଵ୍ଧିର ସୀମା ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ; ଏବଂ ମଣିଷପିଲା ଭିତରେ ଯାନ୍ତିକତା ଓ 
ଜାନ୍ତବଭାବକୁ ହିଁ ବୃଦ୍ଧି କରିବାରେ ସହାୟତା କରିଥାଏ । 


ଇଶ୍ଵର ଅଛନ୍ତି କି ନାହାନ୍ତି - ସେ ବିଷୟରେ ଯୁକ୍ତିତର୍କ କରି କିଛି ସାବ୍ୟସ୍ତ 
କରିବା କଠିନ ବ୍ୟାପାର | ଆମେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆଖରେ ଦେଖୁନାହୁଁ, କି ଆଉ 
କାହାକୁ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଦେଖାଇପାରିନାହୁଁ । ପିଲାଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଆମେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ 
ପହଞ୍ଚାଇଦେଇ ପାରିବୁ ନାହିଁ । ଆମେ ଯାହାଙ୍କୁ ରଶ୍ଵର କହୁଛୁ, ପିଲା ତାଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵର 
ବୋଲି ମାନି ନପାରେ; କିନ୍ତୁ ପିଲାଟି ଭିତରେ କିଛି ଏଶ୍ଵବରିକ ଗୁଣ ଆମେ ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବେ ବୃଦ୍ଧି କରିପାରୁ । ଉଚ୍ଚତର ଚେତନା ଲାଗି ତା” ଭିତରେ କିଛି ଉଚ୍ଚ ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ 
ଜାଗ୍ରତ କରିଦେଇପାରୁ । ତା' ଭିତରେ ନାସ୍ତିକ ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଟି ନ କରି ଅସ୍ତି 
ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରୁ । ତା'ର ହୃଦୟରେ ଜୀବନକୁ ନେଇ ଆଶାର ପ୍ରଦୀପଟିଏ 
ଜାଳିଦେଇପାରୁ । ତା' ମନଭିତରେ ଯେପରି ନୈରାଶ୍ୟର ଅନ୍ଧକାର ବା ସନ୍ଦେହ 
ସଂଶୟର କୁହୁଡ଼ି ଘୋଟି ନ ଯାଏ —- ସେ ଦିଗରେ ଚେଷ୍ଟା କରିପାରୁ । ଏତିକିମାତ 
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ପିଲାଙ୍କୁ କିପରି ଭଶ୍ଵରାଭିମୁଖୀ କରିବା ? ୧୧୩ 


କରିପାରିଲେ ବି, ଆମେ ପିଲାର ମନକୁ କ୍ରମଶଃ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଦିଗରେ ଆକର୍ଷିତ 
କରିନେଇପାରିବା | ଆମେ ପିଲାକୁ ନିଜର ଶକ୍ତି-ସାମର୍ଥ୍ୟ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ରଖ୍ବାକୁ 
କହିବା; ଏବଂ ତା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଧ୍ଯ ପିଲା ମନରେ ଏମିତି ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଯେ, 
ସେ ଭାବିବ - ଆମର ଶକ୍ତି ଉପରେ ଆହୁରି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଶକ୍ତି ରହିଛି । ଆମେ ଯେଉଁ 
ଆନନ୍ଦ ସୁଖ ଅନୁଭବ କରୁଛୁ, ତା' ଅପେକ୍ଷା ସର୍ବୋଙ୍ଚ ଆନନ୍ଦ ରହିଛି । ଏହି ଶଗ୍ତି, 
ଚେତନା ଓ ଆନନ୍ଦ ଏ ଜଗତ ସାରା ବ୍ୟାପିରହିଛି । ସେହି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଶକ୍ତି ଏ ବିଶ୍ଵକୁ 
ସୁନ୍ଦର କରିବାରେ, ମହତ୍ତପୂର୍ଣଣ କରିବାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି । ସର୍ବତ୍ର ମଙ୍ଗଳ ବିଧାନ 
କରିବାରେ ସେ ଶକ୍ତି ନିୟୋଜିତ ରହିଛି | ଗଛମାନଙ୍କରେ ଫୁଲ ଫୁଟୁଛି; ଫଳ ଫଳୁଛି । 
ଶସ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶସ୍ଯ ଉପଜାତ ହେଉଛି । ଆକାଶରେ ଚନ୍ଦ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ ତାରାମାନେ 
ଯେଝା କାମ କରୁଛନ୍ତି । ନଦୀମାନେ ସମୁଦ୍ରଆଡ଼କୁ ବହି ଚାଲିଛନ୍ତି | ଡାକ୍ତରମାନେ 
ରୋଗ ଭଲ କରୁଛନ୍ତି । ସୈନ୍ୟମାନେ ମରଣକୁ ନ ଡରି ଦେଶକୁ ଶତ୍ରୁ ହାତରୁ ରକ୍ଷା 
କରିବାପାଇଁ ସାହସର ସହିତ ସୀମା ଜଗିଛନ୍ତି । ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ କେତେ ଅତୁତ 
କଥାସବୁ ଆବିଷ୍କାର କରିଛନ୍ତି । କବିମାନେ କେତେ ସୁନ୍ଦର କାବ୍ୟ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । 
ସଙ୍ଗୀତଞ୍ଞମାନେ କେତେ ମଧୁର ଗୀତ ଗାନ କରୁଛନ୍ତି - ସବୁ ସେଇ ମଙ୍ଗଳମୟ ସୁନ୍ଦର 
ଶକ୍ତି ବଳରେ ସିନା ! ବାପାଙ୍କର ସ୍ବେହ, ମା'ଙ୍କ ମମତା, ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବଙ୍କ ପ୍ରୀତି ଶୁଭେଛା, 
କଲ୍ୟାଣ, ସବୁକିଛି ଭିତରେ ସେଇ ଶୁଭ ସୁନ୍ଦର ଶକ୍ତି ହିଁ ଫୁଟିଉଠୁଛି । ଆମେ ତାକୂଇ 
କହିବା ଭଶ୍ଵର । ଏହିସବୁ ସୁନ୍ଦର, ମଙ୍ଗଳମୟ ଶକ୍ତି ଆମେ ଯେଉଁଠି ଦେଖୁ, ଯାହା 
ପାଖରେ ଦେଖୁ, ତା'ଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ରହିଛି ବୋଲି ଭାବୁ । ତାଙ୍କର ଆମେ 
ଭଲପାଉ; ଭକ୍ତି ମଧ୍ଯ କରୁ । 


ଆମେ ଯଦି ନିଜେ ଏହିଭାବରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଭାବକୁ ବୁଝିବା, ତେବେଯାଇ 
ଆମେ ପିଲାଙ୍କ ମନରେ ବି ଏହିପରି ଭାବେ ଖୁବ୍‌ ସୁକୁମାର ଢଙ୍ଗରେ ଭଶ୍ଵରଭାବ 
ସଂଚାର କରିପାରିବା । 
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୧୧୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଇଶ୍ଵର ଓ ଦେବଦେବୀ ପ୍ରସଙ୍ଗ ॥ 
୪୧. ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗ କେବେ ଆସେ ? 


ମଣିଷ ମନରେ ଧର୍ମବୂଵି ଜନ୍ମହେଲା ଦିନଠାରୁ ଆମେ ଦେଖୁଆସିଲୁ ଯେ, 
ଆମ ମଣିଷଙ୍କ ଭିତରେ ବହୁ ଲୋକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଧର୍ମକୁ 
ମାନନ୍ତି । ଏହି ଧର୍ମକୁ ସେମାନେ କହନ୍ତି ମାନବଧର୍ମ । ମାନବଧର୍ମ ହେଲା - ଯୋଉସବୁ 
ଧର୍ମ ବା ନୀତି, ନିୟମ, ରୁଚି, ଆଦର୍ଶ ମାନି ଚଳିଲେ ଜଣେ ଠିକ୍‌ ମଣିଷଟିଏ ହୋଇ 
ବିକାଶଲାଭ କରିବ; ଏବଂ ଅସୁର, ରାକ୍ଷସ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀଙ୍କଠାରୁ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଓ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵ ବଜାୟ ରଖୁପାରିବ । ଆଜି ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ଏହି ମାନବଧର୍ମ 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ବଞ୍ଚୁଥିବା ବହୁ ମଣିଷ ଏ ପୃଥିବୀରେ ଅଛନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ଅନେକ ଖୁବ୍‌ ବଡ଼ ମଣିଷ ଓ ମହାତ୍କା ମଧ୍ଯ । ବିଶ୍ବର ବିଖ୍ୟାତ ଦାର୍ଶନିକ ମାନବବାଦୀ 
ବର୍‌୍ଟାଣ୍ଡ ରସେଲ୍‌ ଓ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଜଗତର ମହାନ୍‌ ନେତା ଲେନିନଙ୍କୁ ଆମେ ମହାତ୍ସା ବା 

ମହାପୁରୁଷ କହିବୁ ନାହିଁ କି ? ସେମାନେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ ନଥିଲେ; କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ 
ଚରିତ୍ର ଓ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଥିଲା ଅସାଧାରଣ । 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ମନଭଠେ- ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବାଦ୍‌ ଦେଇ କ'ଣ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ଧର୍ମାଚରଣ 
କରିହୁଏ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା- ହଁ, କରିହୁଏ; କିନୁ ମଣିଷପାଇଁ ମାନବ ଧର୍ମ 
ଆଚରଣ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ହେଁ, ସେତିକିରେ ମାନବ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶଲାଭ 
କରିପାରେ ନାହିଁ । ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା, ଦୟା, କ୍ଷମା, ପ୍ରେମ, ସହିଷୁତା, ତ୍ୟାଗ ଓ ସେବା 
ପ୍ରଭୃତି ମାନବୀୟ ଗୁଣ ନଥିଲେ ଜଣେ ମଣିଷପଦବାଚ୍ୟ ହୋଇ ନପାରେ; କିନ୍ତୁ 
ସେତିକିରେ ମଣିଷ-ଜୀବନର ପରିପୂର୍ତତା ଆସେ ନାହିଁ । ମଣିଷ କେବେହେଲେ 
ଗୋଟିଏ ସୀମା ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିପାରେନା । ଯେକୌଣସି ନାତି ବା 
ଆଦର୍ଶ ବା ଆଚରଣ ଭିତରେ ମନୁଷ୍ୟ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇପଡ଼ିଲେ ତା'ର କ୍ରମବିକାଶ ରୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଏ । କାରଣ, ମନୁଷ୍ୟ କେବଳ ଶରୀର, ପ୍ରାଣ, ମନ ବା ବୁବ୍ଧିର ଅଧ୍ୁକାରୀ 
ଏକ ଜୀବ ନୁହେଁ । ମଣିଷର ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ବୁବ୍ିର ଏକ ସୀମା ଅଛି; ମାତ୍ର ମଣିଷ 
ଭିତରେ ଲୁକକାୟିତ ଭାବେ ରହିଛନ୍ତି ଅମର ଆମ୍ମା | ସେହି ଆମ୍ମା ଅନନ୍ତ ଓ ଶାଶ୍ବତ । 
ଆମ ଭିତରେ ଲୁଚି ରହିଥିବା ଆମ୍ମା ଓ ଆମ ସହିତ ଏହି ବିଶ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଭିତରେ 
ବ୍ୟାପିରହିଥିବା ପରମାତ୍ସା ଏକ । ଯେଉଁ ପରମବ୍ରହ୍ମ ଏହି ବିଶ୍ଵ ଭିତରେ ଓ ବିଶ୍ଵ ବାହାରେ 
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ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗ କେବେ ଆସେ ? ୧୧୫ 


ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି, ସେଇ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର କିଛି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ରୂପ ନାହିଁ କି ଗୁଣ ନାହିଁ । 
ସେ ଅରୂପ ଓ ନିର୍ଗୁଣ; କିନୁ ସେଇ ବ୍ରହ୍ମ ଯେବେ ଏ ସୃଷ୍ଟି ଭିତରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରୁଛଚ୍ି ବିବିଧ ରୂପ ଓ ଗୁଣଧରି, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ଭିତରୁ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ସେହି ପ୍ରକୃତି ଏହିସବୁ ଦୃଶ୍ୟମାନ ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମ 
ନିଜେ ଅନନ୍ତ - ତାଙ୍କର ବିକାଶ ବା ପ୍ରକାଶକାରିଣୀ ଶକ୍ତି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ ଅନନ୍ତ ଓ ତାଙ୍କର 
ଏ ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ୟ ଅନନ୍ତ | ଏ ସୃଷ୍ଟି ଅନାଦି କାଳରୁ ଚାଲିଛି ଓ ଅନନ୍ତ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବି 
ଚାଲିଥୁବ; ଏବଂ ଏହି ଅନନ୍ତ ବିକାଶ ଭିତରେ ନାନାଦି ବୈଚିତ୍ରୟ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଉଥୁବ । 
ଏହା ହିଁ ହେଲା ସୃଷ୍ଷି ¬ ରହସ୍ୟ । ଏହି ସୃଷ୍ଚିରହସ୍ୟକୁ ଭେଦ କରିବା ପାଇଁ, ବୁଝିବା 
ପାଇଁ ଓ ଉପଲବ୍ଧୂ କରିବାପାଇଁ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ଇଛା କରେ, ଅଭୀସ୍ତା କରେ, 
ସେତିକିବେଳେ ହିଁ ତା ଆଗରେ ଏ ବିଶ୍ବର ସ୍ରଷ୍ଟା ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସି ପହଞ୍ଚେ | 


ଏହି ବିଶ୍ବର ସ୍ରଷ୍ଟାପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଘାରିହେଲା ମାତ୍ରେ ମଣିଷର ମନକୁ ଆତ୍ସା, 
ପରମାତ୍ସା ଓ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ କଥା ଆସି ସ୍ଵତଃ ପହଞ୍ଚଯାଏ । ମଣିଷ ସେହି ଅନନ୍ତ ଅସୀମ 
ରହସ୍ୟମୟ ବିଶ୍ଵସ୍ରଷ୍ଟା ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଖୋଜେ — ନିଜ ଭିତରେ ଖୋଜେ ଓ ନିଜ ବାହାରେ 
ମଧ୍ୟ ଖୋଜେ ! ତା” ଭିତରେ ଏକ ପରମ ଆଗ୍ରହ, କୌତୂହଳ, ଉକୁଣ୍ଠା, ଉଦ୍‌ବେଗ ଓ 
ବ୍ୟାକୁଳତା ଜାତ ହୁଏ | ସେ ଏହି ଜଗତକୁ ଓ ତା'ର କାଣ୍ଡକାରଖାନା ଦେଖୁ ବିବ୍ରତ 
ହୋଇପଡ଼େ । ଏହି ଅନନ୍ତ ଆକାଶ, ଅନନ୍ତ ସମୁଦ୍ର ଏହି ସବୁ ସମୂଜ୍ର ରହସ୍ଯ 
ରୋମାଞ୍ଚପୂର୍ଣ ପର୍ବତମାଳା ¬ ଏହି ଅସୀମ ଆକାଶରେ ନିଜେ ପୂରି ବୁଲୁଥିବା ସେହିସବୁ 
ତାରକାରାଜି — ଏହି ପୃଥିବୀରେ ଓ ସମୁଦ୍ର ଭିତରେ ଆତଯାତ ହେଉଥୁବା ଅସଂଖ୍ୟ 
ଜୀବଜନ୍ତୁ ¬ ଦୂର୍ବାଦଳଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଏହି ସବୁ ମହା ମହା ଦ୍ୁମ ଓ ବନସ୍ପତି 
ପ୍ରତିଦିନ ଏହି ନିୟମରେ ଘଟିଚାଲିଥୁବା ଦିନରାତି, ରତୁଚକ୍ର ଏବଂ ସର୍ବୋପରି ନାନାବିଧ 
ବିଚିତ୍ର ପ୍ରକୃତି ଓ ଆକୃତିଧାରୀ ବିଚିତ୍ରକର୍ମା ଏହି ମଣିଷଜାତି- ଏମାନେ ସବୁ କାହିଁକି 
ସୃଦ୍ଧି ହୋଇଛନ୍ତି ? ଏମାନେ ସବୁ ଆକସ୍ମିକ, ନା ଏସବୁ ସୃଷ୍ଟି ପଛରେ କିଛି ଉଦେଶ୍ୟ 
ଅଛି ? ଯଦି କିଛି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅଛି ¬ ତେବେ ସେ ଉଦେଶ୍ୟ କାହାର ? ଏଇ ବିଚିତ୍ର 
ସୃଷ୍ଟିଲୀଳା କାହା ଇଙ୍ଗିତରେ ଚାଲିଛି ? ସେହି ପରମ ଓ ଚରମ କର୍ଭା ଓ କର୍ଗ୍ତୀ କିଏ ? 


ସେହି ପରମ ଓ ଚରମ କର୍ଭା ଓ କର୍ତ୍ତୀଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଆମର ପରିଚୟ ହୋଇ 
ପାରିବ କି ? ତାଙ୍କ ସହିତ ଆମର କିଛି ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇପାରିବ କି ? ତାଙ୍କୁ ଆମ 
ଭିତରେ ପାଇହେବ କି ? ତାଙ୍କ ପାଇବାର ବା ଉପଲବଧ୍ୂ କରିବାର ଉପାୟ କ'ଣ ? 
ତାଙ୍କୁ ଉପଲବଧ କଲେ କ'ଣ ଏଇ ବିଚିତ୍ର ସୃଷ୍ଟିଲୀଳା ଓ ଏହି ଅବୋଧ ଜନ୍ମମୂତ୍ୟୁର 
ରହସ୍ୟକୂ ଭେଦ କରିହେବ ? ମାନବିକ ସମସ୍ତ ସଦଗୁଣ ବା ଧର୍ମର ଅଧୂକାରୀ ହେଲେ 
ବି, ନାନାବିଧ ଜ୍ଞାନ-ବିଜ୍ଞାନର ଅଧୁକାରୀ ହେଲେ ବି, ନାନା ପ୍ରକାର ଶକ୍ତି ଓ କ୍ଷମତାର 
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ଅଧୂକାରୀ ହେଲେ ବି ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ତା'ର ନିୟତି ବା ଭାଗ୍ୟ ପାଖରେ ଖୁବ୍‌ 
ଅସହାୟ ବୋଧକରେ - ଖୁବ୍‌ ଦୁର୍ବଳ ଓ ନିରୁପାୟ ବୋଧକରେ ¬ ଖୁବ୍‌ ଏକୂଟିଆ ଓ 
ଭୟଭୀତ ମନେକରେ ¬ ସେତେବେଳେ ମଣିଷ ପାଖରେ ପରମ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଓ ଆଶ୍ରୟ 
ରୂପେ କିଏ ଠିଆ ହେବ ? ଏହି ଭଶ୍ଵର ? ଏହି ଭଗବାନ୍‌ ? 


ଏହିଭଳି ଚିନ୍ତା ମଣିଷ ମନକୁ ଆସିଲା ମାତ୍ରେ ମଣିଷ ପାଖରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ଖୁବ୍‌ ଗୁରୁତ୍ପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ; ଏବଂ ଖୁବ୍‌ ଆବଶ୍ଯକୀୟ ମଧ୍ଯ ମନେହୁଏ । 
ସେତେବେଳେ ଯାଇ ମଣିଷ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ଧରେ; ଇଶ୍ଵରପ୍ରାପ୍ରି ମଣିଷ ପାଇଁ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ 
ଏକ ଅଭୀସ୍ତ୍ରା ହୋଇଉଠେ । 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଚାରିପ୍ରକାର ଲୋକ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଲୋଡ଼ନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ଜଣେ ଏପରି ଏକ ବିପଦ ବା ସଙ୍କଟ ଭିତରେ ପଡ଼ିଯାଏ 
ଯେ, ସେଥରୁ ଉଧୁରିବା ପାଇଁ ଆଉ ବାଟ ନଥାଏ — ସେତେବେଳେ ସେ ନିରୁପାୟ 
ଭାବେ, ଅସହାୟ ଭାବେ ' ଭଗବାନ୍‌ ରକ୍ଷା କର” ବୋଲି ଖୁବ୍‌ ଆରଉଉଁ ସ୍ବରରେ ଡାକେ | 
ଭଗବାନ୍‌ ଯଦି ତାକୁ ସେହି ସଙ୍କଟରୁ ରକ୍ଷାକଲେ, ତେବେ ସେହି ମୁହୂର୍ରରୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଆଡ଼କୁ ଢଳେ | ଏମାନଙ୍କୁ ଆର୍ଭଭକ୍ତ କହନ୍ତି | ଆଉ କେତେକ ଅଛନ୍ତି - ଯେଉଁମାନେ 
ନିଜର କାମନା-ବାସନା ପୂରଣପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲୋଡ଼ନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କୁ କୁହାଯାଏ 
' ଅର୍ଥାଥୀ ଭକ୍ତ' । ଆଉ କେତେକ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ଓ ତା'ର ସ୍ରଷ୍ଟା, 
ଜୀବନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଆଦି ବିଷୟରେ ନାନା ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ | ସେମାନେ ଏ ପ୍ରଶ୍ନର ମୀମାଂସା 
ଖୋଜୁ ଖୋଜୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖେ ପହୁଁଚନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କୁ କୃହାଯାଏ ୮ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଭକ୍ତ” । 
କିନ୍ଧୁ ଶେଷୋକ୍ତ ଶ୍ରେଣୀର ଭକ୍ତ ହେଲେ ' ଜ୍ଞାନୀ ଓ ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତ' | ଏମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଜାଣନ୍ତି ଓ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ନ ପାଇଲେ ଏମାନଙ୍କୁ ଜୀବନ ଭଲଲାଗେ ନାହିଁ । ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ନଥୂଲେ ଏମାନେ ବଞ୍ଚବାରେ ଆନନ୍ଦ ପା'ନ୍ତି ନାହିଁ । ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ 
ଏମାନଙ୍କୁ ନିରର୍ଥକ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟହୀନ ମନେହୁଏ । ଏମାନଙ୍କ କିଛି କାମନା ନଥାଏ; 
ଏମାନେ କେବଳ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ସହ ମିଳନ ଚାହାନ୍ତି ଓ ସେହି ମିଳନରୁ ଜୀବନର 
ଆନନ୍ଦ ଆହ୍ଲାଦ ଭୋଗ କରନ୍ତି 
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ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ-ଭାବନା ୧୧୭ 


୪ ୨. ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ-ଭାବନା 


ଆମ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏପରି ମୁକ୍ତ, ବ୍ୟାପକ, ଉଦାର ଓ 
ଗଭୀର ଭାବେ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାର ସୁଯୋଗ ଓ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି, ଅନ୍ୟ ସବୁ ଧର୍ମରେ 
ତାହା ନାହିଁ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯଦି ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଧାରଣା ବା ସଂଜ୍ଞା ଭିତରେ ବାଛି 
ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କର ସର୍ବବ୍ୟାପ୍ତ ପରମ ଭାବଟି ଆଉ ରହିବ ନାହିଁ । 
ଭଗବାନ୍‌ ନାହାନ୍ତି - ଏପରି ସ୍ଥାନ କେଉଁଠି ଅଛି କି ? ଭଗବାନ କରିପାରିବେ ନାହିଁ 
— ଏପରି କର୍ମ କିଛି ଅଛି କି ? ଭଗବାନ୍‌ ଜାଣିପାରିବେ ନାହିଁ ¬ ଏପରି ଗୁଢ଼ ଜ୍ଞାତବ୍ୟ 
କେଉଁଠି ଥାଇପାରେ କି ? ଭଗବାନ୍‌ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ ¬ ଏପରି ସ୍ଥିତି ବା ଅସ୍ତିତ୍‌ 
ଏ ବିଶ୍ଵରେ ଆଉ କଳ୍ପନା ବି କରାଯାଇ ପାରେକି ? ଭଗବାନ୍‌ ପହୁଁଚି ପାରିବେ ନାହିଁ 
— ଏପରି ଅନଧୂଗମ୍ୟ ସ୍ଥଳୀ ଆଉ କୋଉଠି ଥାଇପାରେ କି ? 


ଏ ଜଗତ୍‌ରେ ଯାହାକିଛି ସୂ୍ଚି ହୋଇଛି ¬ ସେ ସବୁ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ । 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଛଡ଼ା ଏଠି ଆଉ କିଛି ନାହିଁ । ଯାହାସବୁ ଏ ଯାବତ୍‌ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ନାହିଁ 
ସେସବୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ । ଏ ବିଶ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜକୁ ଅଣୁପରମାଣୁଠାରୁ 
ଛୋଟକରି ତା” ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି । ଆଉ ମଧ୍ଯ ମେରୁ-ମନ୍ଦର ପର୍ବତଠାରୁ ନିଜକୁ ବଡ଼କରି 
ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଭିତରେ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ଅସରପା ହୋଇଛନ୍ତି ¬ ହାତୀ 
ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ମଣିଷ ବି ହୋଇଛନ୍ତି । 


ଆଉ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ କେବଳ ଭଲ ହୋଇ ନଥାନ୍ତିଃ ସେ ମଧ୍ୟ ମନ୍ଦ 
ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେ ଖାଲି ପରମ ବଳବାନ୍‌ ହୋଇ ନଥାନ୍ତି; ସେ ମଧ୍ଯ ସବୁଠାରୁ ଦୁର୍ବଳ 
ହୋଇପାରନ୍ତି । ସେ କେବଳ ସର୍ବଜ୍ଞ ନୂହନ୍ତି୨ ସେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ଅଜ୍ଞତମ 
ହୋଇପାରନ୍ତି । ସେ ଚେତନା- ସେ ମଧ୍ଯ ଘୋର ଅଚେତନା । ସେ ଆଲୋକ- ସେ 
ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଧକାର । ସେ ସ୍ଥାବର - ସେ ମଧ୍ଯ ଜଙ୍ଗମ । ସେ ଜୀବନ ¬ ସେ ମଧ୍ୟ 
ମୃତ୍ୟୁ । ସେ କାଳର ଅତୀତ ¬ କିନୁ ସେ ମଧ୍ଯ କାଳ ଭିତରେ ବନ୍ଧା ପଡ଼ନ୍ତି । ସେ 
ଏକାବେଳକେ ମୋ” ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ଓ ସାରା ବିଶ୍ଵରେ ପ୍ରତି ଛିଦ୍ରରେ ପୂରି ରହିଛନ୍ତି; 
ଏବଂ ସେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପ୍ରକାଶମାନ ବିଶ୍ଵ ବାହାରେ ଅପ୍ରକାଶ୍ୟ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । 


ଭଗବାନଙ୍କୁ ବୁଝି ହୁଏ, ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯ ବୁଝି ହୁଏନା । ସେ ଆମକୁ ମିଳିଯାଆନ୍ତି, 
ସେ ମଧ୍ଯ ପାଖରୁ ହଜିଯାଆନ୍ତି । ସେ ସ୍ଵରୂପ ¬ ସେ ମଧ୍ଯ ଅରୂପ | ସେ ସଗୁଣ - ସେ 
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ମଧ୍ଯ ଗୁଣହୀନ । ସେ ଏକାବେଳକେ ନିଷ୍ପୟ ଓ ସକ୍ରିୟ । ସେ ଅସ୍ତି - ସେ ମଧ୍ଯ 
ନାସ୍ତି । ସେ ଶୂନ୍ୟ ଶୂନ୍ୟ ମହାଶୂନ୍ୟ ¬ ସେ ପୁଣି ପୂର୍ଣ ପୂର୍ଵତର ଓ ପୂର୍ଵତମ । 
ଭଗବାନ୍‌ ଅଜନ୍ମାଃ କିନ୍ତୁ ସେ ଗୋଟିଏ ମାଛି ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଜନ୍ମୁଛନ୍ତି । ସେ ଅମର 
କିନ୍ଧୁ ସେ ମଧ୍ଯ ମରନ୍ତି । ସେ ସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧର ଅତୀତ, ନିରାଲମ୍ବ ଓ ନିରପେକ୍ଷ; କିନ୍ତୁ ସେ 
ମଧ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧାନ୍ଵିତ ହୋଇଥାନ୍ତି ଓ କାହାର ପୁଅ, କାହାର ସ୍ବାମୀ ଓ କାହାର ପିତାରୂପେ ବା 
ବନ୍ଧୁ ରୂପେ ଆପେକ୍ଷିକ ଓ ଅବଲମ୍ବନଶୀଳ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଏସବୁ କଥାରୁ ବୂଝାପଡ଼ିବ ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ଅନନ୍ତ ଓ ସେ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ ପରସ୍ତର 
ବିରୋଧୀ ଗୁଣ ବା ତତ୍ତ୍ଗୁଡ଼ିକର ସମାହାର; ଏବଂ ସମନ୍ଵୟ । ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ 
ଏଭଳି ପରସ୍ତରବିରୋଧୀ ଭାବକୁ ଆମ ଭଳି ସାଧାରଣ ଲୋକ ସହଜରେ ବୁଝି ପାରିବ 
ନାହିଁ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ କହନ୍ତି ¬ “ ଆତୃବୋଧ ବା ଆତ୍ସଜ୍ଞାନ ନହେଲେ କେହି 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ରହସ୍ୟମୟ ବିରାଟ ବ୍ୟାପ୍ତିକୁ ବୂଝିପାରିବ ନାହିଁ ।” ଯୋଗେଶଷ୍ଵର 
ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହନ୍ତି ¬ “ ଅତିମାନସ ଚେତନା ସ୍ତରରେ ଉପନୀତ ନ ହେଲେ ପରମସତ୍ୟର 
ଏହି ବିରୋଧାଭାସକୁ ଉପଲବଧି କରିବା ସହଜ ନୁହେଁ । ” 


ତେଣୁ ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ଆମ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ତିନିତତ୍ତ୍ଵକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ପରମସତ୍ୟ — ପରମଶିବ ବା ମଙ୍ଗଳ ଓ 
ପରମସୁନ୍ଦର ବା ମଧୁର । ଭଗବାନ୍‌ ପରମଶକ୍ତି - ପରମଚେତନା ଓ ପରମ ଗତି । 
ଭଗବାନ୍‌ ଜୀବ ଭିତରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଆତ୍ସା ରୂପେ ଅଛନ୍ତି । ସେ ପୁଣି ବିଶ୍ଵ ଭିତରେ 
ବିଶ୍ଵଗତ ପରମାତ୍ସା ରୂପେ ଅଛନ୍ତି ଓ ବିଶ୍ବାତୀତ ବ୍ରହ୍ମରୂପେ ବିଶ୍ଵ ବାହାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନନ୍ତ 
ଆକାଶ ଓ ଅନନ୍ତ କାଳକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଛନ୍ତି | 


ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ କେହି ସତ୍ଯରୂପରେ, କେହି ଶିବରୂପରେ, ଓ କେହି ମଧ୍ଯ 
ସୁନ୍ଦରରୂପେ ଉପାସନା କରିଥାନ୍ତି | କେହି କେହି ତାଙ୍କୁ ସତ-ଚିତ୍‌-ଆନନ୍ଦ ( ସଚିଦାନନ୍ଦ ) 
ରୂପେ ଉପଲବ୍ଧ କରିଥାନ୍ତି । କେହି ତାଙ୍କୁ ଗୁରୁ ରୂପରେ, କେହି ପୁଣି ତାଙ୍କୁ ବିଭୂତି 
ରୂପରେ; ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନେ ତାଙ୍କୁ ଅବତାର ରୂପେ ଆରାଧନା କରିଥାନ୍ତି | ଜ୍ଞାନବଳରେ 
ଆମେ ତାଙ୍କୁ କେତେକାଂଶରେ ଜାଣିପାରୁ । ପ୍ରେମ ବା ଭକ୍ତିବଳରେ ଆମେ ତାଙ୍କୁ 
କେତେକାଂଶରେ ଅନୁଭବ କରିପାରୁ, ଏବଂ କର୍ମବଳରେ ଆମେ ତାଙ୍କୁ କେତେକାଂଶରେ 
ପ୍ରକାଶ କରିପାରୁ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ନିଜକୁ ପୂର୍ଣ ଭାବେ ଉତ୍ସର୍ଗ 
କରିଦିଅନ୍ତି, ସମର୍ପଣ କରିଦିଅନ୍ତି, ତାଙ୍କ ସହିତ ଯେଉଁମାନେ ଫ୍ରେମଭକ୍ତିରେ ଏକାନ୍ତ 
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ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ-ଭାବନା ୧୧୯ 


ହୋଇଯା'ନ୍ତିୟ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି ଶାସ୍ତରେ 
କୂହାଯାଇଛି । ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀ ଓ ଯୋଗୀମାନେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର କୌଣସି ମୂର୍ରି ବା ପ୍ରତୀକ 
ପୂଜା କରନ୍ତି ନାହିଁ । କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ଭଗବତ୍‌ ଆରାଧନା ପାଇଁ ତାହା ଆବଶ୍ୟକ 
ନଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଭଗବତପ୍ରେମୀ ଓ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଲାଗି ମୁୂର୍ଭି ପୂଜା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ 
ହୋଇପଡ଼େ । ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ରୂପ, ଗୁଣ, ଶକ୍ତି ଓ ଲୀଳା ଭିତରେ 
ଦେଖବାକୁ ଚାହାନ୍ତି; ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍କରଣ, କୀର୍ରନ, ଭଜନ, ସୁତି, ସ୍ତବ, ପ୍ରାର୍ଥନାଦି 
କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି | ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ଭାବପ୍ରବଣ ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପିତ ନ 
ହେଲେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରେମଭକ୍ତିର ସ୍ତୂରଣ ଓ ପ୍ଲାବନ ହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏହି 
ପ୍ରେମୀଭକ୍ତମାନେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ଅବତାରଙ୍କୁ ନେଇ ପୂଜା ଉପାସନା କରିଥାନ୍ତି । 
ବାମନ, ନୃସିଂହ, ରାମ, କୃଷ୍ଣାଦି ଅବତାରମାନଙ୍କ ଏହି ମର୍ର୍ଯଭୂମିରେ ଦିବ୍ୟଲୀଳା 
ସେମାନଙ୍କର ଆରାଧ୍ଯ ବିଷୟ ହୋଇଥାଏ । 


ଅନ୍ୟସବୁ ଧର୍ମରେ କିନ୍ତୁ ଅବତାରବାଦ ନାହିଁ । ଇସ୍‌ଲାମ୍‌ ଧର୍ମରେ ମହାତ୍ସା 
ମହମ୍ମଦଙ୍କ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ମୁଖପାତ୍ର ଦୂତ ରୂପେ ବହୁ ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଇଥାଏ; କିନୁ ତାଙ୍କର 
ପୂଜା-ଉପାସନା କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଖ୍ରୀଷ୍ଚିଆନ୍‌ ଧର୍ମରେ ଯିଶୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କୁ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅଦିଷ୍ଟ ପ୍ରିୟ ପୁତ୍ରରୂପେ ଅର୍ଘ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଏ । ଅବଶ୍ୟ ଯିଶୁ କହିଛନ୍ତି ¬ “ ମୋର 
ପିତା ଓ ମୁଁ ଏକ । ” କାଥ୍ଲିକ୍‌ ଖୀଷ୍ିଆନ୍‌ମାନେ ଯିଶୁଙ୍କ ଜନନୀ ଦେବୀ ମେରୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ପୂଜା ପ୍ରାର୍ଥନା ଜଣାଣ କରିଥାନ୍ତି । ମହାତ୍ସା ବୁଦ୍ଧ ଓ ମହାବୀର ଜିନଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁମାନେ 
ସନାତନ ଧର୍ମର ନୂତନ ବିଚାର ଓ ମୀମାଂସାର ମହାନ୍‌ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ମନେକରିଥାନ୍ତି । 

୮] 
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୧୨୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୪୩. ଇଶ୍ଵର ଏକ ନା ଅନେକ ? 


ପୂଥିବୀ ଅନ୍ୟସବୁ ଧର୍ମରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏକ; ଏବଂ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
ସେହି ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ । ସେ ସ୍ଵର୍ଗରେ ଥାନ୍ତି । ଏ ବିଶ୍ଵକୁ ସେ ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି । 
ସେ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତ-ଉପାସକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଖୁବ୍‌ ଦୟାଳୁ; କିନ୍ଧୁ ଯେଉଁମାନେ ଦୁଷ୍ଟ ସେମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି କୁଦ୍ଧ ହୋଇ କଠୋର ଦଣ୍ଡ ଦିଅନ୍ତି । ସେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କର ସବୂକଥା ଜାଣିପାରନ୍ତି । 
ସେ ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପୀ । ତାଙ୍କୁ କେହି ଏ ଚର୍ମଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖୁପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେ ଇଚ୍ଛାକଲେ 
ସର୍ବତ୍ର ଯାଇପାରିବେ । ସେ ସନୁଷ୍ଟ ହେଲେ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ସ୍ଵର୍ଗରେ ରଖୁପାରିବେ । 
ସେ ରୁଷ୍ଟ ହେଲେ ଦୂଷ୍ଟକୁ ନରକର ନିଆଁ ଭିତରେ ଦଗ୍ଧ କରି ମାରିବେ । ଯଦିଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ବିପକ୍ଷରେ ଆଉ ଜଣେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସଇତାନ୍‌ ଅଛି- ଏବଂ ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିକୁ ନିଜ 
ଅକ୍ତିଆରକୁ ନେବାପାଇଁ ସର୍ବଦା ଚେଷ୍ଟା କରୁଛିଓ ତଥାପି, ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ନୁହେଁ । ରଶ୍ଵର ସେହି ସଇତାନକୁ ବାରମ୍ବାର ଦମନ କରୁଛନ୍ତି । 


ସର୍ବଧର୍ମ ମଧ୍ୟ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଏହି ଆକାଶରେ ଆଉ କେତେକ ଅପାର୍ଥିବ 
ସୂକ୍ଷ୍ମ ସତ୍ତା ଅଛନ୍ତି ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି | ସେହି ସୂକ୍ଷ୍ମ ସତ୍ତାମାନେ ଏହି ପୃଥବୀ ସହ 
ଯୋଗାଯୋଗ ରଖୁଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ କେତେକ ହେଲେ ଦେବଦୂତ, ଆଂଜେଲ୍‌, 
ପରୀ ଇତ୍ୟାଦି । ଏମାନେ ଖୁବ୍‌ ଭଲ ସତ୍ତା | ଏମାନେ ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପଟକୁ 
ଯିବାପାଇଁ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏଇ ଆକାଶରେ ଆଉ କେତେକ ଅପାର୍ଥ୍ରବ ସୁକ୍ଷ୍ମ 
ସତ୍ତା ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଖୁବ ଦୂଷ୍ଟ ଆଉ ଭୟଙ୍କର | ସେମାନେ ହେଲେ ଭୂତ, ପ୍ରେତ, 
ଡାହାଣୀ, ପିଚାଶୁଣୀ ପ୍ରଭୃତି । ଏମାନେ ହେଲେ ଇଶ୍ଵରବିରୋଧୀ ସଇତାନ୍‌ର ଚେଲା, 
ଚେଲୀ, ଅନୁଚର ଓ ସେନାବାହିନୀ । ତେବେ ଏଇସବୁ ଦେବଦୂତ, ଆଂଜେଲ୍‌ ବା 
ଭୂତ, ତାହାଣୀ, ତାକିନୀମାନଙ୍କୁ କେହି ପୂଜା ଉପାସନା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ 
ଓ ଇସଲାମ୍‌ ଧର୍ମରେ ଦୃଢ଼ଭାବରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସେହି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ପରମେଶ୍ବର 
ହି ଏକମାତ୍ର ଉପାସ୍ୟ; ଆଉ କେହି ନୂହେଁ । କିନ୍ତୁ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ରଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧେ ଏତେ ସରଳ ସହଜ ରୋକ୍‌ଠୋକ୍‌ କଥା କୁହାଯାଇ ନାହିଁ | ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ 
ଇଶ୍ଵର ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ; କିନୁ ତାଙ୍କର ପ୍ରକାଶରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭୂମିକା ରହିଛି । ସେ 
ନିଜେ ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇ ବିଶ୍ଵକୁ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି, ବିଷ୍ୁ ହୋଇ ଏହାକୁ ପାଳନ କରନ୍ତି; ଏବଂ 
ଶିବ ରୂପରେ ସେ ଏହାକୁ ଧ୍ଵଂସ କରନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଭଶ୍ଵର ଗୋଟିଏ ରୂପ ବା ଭୂମିକାରେ 
ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ; ଏକୁଟିଆ ହୋଇ ମଧ୍ଯ କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେ ନିଜେ 
ନିର୍ଗୁଣ ଓ ନିଷ୍ପିୟ ଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସୃଷ୍ି କଲାବେଳେ ସେ ନିଜ ଭିତରୁ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ବା 
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ଇଶ୍ଵର ଏକ ନା ଅନେକ ? ୧୨୧ 


ପ୍ରକୃତିକୁ ସୃଷ୍ଟି କରି ତାଙ୍କରି ସହିତ ମିଳିତ ହୋଇ ଏ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି, ପାଳନ ଓ ଧ୍ଵଂସ 
ସାଧନ କରନ୍ତି । ସେହି ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି ବା ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପରି ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ବା 
ଭୂମିକାରେ ତାଙ୍କ ସହ ମିଳିତ ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ଏ ସୃଷ୍ଟିକର୍ମରେ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ସେହି 
ଶକ୍ତିମାନେ ହେଲେ ମାହେଶ୍ବରୀ, ମହାକାଳୀ, ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ଓ ମହାସରସ୍ବତୀ । 


ଭଶ୍ଵର ଓ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତିଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ସ୍ଵର୍ଗରେ ଇନ୍ଦ୍ର ବରୁଣ, ଅଗ୍ନି, ମରୁତ, ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଚନ୍ଦ୍ର ଗଣେଶ, କାର୍ରିକାଦି ବହୁ ଦେବତା ଓ ଉପଦେବତା ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । ଏହି 
ଦେବଦେବୀମାନେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ଓ ଆଜ୍ଞାରେ ଏ ସୃଷ୍ଟିର ବହୁ ଦାୟିତ୍‌ 
ତୁଲାଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି ମଧ୍ଯ ବହୂ ସାନ ସାନ ଠାକୂରଠାକୂରାଣୀ ଅଛନ୍ତି । ସେମାନେ 
ହେଲେ ସେହିସବୁ ମୁଖ୍ୟ ଦେବଦେବୀମାନଙ୍କର ଅଂଶ | ସେମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ କିଛି କିଛି 
ଦୈବୀ କ୍ଷମତା ଓ ମହିମା ଥାଏ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ କେହି ଶଶ୍ବରଙ୍କ ପରି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ 
ବା ସର୍ବଶକ୍ତିମତୀ ନୁହନ୍ତି ! ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଏହିସବୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା ଉପାସନା 
କରିବାପାଇଁ ବିଧୂ ଓ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି । 


ହିନ୍ଦୁମାନେ ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପୂଜା କରନ୍ତି ସତ; 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରତି ହିନ୍ଦୁ ଜାଣିଥଏ ଯେ, ପରମେଶ୍ବର ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ । ସେହି ପରମେଶ୍ବରହିଁ 
ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପ୍ର । ଶାସ୍ତ୍ର କହେ- ପରମସତ୍ୟ ଏକ; ମାତ୍ର ଉପାସକମାନେ 
ତାଙ୍କୁ ବହୁ ରୂପରେ, ବହୁଭାବରେ ଉପଲବ୍ଧ କରନ୍ତି ଓ ବର୍ଣ୍ନା ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି | ଜ୍ଞାନୀମାନେ 
ତାଙ୍କୁ ରୂପହୀନ, ଗୁଣହୀନ ଓ କ୍ରିୟାହୀନ ଏକ ସର୍ବବ୍ୟାପ୍ର ଚେତନା ରୂପେ ଉପଲବ୍ଧ 
କରନ୍ତି; ଏବଂ ପ୍ରଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ଯୋଗୀମାନେ ତାଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ 
କରନ୍ତି ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ପରମାମ୍ବାରୂପେ; ଏବଂ ଉଦ୍ଦୀପ୍ତ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ 
ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ, ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ନାନାବିଧ ରୂପଗୁଣର ଲୀଳାକାରୀ ରସମୟ ବିଗ୍ରହ ଭଗବାନ୍‌ 
ରୁପେ ପୂଜା-ଉପାସନା କରନ୍ତି; ଏବଂ ପରମ ଆନନ୍ଦ ଓ ଉଲ୍ଲାସ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି | 


ଭକ୍ତମାନେ ଯେଉଁ ରୂପରସମୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଜନ କରନ୍ତି, ସେ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ଦେବପ୍ରତିମା ଭିତରେ ଥାଇପାରନ୍ତି ବା ସେ ବାମନ, ନୃସିଂହ, ରାମ, କୃଷ୍ଣ ଇତ୍ୟାଦି 
ଅବତାରପୁରୁଷ ବି ହୋଇପାରନ୍ତି କିମ୍ବା ଦୁର୍ଗା, ଲକ୍ଷ୍ମୀ କାଳୀ, ସରସ୍ବତୀ ପ୍ରମୁଖ ଦେବୀ 
ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରନ୍ତି । ଏହି ଭକ୍ତମାନେ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ନାନାଦି ମାନବୀୟ 
ଭାବ-ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରି ତାଙ୍କର ଉପାସନା କରିଥାନ୍ତି । କେହି ତାଙ୍କୁ ପିତା ରୂପେ, 
ମାତାରୂପେ, କେହି ତାଙ୍କୁ ବନ୍ଧୁ ବା ପ୍ରଭୁରୂପେ, କେହି ତାଙ୍କୁ ସନ୍ତାନ ରୂପେ ବା 
ପ୍ରେମିକରୂପେ ମଧ୍ଯ ଭକନା କରିଥାନ୍ତି । ଯେ ଯେଉଁ ରୂପରେ ବା ଭାବରେ ତାଙ୍କୁ 
ଭଜନା କରନ୍ତି ଭଗବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ସେହି ରୂପରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି | 
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୧୨୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସରେ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଶତୁଭାବେ ତାଙ୍କର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ 
କରନ୍ତି ତାଙ୍କ ସହ ଯୁଦ୍ଧ ବା ସଂଘର୍ଷ କରନ୍ତି ସେହି ସବୁ ଦୈତ୍ୟ, ଅସୁର ଓ ଦୂରାଚାରୀ 
ରାକ୍ଷସମାନେ ମଧ୍ଯ ପରମ ଶତ୍ୁଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଶେଷରେ ଉପଲବ୍ଧ କରନ୍ତି । 
ବୃନ୍ଦାବନର ଗୋପୀ ଓ ଗୋପାଳମାନେ; ଏବଂ ଉଦ୍ଧବ ଓ ଅକୂର, ସୁଦାମା, ବିଦୁର, 
ଅନ; ଏବଂ ରାମାୟଣର ବାନରରାଜ ସୁଗ୍ରୀବ, ହନୁମାନ, ଅସୁରରାଜ ବିଭୀଷଣ 
ପ୍ରଭୃତି ଭକ୍ତମାନେ ଯେପରି ପ୍ରେମଭକ୍ତିରେ ତାଙ୍କ ଉପଲବ୍ଧ କରିଛନ୍ତି ସେହିପରି ମଧ୍ଯ 
କଂସ, ରାବଣ, ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ପ୍ରଭୃତି ଅସୁରମାନେ ଦ୍ଵେଷଭାବରେ ତାଙ୍କ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଛନ୍ତି | ହିନ୍ଦୁମତରେ ଭଗବାନ୍‌ ସମସ୍ତଙ୍କର ଓ ସେ 
ସର୍ବତ୍ର ଅଛନ୍ତି । ସେ ଗଙ୍ଗାନଦୀର ପବିତ୍ର ଜଳରେ ପବିତ୍ର ହୋଇ ଅଛନ୍ତି; ଏବଂ 
ନର୍ଦ୍ଦମାର ପଙ୍କିଳ ଜଳରେ ଦୂଷିତ ହୋଇ ଅଛନ୍ତି । ସେ ସାଧୁ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ଦୁର୍ବୃତ୍ତ 
ଭିତରେ ବି ଅଛନ୍ତି । ସେ ସ୍ଵର୍ଗରେ ଅଛନ୍ତି, ନରକରେ ବି ଅଛନ୍ତି । 


ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସର୍ବତ୍ର ଉପଲବ୍ଧ କରେ, ସେହିଁ ତାଙ୍କୁ ସର୍ବତୋଭାବେ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିପାରେ । 


ଯେ ଏକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବହୁ ଭିତରେ ଦେଖୁପାରେ ଓ ଯେ ଏକ ଭିତରେ ଇଶ୍ଵବରଙ୍କର 
ବହୁ ବିଭାବକୁ ଦେଖୁପାରେ, ସେ ହି ପ୍ରକୃତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯଥାର୍ଥରେ ଉପଲବ୍ଧ କରିଛି । 
© 


୪୪. ଇଶ୍ଵର କାହାର ? 


ଆମେ ଆମର ଧର୍ମଶାସ୍ତମାନଙ୍କୁ ପଢ଼ି ଜାଣିଛୁ ଯେ, କେହି ଯଦି ଆତୂର ହୋଇ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଡାକେ, ତେବେ ସେ ତାର ପ୍ରାର୍ଥନା ତୁରନ୍ତ ଶୁଣନ୍ତି | କାରଣ ଇଶ୍ଵର ଆମଠାରୁ 
ଦୂରରେ ନଥାନ୍ତି, ସେ ଆମ ପାଖେ ପାଖେ ଆନ୍ତି; ଏପରିକି ଆମ ନିଜ ଅନ୍ତର ଭିତରେ 
ବି ଆନ୍ତି ଓ ଆମ ଚାରିପଟେ ଯାହା ସବୁ ଅଛି, ସବୁ ଭିତରେ ସେ ଥାନ୍ତି ସୃକ୍ଷ୍ମଭାବରେ । 
ତେଣୁ ଆମର ଯେକୌଣସି ଆତୁର ଡାକ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାଙ୍କ କାନରେ ପଡ଼େ । 

କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି- ଭଶ୍ଵର ଆମ ଡାକ ଶୁଣନ୍ତି ନିଶ୍ଚୟ; କିନ୍ତୁ ରଶ୍ଵର କ'ଣ 
ଆମର ପ୍ରାର୍ଥନା ଅବଶ୍ୟ ପୂରଣକରିବେ ? ସେ କ'ଣ ଆମେ ଯାହା ତାଙ୍କଠାରୁ କାମନା 
କରୁ, ତାହା ପୂରଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ? ଚୋରଟିଏ ଚୋରି କରିବାକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବ୍ୟାକୁଳ ଭାବେ ଡାକି କହୁଛି ' ହେ ପ୍ରଭୁ ! ମୋତେ ଦୟାକର, ମୁଁ ଯେମିତି 
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ଇଶ୍ଵର କାହାର ? ୧୨୩ 


ନିର୍ବିଗ୍ଵରେ ଚୋରି କରି ନିରାପଦରେ ପ୍ରଚୂର ଧନ ସହ ମୋ ଘରକୁ ଫେରିଆସେ । ' 
ଭଶ୍ଵର କ'ଣ ଚୋରର ଏ ପ୍ରାର୍ଥନା ପୂରଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ? ଶିକାରୀଟିଏ ହରିଣ 
ଶିକାର କରିବାକୁ ବଣରେ ପଶିଲା । ସେ ଅଦୂରରେ ହରିଣଟିଏ ଦେଖ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କଲା- ' ପ୍ରଭୁ ! କୃପାକର, ଯେପରି ମୋର ଗୋଟିଏ ଗୁଳିରେ ଏ ହରିଣଟିର ବକ୍ଷଭେଦ 
ହୋଇ ଏ ଭୁଇଁରେ ଟଳିପଡ଼େ !' ଇଶ୍ଵର କ'ଣ ଶିକାରୀର ଏ ଆଶା ପୂରଣ କରିବାକୁ 
ବାଧ୍ୟ ? 


ମହାମ୍ବାମାନେ ଏକସ୍ଵବରରେ ଗୋଟିଏ କଥା କହିଛନ୍ତିଖ ତମେ କଣ୍ଠଫଟାଇ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେତେ ଉଚ୍ଚସ୍ବରରେ ବ୍ୟଯକୂଳ ଭାବରେ ପ୍ରାର୍ଥନାକର, ଭଶ୍ବର କିନ୍ଧୁ ତୁମର ସବୁ 
କାବନା-ବାସନା କେବେ କି ପୁରଣ କରିବେ ନାହିଁ । ତୂମେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପାଖରେ 
ଯେତେ ପୂଜା ଆରାଧନା ଭୋଗରାଗ କର ପଛେ, ଜଗନ୍ନାଥେ ତୁମର ସବୁ ଅଭ୍ୀଷ୍ଟ 
କେବେ ବି ପୁରଣ କରିବେ ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵର ଦୟାମୟ, ପରମ ଦୟାଳୁ । ସେ ତୁମର 
ବ୍ୟାକୂଳ ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣି ତୁମକୁ ବିପଦ-ଆପଦ ରୋଗ-ବୈରାଗରୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରନ୍ତି; 
କିନ୍ଧୁ ତୁମର ସମସ୍ତ କାମନା-ବାସନା ପୂରଣ କରିବାକୁ ସେ ବାଧ୍ଯ ନୂହନ୍ତି । 


କାରଣ, ଇଶ୍ଵର ପରମ ମଙ୍ଗଳମୟ । ସେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦ୍ରଷ୍ଟା । ସେ ମଧ୍ଯ ଆମର 
କୋଉଥୂରେ ଭଲ ହେବ, କୋଉଥରେ ମନ୍ଦ ହେବ, ତାହା ଜାଣିଛନ୍ତି । ଆମେ ନିଜ 
ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ, ଆମର କ୍ଷଣିକ ସୁଖ ପାଇଁ ଅନେକ କିଛି କାମନା କରିପାରୁ; କିନ୍ତୁ ଆମେ 
ଯଦି ସତକୂସତ ଭଶ୍ଵରପରାୟଣ, ଆମେ ଯଦି ସତକୂସତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ନିଜକୁ ଓ 
ନିଜର ସବୁକିଛିକୂ ଅର୍ପିଣ କରିଦେଇଛୁ, ତେମେ ଆମର କର୍ରବ୍ୟ ହେଉଛି ଆମର ଯାହା 
କିଛି କାମନା-ବାସନା ତାହା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଗରେ ନିବେଦନ କରିବା; ଏବଂ ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା “ ହେ ପ୍ରଭୁ ! ମୁଁ ମୋର ଭଲପାଇଁ ଏଇଆ ଚାହୁଁଛି । ମୋର କାମନା 
ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ପାଖରେ ଜଣାଇଲି । କିନ୍ତୁ ମୋର ପ୍ରକୃତରେ କୋଉଥ୍ବରେ ଭଲହେବ, 
ତାହା ଆପଣହି କେବଳ ଜାଣନ୍ତି । ତେଣୁ ହେ ଭଗବାନ୍‌ ! ମୋର ଯହିଁରେ ମଙ୍ଗଳ 
ହେବ, ତାହା ବିଧାନ କରନୁ । ମୋର କାମନା ଯଦି ମୋର ଅମଙ୍ଗଳ କରିବ ବୋଲି 
ଆପଣ ଜାଣନ୍ତି ତେବେ ମୋର କାମ୍ୟବସ୍ତୁ ମୋତେ ନ ମିଳୁ; ଏବଂ ଯଦି ମୋର 
କାମ୍ୟବସ୍ତୁ ମୋର ମଙ୍ଗଳକର ହେବ ବୋଲି ଆପଣ ଜାଣନ୍ତି, ତେବେ ତାହା ମୋତେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ ।' 


ଏହାହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଭଶ୍ଵରପରାୟଣ ବ୍ଯକ୍ତିର ପ୍ରାର୍ଥନା ହେବା ଉଚିତ । ସତକଥା, 
ଆମେ କ”ଣ ଆମର କେଉଁଥିରେ ମଙ୍ଗଳ ହେବ, ସେ କଥା ଜାଣିଛୁ ? ଆମେ ତ 
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୧୨୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି ତ୍ରିକାଳଦର୍ଶୀ ନୁହଁ । ମୁଁ ଜାଣିନି, ସେହି ଜମିଖଣ୍ଡକ ମୋର କରଗତ 
ହେଲେ ତାହା ମୋର ମଙ୍ଗଳପ୍ରଦ ହେବ କି ଅମଙ୍ଗନପ୍ରଦ ହେବ । ମୁଁ ଜାଣିନି, ଏଥର, 
ମୁଁ ନିର୍ବାଚନରେ ଜିତିଲେ ତାହା ମୋର ଭଲ କରିବ କି ଖରାପ କରିବ । ତେଣୁ 
ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ହିଁ ତାଙ୍କ କାମ କରିବାପାଇଁ ଆମେ ଛାଡ଼ିଦେବା ଉଚିତ, ମୋତେ ଅମୁକ 
ଜିନିଷଟି ନିଶ୍ଚୟ ଦିଅ ବୋଲି ଆମେ ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ବାଧ୍ଯ କରିପାରିବା ନାହିଁ । ରଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ 
ସେହି ଜିନିଷଟି ମୋତେ ଦେବାକୁ ବାଧ୍ଯ ନୁହନ୍ତି । 


ଆମର ଜାଣିରଖମବା ଉଚିତ ଯେ, ମୁଁ କେବଳ ଭଶ୍ଵର ନୁହେଁ; ମୋ ଭଳି 
ଅସଂଖ୍ୟ ମଣିଷ, ଏପରକି କୀଟଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବିରାଟକାୟ ହାତୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର । ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ରଷ୍ଟା ସେଇ ଜଣେ ଇଶ୍ଵର । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ପିତାମାତା ଓ 
ରକ୍ଷକ ମଧ୍ଯ | ଭଶ୍ଵର ଖାଲି ମୋରି ମଙ୍ଗଳ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି; ସେ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ସାମାନ୍ୟ 
ପିଖୁଡ଼ିର ମଙ୍ଗଳ ଦେଖନ୍ତି । ସେ କେବଳ ମୋର କ୍ଷେତରେ କିପରି ଭଲ ଫସଲ 
ହେବ, ମୋ'ରି ବ୍ୟବସାୟରେ କିପରି ବେଶୀ ଭଲ ହେବ, ମୋରି ପାର୍ଟି କିପରି 
ଜିତାପଟ ହେବ, ମୋ'ରି ପିଲାମାନେ କିପରି ସବୁଥିରେ ଉନ୍ନତି କରିବେ ଏତିକି 
ଦେଖୁବେ ନାହିଁ; ସେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ କରିବେ ସମାନ ଭାବରେ । ମୋ ପ୍ରତି 
ଅଧକ କୃପା ଦେଖାଇବାକୁ ଯାଇ ସେ ଅନ୍ୟର ଅନିଷ୍ଟ କରିବସିବେ ନାହିଁ । ମୁଁ 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ବେଶୀ ପୂୁଜାଉପାସନା କଲେ ସେ ଅନ୍ୟର ଅମଙ୍ଗଳ କରି ମୋର କେବଳ 
ମଙ୍ଗଳ କରିବସିବେ ନାହିଁ । 


ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ତାଙ୍କରି ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ଓ ଭଶ୍ଵର କେବଳ 
ତାଙ୍କରି ମଙ୍ଗଳ କରିବେ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି, ସେମାନେ ମୂଢ଼ | 


ପ୍ରକୃତ ଭଶ୍ଵରଭକ୍ତ କେବଳ ନିଜର ମଙ୍ଗଳ ବା ଉନ୍ନତି ଚାହେଁ ନାହିଁ, ସେ 
ଚାହେଁ ନିଜର ମଙ୍ଗଳ ସହିତ ଜଗତର ମଙ୍ଗଳ, ସଭିଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ! ଇଶ୍ଵର ମଙ୍ଗଳମୟ; 
କିନ୍ତୁ ଜଣକପାଇଁ ନୁହଁ, ସବୁରିପାଇଁ । ଏତିକି ନ ବୁଝିଲେ ଆମେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଭୂଲ 
ବୁଝିଚୁ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ନିଜ ପକ୍ଷରେ ରହିବାକୁ ବାଧ୍ଯ କରିବୁ । କିନ୍ୁ ଇଶ୍ଵର 
ନିରପେକ୍ଷ୍‌ଃ ଏବଂ ନିରପେକ୍ଷ ଭାବରେଇ ସେ ଜଗତର ମଙ୍ଗଳ କରନ୍ତି । 
© 
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ଭଗବାନ୍‌ ! ତୂମେ କେଉଁଠି ? ୧୨୫ 


୪୫. ଭଗବାନ୍‌ ! ତୁମେ କେଉଁଠି ? 


ସଂସ୍କୃତରେ ଗୋଟିଏ ଶ୍ଲୋକ ଅଛି, ଯାହାର ଅର୍ଥ ହେଲା କାହାନ୍ତି ଯଦୂପତି 
କୃଷ୍ଣ ? ଆଉ କାହିଁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ମଥୁରାପୁରୀ ବା ଦ୍ଵାରକାପୁରୀ ? କାହାନ୍ତି ସେହି 
ରଘୁପତି ରାମ, ଆଉ କାହିଁ ବା ତାଙ୍କର ସେହି ସାକେତପୁରୀ ? କାଳର କରାଳ ଗ୍ରାସରେ 
ସବୁ ଆଜି ଲୀନ ହୋଇଯାଇଛି । କାଳହିଁ ମହାବଳବାନ୍‌ । ସେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ପାଚିଲା କଦଳୀ ପରି ଖାଇ ଜୀର୍ଣ୍ଣ କରିଦିଏ । 


ବାହ୍ୟଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖୁଲେ ହୁଏତ କଥାଟି ଠିକ୍‌ । କାଳ ପ୍ରକୃତରେ ସବୁଠାରୁ 
ବଳବାନ୍‌ । ଏହି ମର୍ଭ୍ୟମଣ୍ଡଳରେ ଯାହାକିଛି ଦେହଧରି ଆସେ, ତାହା ନିଶ୍ଚୟ ଦିନେ 
କାଳ-କବଳିତ ହେବ । କାଳ କାହାକୁ ଛାଡ଼ିବ ନାହିଁ କି ଛାଡ଼ି ନାହିଁ । ରାମଚନ୍ଦ୍ର 
ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ଓ କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ମଧ୍ୟ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌; କିନ୍ତୁ ଏମାନେ ମନୂଷ୍ୟରୂପୀ ଭଗବାନ, 
ଦେହଧାରୀ ଭଗବାନ, ଅବତାରପୁରୁଷ | ଭଗବାନ୍‌ ଶାଶ୍ବତ, ଅମର | ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ 
ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସେ ଯେତେବେଳେ ଦେହ ଧାରଣ କରି ଏ ପଫୂଥବୀକୁ ଆସନ୍ତି 
ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ଦେହ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଦେହ ଭଳି ଦିନେ ନିଶ୍ଚେ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ 
ପଡ଼ିବ, କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ଦେହ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଦେହ ଭଳି ପଞ୍ଚମହାଭୂତରେ 
ଗଠିତ ହୋଇଥାଏ । ଆମ ଦେହ ତିଆରି ହୋଇଛି ମାଟି, ପାଣି, ଅଗ୍ନି, ବାୟୁ ଓ 
ଆକାଶର ମିଶ୍ରଣଦ୍ଵାରା । ଏଗୁଡ଼ିକ ସବୁ ନଶ୍ବର, ମାନେ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ । ଆମ୍ବା 
ଯେତେବେଳେ ଆମ ଦେହକୁ ଛାଡ଼ିଦିଏ, ସେତେବଳେ ଆମ ଦେହ ଏହି ମାଟି, ପାଣି, 
ପବନ, ଅଗ୍ନି ଆଉ ଆକାଶରେ ମିଶିଯାଏ | ଭଗବାନମାନେ ମଧ୍ଯ ଏଠି ଆମ ଭଳି ଜନ୍ମ 
ହୁଅନ୍ତି। ଏବଂ ଦିନେ ସେ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରି ନିତ୍ୟସ୍ଥଳୀ 
ସ୍ବର୍ଗକୁ ଗମନ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ଦେହ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ମର୍ଭ୍ୟର ଏଇ ପାଣି ପବନରେ 
ମିଳେଇଯାଏ । 


କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ ବଞ୍ଚରହନ୍ତି । ସେ ବଞ୍ଚରହନ୍ତି ତାଙ୍କ ' ନାମ” ଭିତରେ ଓ ତାଙ୍କ 
ବାଣୀ” ଭିତରେ | ସେ ମଧ୍ଯ ବଞ୍ଚରହନ୍ତି ତାଙ୍କର ' ଲୀଳା” ଭିତରେ | ତାଙ୍କର ସେହି 
‘ନାମ', “ବାଣୀ” ଓ “ଲୀଳା'କୁ ହୃଦୟ ଭିତରେ ଧରି ରଖୁଥାନ୍ତି ଭକ୍ତମାନେ, 
ସାଧୁସନ୍ଛମାନେ ଓ ସନ୍ଛକବି ମହାକବିମାନେ । ଭଗବାନ୍‌ ରାମ ନାହାନ୍ତି ଶରୀରରେ; 
ମାତ୍ର ମହାକବି ବାଲ୍ଲୀକି ଓ ସନ୍ଛକବି ତୁଳସୀଦାସଜୀଙ୍କ କାବ୍ୟ ମହାକାବ୍ୟ ଭିତରେ 


ରାମ ବଞ୍ଚରହିଛନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଶରୀରରେ ନାହାନ୍ତି; କିନୁ ବ୍ୟାସଙ୍କ ମହାଭାରତ 
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୧୨୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଓ ଶ୍ରୀମଦଭାଗବତ ଭିତରେ ସେ ବଞ୍ଚରହିଛନ୍ତି । ଇଶ୍ଵରପୁତ୍ର ଯିଶୁ, ମହାପୁରୁଷ ମହମ୍ମଦ, 
ତଥାଗତ ବୁଦ୍ଧ ଆଦି ଆମ ଆଗରେ ଶରୀର ଧରି ନାହାନ୍ତି; କିନୁ ବାଇବେଲ, କୋରାଣ 
ଓ ଧମ୍ମପଦ ବା ଜାତକଗଳ୍ତମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସେମାନେ ବଞ୍ଚରହିଛନ୍ି । ଆମେ 
ଯେତେବେଳେ ସେହି ସବୁ ଗ୍ରନ୍ଧ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ନିଷ୍ଠା ଓ ଭକ୍ତି ସହକାରେ ପାଠ କରୁ, 
ସେତେବେଳେ ଆମେ ମଧ୍ଯ ଆମ ହୃଦୟରେ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନ ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭବ 
କରୁ । 

ସେହିପରି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ବଞ୍ଚରହିଛନ୍ତି ଯୁଗ-ଯୁଗଧରି ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ । 
ଭଗବାନ୍‌ ନିଜେ କହିଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ଭକ୍ତ ନାରଦଙ୍କୁ ' ହେ ନାରଦ ! ମୁଁ ବୈକୂଣ୍ଠରେ ନ 
ଥାଏ; କିମ୍ବା ଯୋଗୀ ମୁନି ରଷି ଞ୍ଞାନିମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ନଥାଏ । ମୋର ଅନୁରକ୍ତ 
ଭକ୍ତମାନେ, ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ ଗଭୀର ଭାବେ ଭଲପା'ନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଯେତେବେଳେ ଯୋଉଠି ମୋର ନାମ ଧରି ଡାକନ୍ତି ମୋର ଗୁଣ ଓ ରୂପ ସ୍କରଣ କରି; 
ଏବଂ ମୋର ଲୀଳା କୀର୍ଭନ କରି ଆନନ୍ଦ ଆହ୍ଲାଦରେ ଉନ୍ମତ୍ତ ହୋଇ ନୃତ୍ୟ କରନ୍ତି ବା 
ମୋର ବିଛ୍ଛେଦରେ ଆତୁର ହୋଇ କ୍ରନ୍ଦନ କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ମୁଁ ସେଠାରେ 
ସେଇମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଉପସ୍ଥିତ ଥାଏ । 


ଅସଲ କଥା ହେଉଛି, ଭଗବାନ୍‌ ସବୁବେଳେ ସବୁଠାରେ ସୂକ୍ଷ୍ମରୂପରେ ବ୍ୟାପି 
ରହିଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ଓ ଯେଉଁଠାରେ ଆମେ ତାଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରିବା ବା ତାଙ୍କୁ 
ଡାକିବା ବା ତାଙ୍କର ଗୁଣ ଓ ଲୀଳା କୀର୍ଭନ କରି ଭାବବିଭୋର ହେବା, ସେତେବେଳେ 
ଆମେ ଆମ ହୃଦୟରେ ତାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବା ବା ଉପଲବ୍ଧ କରିବା | ଆମ ଭିତରୁ 
କେହି ଯଦି ସେପରି ଅତି ପ୍ରଗାଢ଼ ଭକ୍ତ ଥା'ନ୍ତି ତେବେ ସେ ତାଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ସୁକ୍ଷ୍ମଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ କରିପାରନ୍ତି । 


ରାମ, କୃଷ୍ଣ, ବୁଦ୍ଧ, ଯିଶୁ, ମହମ୍ମଦ ପ୍ରଭୁତି ଦିବ୍ୟାମ୍ମାମାନେ ଯଦି ସୁକ୍ଷ୍ମସ୍ତରରେ 
ଜୀବିତ ନଥାନ୍ତେ, ତେବେ କୋଟି କୋଟି ନରନାରୀ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷଧରି ତାଙ୍କୁ 
ମନେ ରଖୁ ନଥାନ୍ତେ | ବହୁ ବଡ଼ବଡ଼ ରାଜା, ମହାରାଜା, ସମ୍ରାଟ୍‌ ଓ ବୀରପୁରୁଷ ଏ 
ପୂଥବୀରେ ବହୁ ରାଜ୍ୟବିସ୍ତାର କରିଛନ୍ତି; ବହୁ କୀର୍ରି ମଧ୍ୟ ରଖୁ ଯାଇଛନ୍ତି | ଇତିହାସରେ 
ସେମାନଙ୍କ ନାମ ଓ କାର୍ଯ୍ୟାକାର୍ଯ୍ୟ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛି । ଆମେ ସେସବୁ ପଢ଼ିଛୁ । 
କିନ୍ତୁ ସେମାନେ କେବେ ଆମକୁ ଉଦବୁଦ୍ଧ କରିପାରନ୍ତି କି ? ରାମ, କୃଷ୍ଣ, ବୁଦ୍ଧ, ଯିଶୁ, 
ମହମ୍ମଦ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ଆଜି ସୁଦ୍ଧା କୋଟି କୋଟି ଲୋକ କାହିଁକି ଭଲ ପାଉଛନ୍ତି ? କାହିଁକି 
ଭକ୍ତି କରୁଛନ୍ତି ? ତା'ର କାରଣ ହେଲା, ସେମାନେ ହୁଏତ ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର; 
ନତୁବା ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ଓ ଆଦିଷ୍ଟ ପୁରୁଷ । 
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ବିଭୂତି ଓ ଅବତାର ପ୍ରସଙ୍ଗ ୧୨୭ 


ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ, ନିଷ୍ଠାର ସହିତ, ଶୁଦ୍ଧ ଚିଭରେ ଯଦି କିଏ ରାମାୟଣ, ଗୀତା, 
ଭାଗବତ, ବାଇବେଲ୍‌ ବା କୋରାଣ ସରିଫ ପାଠକରେ, ତେବେ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଏକ 
ଅପୂର୍ବ ପବିତ୍ର ଭାବାବେଗରେ ଆବିଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । କାରଣ ଏହିସବୁ ଧର୍ମଗ୍ରନୃଗୁଡ଼ିକରେ 
ଶବ୍ଦ ଓ ବାକ୍ୟରେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନା ନିହିତ ରହିଛି । ଏଗୁଡ଼ିକ ସାଧାରଣ 
ଶଦ୍ଦ ବା ବାକ୍ୟ ନୂହନ୍ତି, ଏହା ଅବତାରପୁରୁଷ ବା ଆଦିଷ୍ଟ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ମୁଖନିଃସୂତ 
ବାକ୍ୟ । ଏହି ବାକ୍ୟ ଭିତରେ ବିଶ୍ଵସ, ଆସ୍ଥା, ପ୍ରତ୍ୟୟ, ସୁରକ୍ଷା ଓ କଲ୍ୟାଣର ବୀଜ 
ନିହିତ ରହିଛି । ଏହି ବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ମନ୍ତର । ଯେଉଁମାନେ 
ସତକୂସତ ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ଚାହାନ୍ତି ସେମାନେ ଏହିସବୁ ଧର୍ମଗନ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ ପରମ ବିଶ୍ଵାସର 
ସହିତ ବିନା ତର୍କ-ବିଚାରରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବେ, ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟ କରିବେ ବା ମନନ 
କରିବେ । ଆମେ ଯେପରି ଇତିହାସ ବହି ପଢୁ ବା ରାଜନାତି ବିଜ୍ଞାନ ପଢୁ 
ସେପ୍ତରିଭାବରେ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ପଢ଼ିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ । ମନୁଷ୍ଯର ବିଚାର ବୁଝି ଦେଇ 
ଆମେ ରାମ, କୃଷ, ଯିଶୁ, ମହମ୍ମଦଙ୍କୁ ବୁଝିବା କେବେ ବି ଉଚିତ ନୁହେଁ । ସେସବୁ 
ଚରିତ; ଏବଂ ସେସବୁ ବାକ୍ୟ ଆମ ବୂବ୍ଧି ବିଚାରରେ ଅତୀତ | ତାହା ବିଶ୍ଵାସୀ ମଣିଷର 
ଉପଲବନ୍ଧର ବିଷୟ । 

© 


୪ ୬. ବିଭୂତି ଓ ଅବତାର ପ୍ରସଙ୍ଗ 


' ଅବତାର” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ଉଭର୍ଚ୍ରୁ ସମତଳକୁ ଅବତରଣ କରେ; 
ଓହ୍ଲାଇଆସେ । ଅରୂପ, ନିର୍ଗୁଣ, ଅନାମ, ନିଶ୍ପିୟ ଶକ୍ତି ଚେତନା ଓ ଆଲୋକରୂପୀ 
ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଯେତେବେଳେ ଏହି ସ୍କୁଳ ଜଗତରେ ବିଶେଷରୂପେ, ଗୁଣ ଓ ନାମ ଧାରଣ 
କରି କ୍ରିୟା କରନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ଏକ ବିଶେଷ ଦିବ୍ୟଲୀଳା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି ସେତେବେଳେ 
ଆମେ ତାଙ୍କୁ କହୁ ଅବତାର । କିନ୍ୁ ଉଦାର ଅର୍ଥରେ ଦେଖୁଲେ, ଏ ପୃଥିବୀରେ 
ଯେତେଯାହା ସ୍ଥାବର ଜଙ୍ଗମ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛନ୍ତି, ସମସ୍ତେ ସେହି ଅବ୍ୟକ୍ତ ପରମବ୍ରହ୍ମଙ୍କର 
ବ୍ୟକ୍ତ ଅବତାର | ଅବଶ୍ୟ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ' ଅବତାର” ଶବ୍ଦ ଏକ ବିଶେଷ 
ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । 


ଏ ବିଶ୍ବରେ କୋଟି କୋଟି ସାଧାରଣ ସୃଷ୍ଟି ବସ୍ତୁ ଭିତରେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁଟି 
ଅସାଧାରଣଭାବରେ ବୃହତ୍‌, ବିରାଟ, ମହାନ୍‌ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ, ତା' ଭିତରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶେଷ ଶକ୍ତି ବା ଏଚଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି । ପର୍ବତମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
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e୧୨୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ହିମାଳୟ, ନଦୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଗଙ୍ଗା, ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଅଶ୍ଵତ୍ଥ, ସରୀସୂପମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଅହିରାଜ ବାସୁକି, ଗ୍ରହ-ନକ୍ଷତ୍ରମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଜଳାଶୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ସମୁଦ୍ର, ପୁଷ୍ଠମାନଙ୍କ ଭିତରେ ପଦ୍ଧ, ଓଷଧମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଅମ୍ପତ, ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ଗରୁଡ଼, ପଶୁମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସିଂହ, ଗୃହପାଳିତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଗାର, କୀଟମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ବଜ୍ରକୀଟ (ଯେ ପଥରକୁ ଖୋଳି ଖୋଳି, ତା' ଭିତରେ ଦେବମୁର୍ଭି ବା 
ଦିବ୍ୟପ୍ରତୀକ ଅଙ୍କନ କରେ ଓ ତାହା ଶାଳଗ୍ରାମ ରୂପେ ପୂଜିତ ହୁଏ), ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ମହାତ୍ାଗଣ ଓ ବିଶେଷ ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ, ..... ଇତ୍ୟାଦି ଉଦାହରଣ 
ଦେଖୁଲେ ଏ ସୃଷ୍ଟିରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅସାଧାରଣ ଶକ୍ତି, ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଓ ଗୁଣ କିପରି ଏକ 
ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି, ତାହା ବୂଝିହୁଏ | ଏହି ସାଧାରଣ ତର୍ଵକୁ 
ବିଭୂତି କୁହାଯାଏ । ଏହି ସାଧାରଣ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ମନୋଯୋଗୀ 
ହେଲେ ଆମର ମନ ସ୍ଵତଃ ସେହି ଅନନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥାଏ ! 
ଏହି ବିଭୂତିମାନେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ବିଶେଷ ବିଶେଷ ଶକ୍ତି ଓ ଗୁଣ ଧରି ସବୁ ଯୁଗରେ ଓ 
ସବୁ ଦେଶରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥାନ୍ତି ଓ ଅତ୍ତୁତ କ୍ରିୟାମାନ ସମ୍ପନ୍ନ କରିଥାନ୍ତି । ମହାମହା 
ବୈଜ୍ଞାନିକ, କବି, ଶିଲୀ, ଦାର୍ଶନିକ, ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରନାୟକମାନେ ସମସ୍ତେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ବିଭୂତି । 

କିନ୍ତୁ ଅବତାର କଥା ସ୍ବତନ୍ତ୍ର । ପରମେଶ୍ବର ସ୍ଵୟଂ ଏକ ବିଶେଷ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ତାଙ୍କର ସାଙ୍ଗୋପାଙ୍ଗ ବିଭୂତିମାନଙ୍କୁ ଧରି ଏକ ବିଶେଷ ରୂପେରେ ଏ ପ୍ରଥବୀରେ 
ଆବିର୍ଦୂତ ହୁଅନ୍ତି | ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି ଯେତେବେଳେ 
ଧର୍ମର ଗ୍ଲାନି ହୋଇଯାଏ, ଅଧର୍ମ ପ୍ରବଳ ହୋଇଉଠେ, ସେତେବେଳେ ସେ ଏହି 
ଧରାପୂଷ୍ଠରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ପୂନର୍ବାର ଧର୍ମକୁ ଅବସ୍ଥାନ କରନ୍ତି ଓ ଅଧର୍ମୀ 
ଦୁରାଚାରୀମାନଙ୍କୁ ବିନଷ୍ଟ କରି ପୃଥିବୀକୁ ପାପତାପରୁ ମୁକ୍ତ କରନ୍ତି | 


ଏକଥା ସତ ଯେ, ଏ ପୂଥବୀରେ ଆବହମାନ କାଳରୁ ଧର୍ମସ୍ରୋତ ଆଗକୁ 
ଆଗକୁ ବହିଚାଲିଛି; ଏବଂ ସେହି ବହମାନ ସ୍ରୋତରେ ଧର୍ମପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ 
ଅବଗାହନ କରି ସେହି ବହମାନ ସ୍ଟୋତ ସହିତ ଛଶ୍ଵରରୂପୀ ମହାସାଗର ଅଭିମୁଖେ 
ଯାତ୍ରା କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମଧ୍ଯେ ମଧେ ଏପରି ଦୁଃସମୟ ଆସେ, ଯେତେବେଳେ କି 
କୌଣସି ଅଜ୍ଞାତ କାରଣରୁ ଦୁଷ୍ଟଶକ୍ତିମାନେ ବହୁଳ ପରିମାଣରେ ଏ ପୂଥବୀରେ କନ୍ଧ 
ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଅଜ୍ଞାନ ଅପଶକ୍ତି ପ୍ରବଳ ହୋଇଉଠେ । ସେମାନେ 
ବହମାନ ଧର୍ମସ୍ତୋତକୁ ବନ୍ଦ କରିଦିଅନ୍ତି ଫଳରେ ଅଧର୍ମ, ଅନ୍ୟାୟ, ଅନୀତି, ଅନାଚାର 
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ବିଭୂତି ଓ ଅବତାର ପ୍ରସଙ୍ଗ ୧୨୯ 


ବ୍ୟାପିଯାଏ । ଜଡ଼ବାଦୀ, ଭୋଗପ୍ରବଣ ନାସ୍ତିକମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ବଢ଼ିଯାଏ । ରଶ୍ବରଙ୍କ 
ଭାବ ଲୋପ ହୋଇଯାଏ । ପ୍ରେମ, ସତ୍ୟ, ଦୟା, କ୍ଷମା, ଅହିଂସା, ଉଦାରତା, 
ଦାନଦାକ୍ଷିଣ୍ୟ, ସେବା, ତ୍ୟାଗ, ତିତିକ୍ଷାଦି ସଦ୍ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିରୁ ତିରୋହିତ 
ହୋଇଯାନ୍ତି । ସେଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଥାନରେ ଅହଂକାର, ସ୍ବାର୍ଥପରତା, ମିଥ୍ୟାଚାର, ହିଂସା, ଇର୍ଷା, 
ଅସୂୟା, ନୃଶଂସତାଦି ଆସୁରିକ ପୈଶାଚିକ ଦୂର୍ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ବଢ଼ିଚାଲେ । ସମାଜରେ 
ତଥାପି ଯେଉଁ ଅଳ୍ପ କେତେଜଣ ସାଧୁପ୍ରକୃତିର ଜ୍ଞାନୀ ଓ ଭଶ୍ଵରପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଆନି, 
ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ସେହି ଦୂଷ୍ଟମାନେ ବହୁ ଅତ୍ୟାଚାର କରନ୍ତି; ଫଳରେ ସେମାନେ 
ବଡ଼ କଷ୍ଟ ପାଆନ୍ତି | ନିରୁପାୟ ହୋଇ ସେହି ଅସହାୟ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ଲୋକମାନେ ଆକୂଳ 
ବ୍ୟାକୁଳ ହୃଦୟରେ ଏକାଗ୍ରଚିତ୍ତରେ ଏକତ୍ର ଏକସ୍ବରରେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏଥୁରୁ ତ୍ରାଣ 
କରିବାପାଇଁ ଡାକନ୍ତି ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି- ତପସ୍ଯା କରନ୍ତି ଓ ନାନାବିଧ 
ସାଧ୍ୟସାଧନା କରନ୍ତି । ସେହିମାନଙ୍କ ଆକୂଳ ଆହ୍ଵାନର ପ୍ରତ୍ୟଯୁରର ସ୍ଵରୂପ, ସେହି 
ପରମକାରୁଣିକ, ପରମ ଦୟାଳୁ , ଧର୍ମ ଓ ଧାର୍ମିକଙ୍କ ରକ୍ଷାକାରୀ ପରମେଶ୍ବର ଏ 
ପୂୃଥବୀରେ ଶରୀର ଧରି ଜନ୍ଧଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି; ଏବଂ ଯଥା ସମୟରେ ଓ ଯଥା ଉପାୟରେ 
ସେହି ଦୁଷ୍ଟ ଶକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଧ୍ଵଂସ କରି ସେମାନଙ୍କ କବଳରୁ ଶିଷ୍ଟ ସାଧୁମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷାକରନ୍ତି; 
ଏବଂ ଯୁଗୋପଯୋଗୀ ଏକ ନୂତନ ଧର୍ମାଲୋକ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି ଏକ ନୂତନ ଧର୍ମଧାରା 
ଶବ ଧର୍ମାଚାର ପ୍ରବର୍ଗନ କରନ୍ତି । ଆଗକୁ ଆଗକୁ ପ୍ରବହମାନ ଧର୍ମସ୍ତ୍ରୋତର 
ଗତିଶୀଳତାରେ ଯେଉଁ ସବୁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଥଲା, ତାକୁ ଦୂର କରିଦିଅନ୍ତି, ଫଳରେ ସନାତନ 
ଧର୍ମର ସ୍ତୋତସ୍ବିନୀର ଜଳ ପୁନଶ୍ଚ ସ୍ଵଚ୍ଛ ହୋଇଯାଏ ଓ ରୁଵଦଧସ୍ତୋତ ପୁଣି ଆଗକୁ 
ବହିଚାଲେ । 


ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଏହାହିଁ ଚାଲିଆସିଛି । ଏ ପୂଥବୀ ଜନ୍ଧହେଲା ପରଠାରୁ ଓ 
ମାନବଜାତିର ପ୍ରଥମ ଧର୍ମାନ୍ଵେଷ ଓ ଧର୍ମବୋଧ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଦିନଠାରୁ ବାରମ୍ବାର 
ଏହି ସନାତନ ଧର୍ମର ଗତିଧାରା ମଧେ ମଧ୍ଧେ ଦୃଷ୍ଟ ଅଧର୍ମୀ ଲୋକମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଅବରୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଛି; ଏବଂ ସେହି ରୁ୍ଧଧାରାକୁ ପୁଣି ଆଗକୁ ପ୍ରବହମାନ କରିବାପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ 
ବାରମ୍ବାର ଏହି ପୃଥିବୀରେ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ କଜନ୍ଧଗ୍ରହଣ କରି ନଷ୍ଟପ୍ରାୟ ରୁଦ୍ଧଧର୍ମକୂ 
ପୁନର୍ବିନ୍ୟାସ କରି ପୁନଃ ସଂସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ଅବତାର ଯେତେବେଳେ ଆସନ୍ତି 
ମୁଢ଼-ପାମରମାନେ ତାଙ୍କୁ ଇଶ୍ଵର ବୋଲି ଚିହ୍ନିପାରନ୍ତି ନାହିଁ; କିନୁ ସାଧୁପ୍ରକୃତିର ଦିବ୍ୟ 
ସଂବେଦନଶୀଳ ଲୋକମାନ ତାକୁ ଦେଖୁଲାମାତ୍ରେ ଜାଣିପାରନ୍ତି । ମୂଢ଼ମାନେ 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ମଣିଷରୂପ ଦେଖୁ ତାଙ୍କୁ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ବୋଲି ଭାବିଥାନ୍ତି । ଅଜ୍ଞାନତା 
ହେତୁ ସେମାନଙ୍କର ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ଖୋଲି ନଥାଏ । 
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୧୩୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଆମ ଧର୍ମରେ ଅସଂଖ୍ୟ ଅବତାର ଆସିଛନ୍ତି; କିନୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଦଶଟି ଅବତାରଙ୍କୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅବତାର ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ¬ ମୀନ, କଛପ, ବରାହ, ନୃସିଂହ, ବାମନ, 
ରାମ, ପର୍ଶୁରାମ, ବଳରାମ, ବୁଦ୍ଧ ଓ କଳି । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଠାବତାର ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେଣୁ ଦଶାବତାର ଭିତରେ ତାଙ୍କ ରଖଯାଇ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଏ 
ଅବତାରମାନଙ୍କର ଧାରା ଏତିକିରେ ଶେଷ ହୋଇ ନାହିଁ କି ହେବ ନାହିଁ । ସନାତନ 
ଧର୍ମର କୁମବିକାଶ ଚାଲିଛି ଓ ଚାଲିଥିବ । ଏ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ଅବତାରମାନେ ଆସିଛନ୍ତି 
ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ଯ ଯୁଗର ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଅବତାରମାନେ ଆସିବେ । ମନୁଷ୍ଯର 
ଧର୍ମବୋଧ, ଧର୍ମବିଚାର, ଧର୍ମାଚାର ଓ ଇଶ୍ଵର ଉପଲବ୍ଧ କ୍ରମେ ବିକଶିତ ହୋଇ ହୋଇ 
ଚାଲିଛି; ଏବଂ ଏହି ଯୁଗାବତାରମାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ତାହା ସମ୍ଭବହୋଇଛି | ଅବତାରମାନେ 
ମଧ୍ଯ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ପୂର୍ଣ୍ଣରୁ ପୂର୍ଣତର ଶକ୍ତି, ଚେତନା ଓ ଆଲୋକ ନେଇ ଏ ଧରାଧାମକୁ 
ଆସୁଛନ୍ତି । 


ଅତୀତରେ ଆମ ଧର୍ମ ଭିତରକୁ ବହୁ ବଡ଼ ବଡ଼ ବିଭୂତିମାନେ ଆସିଛନ୍ତି । 
ସନକ, ସନାତନ, ସନନ୍ଦନ ଓ ସନତକୁମାରଙ୍କ ଭଳି ବୈଦିକ ମୁନିଗଣ; ନାରଦ, 
ବଶିଷ୍ଠ, ବିଶ୍ବାମିତ୍ରାଦି ବୈଦିକ ଓ ପୌରାଣିକ ରଖଷିବୃନ୍ଦଃ ଏବଂ ଶଙ୍କର, ରାମାନୁଜ, 
ମାଧ୍ଵାଚାର୍ଯ୍ୟ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ନାନକ, କବିର, ଦୟାନନ୍ଦ, ବିବେକାନନ୍ଦ, ରାମକୃଷ୍ଣ, 
ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ପ୍ରମୁଖ ମହାନ୍‌ ଯୋଗୀ ଓ ବୈଷ୍ଠବାଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ମଧ୍ଯ ଆସିଛନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ 
ବ୍ୟତୀତ ବହୁ ସାଧୁସନ୍ଧ ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ଜନ୍ନହୋଇ ଆମ ସନାତନ ଧର୍ମଧାରାକୁ ସର୍ବଦା 
ସ୍ବଚ୍ଛ ଓ ଗତଶୀଳ କରାଇବାରେ ବ୍ରତୀ ହୋଇଛନ୍ତି | ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଏକ 
ଶାଶ୍ୃତ ଗତିଶୀଳ ମହିମା ଲାଭ କରିଛି । 
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ବିଶ୍ଵାସେ ମିଳଇ କୃଷ୍ଣ... ୧୩୧ 


୪୭. ବିଶ୍ଵାସେ ମିଳଇ କୃଷ୍ଣ... 


ବିଶ୍ବାସରେ ଭଗବାନ୍‌ ମିଳନ୍ତି; କିନଧୁ ତର୍କ ଦେଖୁଲେ ସେ ଦୂରେଇ ଯାଆନ୍ତି I 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାପାଇଁ ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୃପା ପାଇବାପାଇଁ ମନର ବିଶ୍ଵାସ ହିଁ 
ଏକମାତ୍ର ଅବଲମ୍ବନ ! ଯୁକ୍ତିତର୍କ କରି କେହି ତାଙ୍କୁ ପାଇପାରିବ ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ 
କରିପାରିବ ନାହ. କି ତାଙ୍କ କୃପା ମଧ୍ଯ ପାଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ସବୁ ଧର୍ମରେ ଯେଉଁ ମହାମ୍ବାମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଏହି 
ମହାବାକ୍ୟ କହିଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଆମେ ସେହି ମହାବାକ୍ୟକୁ ଠିକ ଭାବେ ବୁଝିପାରି ନାହୁଁ । 
ପ୍ରଥମ କଥା ହେଲା, ବିଶ୍ଵାସ କ'ଣ ? ବିଶ୍ଵାସ ହେଉଛି ଆମ ମନର ଏକ ବିଶେଷ 
ଅନୁକୂଳ ଅବସ୍ଥା । ତର୍କବୁବି ହେଲା ମନର ଏକ ଦୀନ ଅବସ୍ଥା ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ଅବସ୍ଥା । 
ଅନେକଙ୍କ ମନରେ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ବିଶ୍ଵାସ ଆସିଯାଏ । ମନ ଯଦି ସରଳ ଓ ପବିତ୍ର ହୁଏ, 
ହୃଦୟ ଯଦି ନିର୍ମଳ ହୁଏ; ଏବଂ ଯଦି ତୁମର ମନ ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ଚାହୁଁଥାଏ, ଯଦି 
ତୁମେ ମିଥ୍ୟାଚାରୀ ନୁହଁ, ଯଦି ତୁମ ହୃଦୟ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ସ୍ଵେହଶୀଳ ହୋଇଥାଏ, 
ତେବେ ତୁମ ମନ ଭିତରକୁ, ହୃଦୟ ଭିତରକୁ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ବିଶ୍ଵାସ ଆସିଯିବ । 


କିନ୍ତୁ ଅପରପକ୍ଷରେ ଆମ ମନ ଯଦି ଅହଂକାରରେ ଫାଟି ପଡୁଥାଏ, ଯଦି ଆମ 
ଭିତରେ ମିଥ୍ୟା, ହିଂସା, କପଟତା, ଇର୍ଷା ପ୍ରଭୃତି ପୁରି ରହିଥାଏ, ତେବେ ଆମ ତରୁ 
ସରଳତା ଓ ପବିତ୍ରତା ଉଭେଇଯିବ । ଆମ ମନ ହୃଦୟ ସବୁବେଳେ କପଟତାରେ 
ଧନ୍ଦିହେଉଥବ | ଏରି ଅବସ୍ଥାରେ ଆମ ମନ ଭିତରକୁ ବିଶ୍ଵସ କିପରି ଆସିବ ? ଏପରି 
ପ୍ରକୃତିର ଲୋମାନଙ୍କ ମନରେ ସବୁବେଳେ କୂଟବୁବି ଖେଳୁଥାଏ । ଏମାନେ କୋଉ 
କଥାକୁ ସହଜରେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସରଳ କଥାଟି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ମନଭିତରକୁ 
ପଶିଲେ ବଙ୍କା ହୋଇଯାଏ । ଏହି ଧରଣର ଲୋକେ ସବୁ କଥାର ଓଲଟା ଦିଗଟାକୁ ହିଁ 
ସବୁବେଳେ ଦେଖୁଥାନ୍ତିଃ ସବୁ କଥାରେ ତର୍କ କରନ୍ତି । ଏମାନେ କାହାକୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ; ଏପରିକି ନିଜ ସ୍ତ୍ର ପୁତ୍ରର କନ୍ୟା, ପିତାମାତା, ବନ୍ଧୁ, କୁଟୁମ୍ବ କାହାପ୍ରତି 
ଏମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ନଥାଏ । ଏମାନେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସନ୍ଦେହ କରୁଥାନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର 
ସବୁ କଥାରେ ସଂଶୟ । ଏ ଧରଣର ଲୋକମାନେ କହନ୍ତି- ଏ ଜଗତରେ କାହାକୁ 
ବିଶ୍ଵାସ ନାହିଁ; ଘରର ପୋଷା କୁକୁରକୁ ବିଶ୍ଵାସ ନାହିଁ କାଳେ କେତେବେଳେ ପାଗଳା 
ହୋଇ କାମୁଡ଼ିଦେବ । ନିଜର ସ୍ତ୍ରୀ ବା ସ୍ବାମୀକୁ ବିଶ୍ଵାସ ନାହିଁ କାଳେ କୋଉ କୋଉ 
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୧୩୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ପୁରୁଷ ବା ସ୍ତୀ ପାଲରେ ପଡ଼ି ବିଷ ଦେଇ ମାରିଦେବ । ଗଛଟା ଉପରେ ବି ବିଶ୍ଵାସ 
ନାହିଁ କାଳେ କେତେବେଳେ ତା ତଳେ ଠିଆ ହୋଇଥ ।ବେଳେ ଭାଙ୍ଗି ପଡ଼ିବ । 
ଏଭଳି ଲୋକେ ମାନସିକ ରୋଗରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ । ଏମାନେ ସୁସ୍ଥ ମସ୍ତିଷ୍ଟଧାରୀ ମଣିଷ 
ନୂହନ୍ତି । 

ଆଉ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଖୁବ୍‌ ସରଳ ଓ ସହଜ ଭାବେ 
ସବୁ କଥାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିଯା'ନ୍ତିଃ ଏବଂ ଶେଷରେ ଠକିହୋଇଯାନ୍ତି ଏବଂ ଥରେ 
ଦି' ଥର ଠକି ହୋଇଗଲା ପରେ ଆଉ କାହାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅବଶିଷ୍ଟ ଜୀବନ 
ଏମାନେ ଗୋଟିଏ ଧ୍ଵନି ଦେଇ ଚାଲିଥାନ୍ତି ' ସବୁ ଶଳା ଚୋର, ସବୁ ଶଳା ଠକ’ | 


ଅସଲ କଥା ହେଲା, ଏମାନେ କିଛି ଗୋଟେ ଆଶା କରି ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି; 
କିଛି ଗୋଟେ ଲୋଭ କରି ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି ଏପରିକି ନିଜର କାମନା ପୁରଣ କରିବା 
ପାଇଁ ମହାଦେବଙ୍କ ଉପରେ ଶହେମାଠିଆ ଗଙ୍ଗାଜଳ ଅଭିଷେକ କରି; କିମ୍ବା ସମଲେଶ୍ବରୀ 
ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ ସୁନାମୁକୁଟ ପିନ୍ଧାଇ, କାମନା ପୂରଣ ହେବ ବୋଲି ବିଶ୍ବାସ 
ରଖୁଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଦେବୀ ସମଲେଶ୍ବରୀ ତାଙ୍କ କାମନା ପୂରଣ ନ କଲେ ଏମାନଙ୍କର 
ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ତୁଟିଯାଏଓ ଆରେ ଯାଃ ! ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି ତନ୍ତମନ୍ତ୍ର ସବୁ ଫାଲତୁ 
କଥା; ଦେବଦେବୀ ମଧ୍ଯ ମସୁ ମିଛ । ଆହେ, କଳିକାଳରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କର ଆଉ 
ମହିମା ଅଛି ? 


କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତ ବିଶ୍ଵାସର କଥା ଅଲଗା | ସୁସ୍ଥ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଓ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରକୃତ 
ବିଶ୍ଵାସ କରିପାରେ । ତେବେ ବୁବ୍ଧିମାନ ନ ହେଲେ ବି ମଣିଷଟି ଯଦି ଶୁଦ୍ଧ ପବିତ୍ର ଓ 
ସ୍ଲେହଶୀଳ ହୋଇ ।ଏ, ତେବେ ତା’ ଭିତରେ ବିଶ୍ଵାସ ସର୍ବଦା ମହଜୁଦ ରହିବ । 
ଏଭଳି ମଣିଷ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରେ; ସବୁକୁ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵାସ କରେ । ପ୍ରକୃତ ବିଶ୍ବାସୀ 
ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରଥମେ ନିଜ ଆଡ଼ୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସର ପାତ୍ର ହୋଇଥାଏ । ଆମ ଭିତରେ 
ଏପରି କିଛି କୂଟକପଟ ବା ମିଥ୍ୟାର ଛାଇ ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ଯାହା ଫଳରେ କି 
ଅନ୍ୟଜଣେ ଆମକୁ ଅବିଶ୍ବାସ କରିବ ବା ସନ୍ଦେହ କରିବ | ଅବଶ୍ୟ ସମାଜରେ ଅବିଶ୍ବାସୀ 
ଓ ସହେହୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ କି ତୂମେ ଯେତେ ଶୁଦ୍ଧ ଆଉ ସତ୍‌ ହେଲେ ବି 
ତୁମକୁ ଅବିଶ୍ବାସ କରିବେ; ସନ୍ଦେହ ମଧ୍ଯ କରିବେ । କିନୁୁ ଆମକୁ ଯେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବ, 
କରୁଥାଉ; ଆମେ କିଳୁ ଆମ ଆଡୁ ଖୁବ୍‌ ବିଶ୍ଵସ୍ତ ରହିବା, ସତ୍‌ ରହିବା । 


ମୁଁନି ନିଜେ ବିଶ୍ଵସ୍ତ ହୋଇପାରିଲେ ମୋର ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ରହିବ । 
ବିଶ୍ଵାସର ମୂଳ କଥାଟି ହେଲା, ଆମେ ଆଗ ଅନ୍ଧଭାବରେ ମାନିଦେବା ଯେ, ଏ 
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ବିଶ୍ଵାସେ ମିଳଇ କୃଷ୍ଣ... ୧୩୩ 


ଜଗତରେ ସବୁଠାରେ ସେହି ପରମସତ୍ୟ, ପରମମଙ୍ଗଳ ଓ ପରମସୁନ୍ଦର ଭଗବାନ୍‌ 
ବିଦ୍ୟମାନ ଅଛନ୍ତି । ସେ ଗଛରେ ଅଛନ୍ତି, ପୋକ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି, ମାଟିଗୋଡ଼ିରେ 
ଅଛନ୍ତି, ମଣିଷ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ଓ ମୋ ଭିତରେ ବି ଅଛନ୍ତି । ମୁଁ ତାଙ୍କ ଡାକିଲେ ସେ 
ଗଛ ଭିତରୁ ମୋ ଡାକର ଉତ୍ତର ଦେବେ- ଦେବପ୍ରତିମା ଭିତରୁ ମୋ ଡାକର ଉତ୍ତର 
ଦେବେ- ଆକାଶର ଶୂନ୍ୟତା ଭିତରୁ ମୋ ଡାକର ଉତ୍ତର ଦେବେ; ଏବଂ ଶେଷରେ 
ମୋ ନିଜ ଭିତରୁ ବି ତାଙ୍କର ଉତ୍ତର ମୋତେ ଶୁଭିବ | ତାଙ୍କ ଉତ୍ତର ମୋତେ ଶୁଣା ନ 
ଗଲେ ବି ମୁଁ ଭାବିନେବି ଯେ, ସେ ମୋତେ ସର୍ବଦା ଖୋଜୁଛନ୍ତିଖ ସେ ମୋର ସବୁ 
କଥା ଶୁଣୁଛନ୍ତିଟ ସେ ମୋର ଅନ୍ତରର ସବୁ ଚିନ୍ତା ଓ ଭାବନାକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣୁଛନ୍ତି ! ତେଣୁ 
ସେ ମୋ ପାଇଁ ଯାହା କରିବାର କଥା, କରିବେ । ମୋର କୋଉଥୂରେ ଭଲ ହେବ, 
ସେ କଥା ମୋ ଠାରୁ ତାଙ୍କୁ ବେଶୀ ଜଣା । ସେ ନିଶ୍ଚୟ ମୋ ଆବଶ୍ୟକବେଳେ 
ମୋତେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ହେଉ ବା ପରୋକ୍ଷରେ ହେଉ, ସାହାଯ୍ୟ କରିବେ ଓ ମୋର ଯାହା 
ମଙ୍ଗଳ ହେବ, ତାହା କରିବେ । 


ଏହି ହେଲା ବିଶ୍ଵାସ; ଯଥାର୍ଥ ବିଶ୍ଵାସ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆମଠାରୁ ଦୂରେଇ ରଖୁ 
ଭାବିଲେ; କିମ୍ବା ତାଙ୍କୁ କୋଉ ମନ୍ଦିରରେ ବା ବୈକୁଣ୍ଠରେ କେବଳ ଅଛନ୍ତି ବୋଲି 
ଭାବିଲେ, ଆମର ବିଶ୍ବାସ ଦୃଢ଼ ହେବ ନାହିଁ । ଆମ ମନରେ ସର୍ବଦା ଏଇ ଭାବନା 
ଆସେ ¬ ' ପ୍ରଭୁ ତ ମୋ ପାଖେ ପାଖେ ଅଛନ୍ତି ! ମୋ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି | ଏଇ ଗଛରେ 
ଅଛନ୍ତି । ଏଇ ପବନରେ ଅଛନ୍ତି । ଏଇ ଆକାଶରେ ଅଛନ୍ତି । ମୋତେ ଭଲ ପାଉଥିବା 
ମଣିଷଙ୍କ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି । ମୋତେ ଘୂଣା କରୁଥିବା ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ବି ଅଛନ୍ତି ।' 


ବାସ୍‌ ..... ଏହାହିଁ ପ୍ରକୃତ ବିଶ୍ଵାସ । 
° 
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୧୩୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୪୮. ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଚକ୍ର କାହା ପାଇଁ ? 


ଏ ପୂଥବୀର ସ୍ରଷ୍ଟା ଆଉ ପାଳକ ଭଗବାନ୍‌ । ସାରା ପୂଥବୀର ଦାୟିତ୍ବ ତାଙ୍କ 
ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ । ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଯେତେ ଯାହା ଅଛି, ସ୍ଥାବର ଠାରୁ ଜଙ୍ଗମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କିମ୍ବା 
ହାତୀ ତିମିଙ୍କ ଠାରୁ କୀଟାନୂକୀଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁରି ଦାୟିତ୍ଵ ସେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ସେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର | ଗୋଟିଏ ହାତୀ ବା ଗୋଟିଏ ମହାପରାକ୍ରମୀ ମଣିଷ ପାଇଁ ଯେମିତି ତାଙ୍କର 
ହୃଦୟରେ ସ୍ଥାନ ଅଛି, ଗୋଟିଏ ସାମାନ୍ୟ ପିମ୍ପୁଡ଼ି ବା ଉଇଟିଏ ଲାଗି ମଧ୍ଯ ସେ ତାଙ୍କର 
ହୃଦୟର ଦ୍ଵାର କେବେ ବନ୍ଦ କରନ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଅହଂକାରୀ, ସ୍ବାର୍ଥପର, ଉଦ୍ଧତ ମଣିଷ 
ଭାବେ, ଭଗବାନ୍‌ କେବଳ ତା'ରି; ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌ କେବଳ ତାକୂୁଇ ଆପଦ-ବିପଦରୁ 
ତାରିବେ ବୋଲି ଦିନରାତି ଚବିଶ ଘଣ୍ଟା ଚାରିହାତରେ ଶଙ୍ଖ-ଚକ୍ର-ଗଦା-ପଦ୍ଧ ଧରି 
ବୈକୁଣ୍ଠରେ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ବସିରହିଛନ୍ତି । 


ମଣିଷ, ବିଶେଷତଃ ଆଧୁନିକ ମଣିଷ, ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ ଅନ୍ଧ ହୋଇଯାଇଛି । 
ସେ ଭାବୂଛି, ଯେହେତୂ ସେ ବୃବିବଳରେ ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରୁ ବଳବାନ୍‌, ସେହେତୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ତାକୁ ଅଧ୍ବକ ଭଲପାନ୍ତି, ଅଧକ ମାନ୍ୟତା ଦିଅନ୍ତି ଓ ତା'ରି ପାଇଁ ଏ ପୃଥ୍ଧବୀକୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ମଣିଷ ଭାବୁଛି, ଏ ପୃଥବୀରେ କେବଳ ବଳବାନ୍‌ର ହିଁ 
ଅଧ୍କାର । ଯାହାର ବଳ କମ୍‌ ହେବ, ସେ ଧ୍ଵଂସ ପାଇବ । ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମରେ ଯେ 
ଜିତିବ, ଏ ପୃଥିବୀକୁ ସେଇ କେବଳ ଭୋଗକରିବ । ଦୁର୍ବଳ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଏ ପୃଥିବୀରୁ 
ଲୋପ ପାଇଯିବେ । କ୍ରମବିକାଶରେ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଜନ୍ମ ହେଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଉଦଭିଦମାନଙ୍କୁ ଖାଇ ବଂଚିଲେ । ପ୍ରଣୀମାନଙ୍କ ପରେ 
ଜନ୍ନହେଲା ମଣିଷ । ମଣିଷ ଯେହେତୁ ବର୍ଭମାନ ସବୁଠାରୁ ବଳବାନ ପ୍ରାଣୀ, ସେ 
ଉଦଭିଦ ଓ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ମାରି ଖାଇ ବଂଚିବ । 


କିନ୍ଧୁ ଏହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ପାପ ଯୁକ୍ତି । ଦିନେ ପ୍ରାଣୀଜଗତରେ ଡାଏନୋସର୍‌ର 
ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥିଲା । ସେହି ବୁବିହୀନ ଅଥଚ ମହାଶକ୍ତିଶାଳୀ ଉଦରସର୍ବସ୍ବ ପ୍ରାଣୀଟିର 
କୌଣସି ସଂବେଦନ ନଥଲା । ସେ ଏ ପୃଥିବୀକୁ କେବଳ ତା'ର ଉଦରସାତ୍‌ କରି 
ଚାଲିଲା । ମତ୍ର ବିଧାତା ଦେଖୁଲେ, ଏହି ଗ୍ରାସମୁଖୀ ପ୍ରାଣୀଟା ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ଭାରସାମ୍ୟରେ 
ହାନି କରୁଛି | କ୍ରମଶଃ ସେହି ପ୍ରକାଣ୍ଡକାୟ ବଳୁଆ ପ୍ରାଣୀଟିର ବଂଶ ଲୋପପାଇଗଲା ! 
ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ଭାବିବା ଉଚିତ, ସେ ଯେତେବଡ଼ ବୁବ୍ଧିମାନ୍‌ ପ୍ରାଣୀ ହେଉପଚେ, ସେ 
ତା'ର ବୁଧି ବଳରେ ଯେତେ ଯେତେ ଚମକ୍ରାର ଉତ୍ତାବନ କରୁ ପଛେ, ସେ ଯଦି ଏ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଭଗବାନଙ୍କ ଚକ୍ର କାହା ପାଇଁ ? ୧୩୫ 


ପୂଥବୀରୁ ବଳପୂର୍ବା ହୋଇ ଗ୍ରାସ କରିବାକୁ ବସିବ, ତେବେ ତା'ର ବଂଶ ଲୋପ 
ହୋଇଯିବ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ପ୍ରକୃତି ବା ବିଧାତାର ଅମୋଘ ଭାରସାମ୍ୟ ନିୟମରେ । 


ଏ ପୂଥ୍ଵବୀକୁ କେବଳ ନିଜର ଭୋଗ ପାଇଁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ବୋଲି ଭାବିବା 
ହେଲା ପ୍ରକୃତରେ ଏକ ଆସୁରିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି । ଅସୁରମାନେ ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ଓ 
ବଳବାନ୍‌; ମାତ୍ର ସେମାନେ ଆପଣାର ବୁବ୍ଧି ଆଉ ପ୍ରକାମ୍ୟରେ ଖୁବ୍‌ ଉଦ୍ଧତ ଆଉ 
ପ୍ରମର । ନିଜର ଭୋଗସୁଖ ବ୍ୟତୀତ ସେମାନେ ଆଉ କିଛି ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ | ସେଥୁପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କର ହୃଦୟ ଓ ମନରେ ହିଂସା ଓ ନିଶୂରତା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ରହିଥାଏ । 


କବି ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ତାଙ୍କ ‘ ବୈଦେହୀଶ ବିଳାସ ରେ ଲଙ୍କାର ଅସୁର ସମ୍ରାଟ୍‌ 
ରାବଣର ଚିତ୍ର ଓ କାର୍ଯ୍ୟାକାର୍ଯ୍ୟର ଚମଜ଼୍ାର ବିବରଣୀ ଦେଇଛନ୍ତି । ରାବଣ 
ଯେତେବେଳେ ବୟପ୍ରାପ୍ର ହେଲା, ସେତେବେଳେ ତା'ର ଭୋଗସ୍ତହା ଏତେ ପ୍ରବଳ 
ହେଲା ଯେ, ସେ ସ୍ଵର୍ଗ ମର୍ଭ୍ୟ ପାତାଳ ତ୍ରିପୁରକୁ ନିଜର ଭୋଗସୁଖ ପାଇଁ ବାରମ୍ବାର 
ଧ୍ଵଂସ ମନ୍ଛନ କଲା । ତା'ର ପ୍ରତାପ ପୂଥବୀ ପାଇଁ ଏତେ ଭଯୟପ୍ରଦ ଅଉ ତ୍ରାସଜନକ 
ହେଲା ଯେ, ସେ ଯଦି କେବେ ଦୂଗଧପାନ କରିବାକୁ ଇଛାକଲା, ତେବେ କ୍ଷୀରସମୁଦ୍ର 
ଭୟରେ ଭୀଷଣଭାବେ ଆନ୍ଦୋଳିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେ ଯଦି ମଦ୍ୟପାନ କରିବାକୁ 
ଚାହିଁଲା, ତେବେ ସୁରାସମୁଦ୍ର ମଧ୍ୟ ଭୟ ଆଶଙ୍କାରେ କମ୍ପମାନ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 
ଏପରିକି ରାବଣ ଯଦି କେବେ ଶାକ ଖାଇବାକୁ ମନ କଲା, ତେବେ ଶାକଦ୍ଵୀପ ଭୟରେ 
ଥରିବାକୁ ଲାଗିଲା | ଏହିପରି ଭାବେ ସପ୍ତସମୁଦ୍ର ଓ ସପ୍ରଦ୍ଧୀପ ରାବଣଭୟରେ ଅତଙ୍କଗ୍ରସ୍ତ 
ହୋଇଉଠିଲେ । 


ବର୍ଭମାନ ଯୁଗରେ ଅଧ୍ବକାଂଶ ମଣିଷଙ୍କ ଭିତରେ ଏଇ ସ୍ଵାର୍ଥସର୍ବସ୍‌ ନିଶୂର ଭୋଗ- 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ପ୍ରବଳ ଭାବରେ ଦେଖାଦେଇଛି । ଏହାହିଁ ଦୂଚାଇଦିଏ ଯେ, ବର୍ଭମାନର ପୃଥିବୀ 
ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତିର ମଣିଷମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରପୀଡ଼ିତ ହେଲାଣି । ପୂଥବୀରେ ଏପରି ଦ୍ରବ୍ୟ 
3 ପ୍ରାଣୀ ବର୍ଭମାନ ନାହାନ୍ତି, ଯାହାକୁ ବା ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ମଣିଷ ଭୋଗ୍ଯପଦାର୍ଥ ରୂପେ 
ବ୍ୟବହାର ନ କରିପାରୁଛି ! ସେଥୁଲାଗି ବର୍ଭମାନ ପୂଥବୀର କି ଜଡ଼, କି ଜୀବନ୍ତ 
ସମସ୍ତ ମଣିଷ ଅତ୍ୟାଚାରରୁ ଓ ଗ୍ରାସକବଳରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାପାଇଁ ବିଧାତାଙ୍କୁ ତ୍ରାହି ତ୍ରାହି 
ଡାକଛାଡୁଛନ୍ତି । ସାରା ପୃଥିବୀ ବର୍ଭମାନ ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ କ୍ଷୁସ୍ଣ ହୋଇଉଠିଲାଣି ଏବଂ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରୁ ମଣିଷ ପ୍ରତି ଏକ ଅଭିସଂପାତ ସ୍ଵତଃ ଉତ୍ସାରିତ ହେଉଛି । ଏହା 
ଆଦୌ ମଣିଷପାଇଁ ଶୁଭଦାୟକ ହେବ ନାହିଁ, ହେଉ ନାହିଁ ମଧ୍ଯ । ବର୍ଭମାନ ସମୟରେ 
ମଣିଷ ହାତରେ ଏତେ ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ଷମତା ଥାଇ ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ଯୋଉସବୁ ପ୍ରକୃତିକ 
ଦୁର୍ଯୋଗ ଓ ଦୁର୍ଘଟଣାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଲାଣି, ସେଥିରୁ ମଣିଷ ଯଦି ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଆପଣାର 
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୧୩୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କୃତକର୍ମ ଉପରେ ସଚେତନ ନହୁଏ, ତେବେ ମଣିଷ ହୁଏତ ଆଉ ନିଜକୁ ଦାରୁଣ 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ହାତରୁ ରକ୍ଷାକରିପାରିବ ନାହିଁ । 


ସୌଭାଗ୍ୟର କଥା, ଏବେ ବି ସାରା ପୃଥିବୀରେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଶୁଭକାମୀ ଶୁଦ୍ଧମନା 
ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ମଣିଷର ଏଇ ସ୍ଵାର୍ଥକୈନ୍ଦ୍ରିକ ନିଷ୍କର ଅପରିଣାମଦର୍ଶୀ ଆସୁରିକ 
ଭୋଗପ୍ରବଣତାର ପ୍ରତିବାଦ କରୁଛନ୍ତି; ମଣିଷକୁ ତା'ର କୃତକର୍ମ ଲାଗି ଯେଉଁ ମାରାମବକ 
ବିପଦର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୂ ପଡ଼ିବ, ସେଥିପାଇଁ ଚେତାବନୀ ଶୁଣାଉଛନ୍ତି । ଆଜି 
ସାରା ପୃଥିବୀରେ ପରିବେଶବିଦ୍‌ମାନେ, ପ୍ରାଣୀ-ମଙ୍ଗଳକାମୀମାନେ ଉଚ୍ଚସ୍ବରରେ ପ୍ରତିବାଦ 
ଜଣାଉଛନ୍ତି; କିନୁ ପୃଥୂବୀର ଅଶୀ ଭାଗ ମଣିଷଙ୍କ କାନକୁ ଏହି ଶୁଭ ଚେତାବନୀ ଓ ଶୁଭ 
ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ଵର ଶୁଭୁନାହି- ଶୁଭିଲେ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ୂକାଂଶ ମଣିଷ ଏ କଥାକୁ ଖାତିର କରୁ 
ନାହାନ୍ତି । 


ଆମ ଧର୍ମ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ବହୁ ଆଗରୁ ଏହାର ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । 
ଭଗବାନ୍‌ କେବଳ ମଣିଷକୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ଚକ୍ର ଉଠାନ୍ତି ନାହିଁ, ବଣର ଅସହାୟା 
ହରିଣୀଟିଏ ବା ଅସହାୟ ହାତୀଟିଏ ମଧ୍ଯ ବିପଦରେ ପଡ଼ି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକିଲେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ରନ୍‌ ସିଂହାସନ ଥରିଉଠେ; ଏବଂ ତାଙ୍କର ଚକ୍ର ଦୁଷ୍ପତକାରୀର ଗଳାରେ 
ପଡ଼ି ତାକୁ ଦୂଇଗଡ଼ କରିଦିଏ । 
© 


୪୯. ଇଶ୍ଵର ବଡ଼ ନା ତାନ୍ତ୍ରିକ ବଡ଼ ? 


ଆଜିକାଲି ସମାଜରେ ଧର୍ମଗୁରୁ ବା ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ତାନ୍ତିକ ବାବା- 
ମାତାଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ବଢ଼ିଛି ଓ ସେମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ରିକ୍ଟାବାଲାଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ, ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ଦୌଡୁଛନ୍ତି । ଭବିଷ୍ଯବକ୍ତା, 
ଜ୍ୟୋତିଷୀମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ମଧ୍ଯ ବଢ଼ିଛି ଓ ସେମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ସବୁବର୍ଗର ନରନାରୀ 
ଛୁଟୁଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ନୂଆ ନୂଆ ମନ୍ଦିରମାନ ମଧ୍ଯ ଯତ୍ର-ତତ୍ର ତିଆରି ହୋଇ 
ଚାଲିଛି । ଅନେକ ଲୋକ ମିଶି ବହୁ ଯାନବାହନ ଚଳାଚଳ କରୁଥିବା ରାସ୍ତାକଡ଼ରେ 
ମନ୍ଦିରମାନ ତିଆରି କରି ତା ଭିତରେ କୋଉ ଠାକୁରାଣୀ ବା ହନୁମାନଙ୍କୁ ସାଇବାବାଙ୍କୁ 
ଥାପନା କରି ଗାଡ଼ିବାଲାଙ୍କ ଠାରୁ ପଇସା ଆଦାୟ, କରିବାର ଫନ୍ଦା ମେଲିଲେଣି । 
ଏସବୁ ଦିନକୁ ଦିନ ବଢୁଛି; ସହର-ବଜାରରେ ବେଶୀ ବଢ଼ିଚି । ତା' ଛଡ଼ା ମଧ୍ଯ ବର୍ଷକ 
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ଭଶ୍ଵର ବଡ଼ ନା ତାନ୍ତିକ ବଡ଼ ? ୧୩୭ 


ବାରମାସ ଗଣେଶପୂଜା, ସରସ୍ଵତୀପୂଜା, ଦୁର୍ଗାପୂଜା, ବିଶ୍ଵକର୍ମା ପୂଜା, କାଳୀପୂଜା, 
ଲକ୍ଷ୍ମୀପୂଜା, ଖୁଦୁରୁକୂଣୀପୂଜା ପ୍ରଭ୍ୟତି ବହୁ ଆଡ଼ମ୍ବରରେ ବହୁ ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ 
ହୋଇଚାଲିଛି । 


ଏସବୁଥରୁ ଆମେ କଣ ବୁଝିବା ? ଏଥିରୁ କ'ଣ ବୁଝାପଡଛି ଯେ, ଲୋକଙ୍କର 
ଭକ୍ତିଭାବ ବହୁତ ବଢ଼ିଯାଇଛି ? ଦେବଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ଲୋକଙ୍କର ଆନ୍ତରିକ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବହୁତ ଗଭୀର ହୋଇଯାଇଛି ? ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଲୋକଙ୍କର ଉନମୁଖତା ବଢ଼ିଯାଇଛି ? 


ଏହାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଉତ୍ତର ହେଲା ନା- ନା- ନା ! ଲୋକଙ୍କର କାମନା-ବାସନା 
ବହୁତ ବହୁତ ପରିମାଣରେ ବଢ଼ିଯାଇଛି | ପରସ୍ପର ସହିତ ପ୍ରତିଦୃନ୍ଦିତା ବହୃତ ବହୂତ 
ବଢ଼ିଯାଇଛି | ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ସନ୍ଦେହ, ଘୃଣା, ଅବିଶ୍ବାସ ବହୂତ ବଢ଼ିଯାଇଛି । ଉଚ୍ଟାକାଡ୍କ୍ଷାର 
ସୀମା ନାହିଁ । ସବୁ ଜିନିଷକୁ ଭୋଗ କରିବାପାଇଁ ଲୋଭ, ଅନ୍ୟକୁ ବଞ୍ଚତ କରି ତା'ର 
ସ୍ଥାନ ଅଧକାର କରିବାପାଇଁ ଲୋଭ, ନିଜର ମାନ, ଯଶ, କ୍ଷମତା ଓ ପ୍ରତିପରି ବଢ଼ାଇବା 
ପାଇଁ ତୀବ୍ର ଆକାଡକ୍ଷା ଏତେ ବଢ଼ିଯାଇଛି ଯେ, ଲୋକମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ପ୍ରେମ, 
ଭକ୍ତି, ଦୟା, କରୁଣା, ସେବା ଆଦି ସୂକ୍ଷ୍ମ କୋମଳ ଭାବଗୁଡ଼ିକର ସଂଚରଣ ପାଇଁ ଆଉ 
ସ୍ଥାନ ନାହିଁ । ଉନ୍ନତ ଚିନ୍ତା, କଳ୍ପନା, ଭାବନା, ଅନୁଭୂତି ପାଇଁ ଅଧୁକାଂଶ ଲୋକଙ୍କ 
ମନରେ ସାମାନ୍ୟତମ ଆସ୍କୃହା ନାହିଁ; ବରଂ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ନୃଶଂସତା, ପ୍ରତିହିଂସା, 
କପଟତା, ଅଶୁଦ୍ଧତା ବେଶି ବଢ଼ିଯାଇଛି । 


ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗେ, ଆମର ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଓ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀମାନେ ଏଇସବୁ ତାନ୍ତିକ 
ବାବା-ମାତାଙ୍କ ପାଖକୁ କାହିଁକି ଦୌଡ଼ୁଛନ୍ତି ? ଏଇ ସବୁ ତାନ୍ତିକ ଓ ଭବିଷ୍ୟବକ୍ତାମାନେ 
କ'ଣ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଠାର୍‌ ଅଧକ ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ? ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ଜ୍ଞାନୀ ? ଯାହା ଆମ 
ଜଗନ୍ନାଥ ନ କରିପାରିବେ, ଯାହା ଆମ ଲିଙ୍ଗରାଜ, ଶ୍ରୀରାମ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନ କରିପାରିବେ, 
ତାହା କଣ ଜଣେ ତାନ୍ତରିକବାବା କରିଦେବ ? ଜଣେ ପ୍ରକୃତ ଭଶ୍ଵର-ପରାୟଣ ମଣିଷ 
କୌଣସି ବିପଦରେ ପଡ଼ିଲେ ଶଵରଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା ନ କରି ଜଣେ ତାନ୍ତିକ ପାଖକୁ କାହିଁକି 
ଯିବ ? ଯେ ଯେଉଁ ରୂପରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଭଜନାକରୁ, ସେଇ ତା'ର ଇଷ୍ଟ । ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୀତାରେ କହିଛନ୍ତି “ ମୋତେ ଭଜନାକର, ମୋ'ର ଶରଣାପନ୍ତ ହୁଅ, ମୁଁ 
ତୂମକୁ ସର୍ବ ଆପଦ-ଦୂଃଖରୁ ରକ୍ଷା କରିବି ।”' ସେହି ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ବି ଅଛି ଧର୍ମ ଅନନ୍ତ । 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଏତେ ଟିକିଏ ମାତ୍ର ଧର୍ମକାର୍ଯ୍ୟ କରିଛି, ସେହି ଧର୍ମ ତାକୁ ଖୁବ ବଡ଼ 
ଭୟଙ୍କର ଆପଦ-ବିପଦରୁ ମଧ୍ଯ ରକ୍ଷା କରିବ । ଧର୍ମହିଁ ମଣିଷକୁ ଆପଦ-ବିପଦରୁ 
ରକ୍ଷାକରେ ! ଛଶ୍ବର ହିଁ ଆମକୁ ସର୍ବ ଦୁଃଖ- ବିପଦରୁ ତ୍ରାଣ କରନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ 
ଦ୍ୌପଦୀଙ୍କ ବିକଳ ସହି ନପାରି ତାଙ୍କୁ କୋଟିବସ୍ତ ଦାନ କରିଥିଲେ । ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀ 
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୧୩୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ହରିଣୀଟିଏ; ତା'ର ବିକଳ ସହିନପାରି ତାକୁ ବ୍ୟାଧ ହାତରୁ ରକ୍ଷା କରିଥିଲେ | ଆଉ 
ଆମ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଓ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀମାନେ ତାଙ୍କୁ ଡାକିଲେ, ସେ ତାଙ୍କ ଡାକ ଶୁଣିବେ 
ନାହିଁ ? ଯଦି ଭଗବାନ୍‌ ଶୁଣିବେ ନାହିଁ, ଯଦି ଭଗବାନ୍‌ ମୋତେ ବିପଦରୁ ଉଦ୍ଧାର 
କରିବେ ନାହିଁ ବା କରିପାରିବେ ନାହିଁ, ତା' ହେଲେ କ'ଣ ତାନ୍ନିକବାବା ବା ଭବିଷ୍ୟବକ୍ତା 
ମୋତେ ସେ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କରିଦେବେ ? ଅସମ୍ଭବ, ଅସମ୍ଭବ ! ମୁଢ଼ତା ଆଉ କାହାକୁ 
କୁହାଯାଏ ? ଏତେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଲୋକମାନେ ଏତିକି ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ? ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ, 
ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀମାନେ ବୁଝିପାରୁ ନାହାନ୍ତି ? 


ନା, ସେକଥା ନୂହେଁ | ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଏସବୁ ତାନ୍ତିକମାନଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯା'ନ୍ତି ସେମାନେ ଅସତ୍ୟ, ଅଧର୍ମ ଓ ଅନୀତି କରିଥାନ୍ତି ଜୀବନସାରା । 
ସେମାନଙ୍କର ବୋଧେ ଭୟ ହୁଏ ଯେ, ରଶ୍ଵର ସେମାନଙ୍କୁ କ୍ଷମା କରିବେ ନାହିଁ, ତେଣୁ 
ତାନ୍ତିକ ପାଖକୁ ଧାଆଁନ୍ତି । ସେମାନେ ଭୁଲିଯାଆନ୍ତି ଯେ, ଇଶ୍ଵର ପରମ ଦୟାଳୁ, ରଶ୍ଵର 
ପରମ କ୍ଷମାଶୀଳ । ପାପୀ ଯଦି ତାଙ୍କର ପାଖରେ ନିଜର ପାପ ସ୍ଵୀକାର କରେ ଓ 
ଜୀବନରେ ସେ ଆଉ ପାପ କରିବ ନାହିଁ ବୋଲି ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରେ, ତେବେ ଭଶ୍ବର ତାକୁ 
କ୍ଷମା ଦିଅନ୍ତି ଓ ତାକୁ ତା'ର ଉପସ୍ଥିତ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି | କିନଧୁ ଆମର ଏଇସବୁ 
ଲୋକେ ସେମାନଙ୍କର ପାପ ସ୍ଵୀକାର କରିବେ ନାହିଁ, କି ପାପରୁ ନିବ୍ଧତତ ହେବେ 
ବୋଲି ଅଙ୍ଗୀକାର କରିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ସେମାନେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ କୃପାରିକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ସାହସ କରନ୍ତି ନାହିଁ; ତାନ୍ତିକମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଦୌଡ଼ନ୍ତିଓ କିନ୍ତୁ କୋଉ ତାନ୍ତିକ ସେମାନଙ୍କୁ 
ରକ୍ଷାକରିବ ? 


ଯେଉଁମାନେ କିଞ୍ଚତ୍‌ ପାଠଶାଠ ପଢ଼ିଛନ୍ତିୟ ସେମାନେ କ'ଣ ରାମକୃଷ୍ଣ 
ପରମହଂସଙ୍କୁ ଜାଣି ନାହାନ୍ତି ? ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଜାଣି ନାହାନ୍ତି ? ଶ୍ରୀମା, 
ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କୁ ଜାଣି ନାହାନ୍ତି ? ନାନକ, କବିର, ତୁଳସୀଦାସ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ଗାନ୍ଧୀ, 
ବିନୋବା- ଏମାନଙ୍କୁ ଜାଣି ନାହାନ୍ତି ? ପ୍ରକୃତରେ ଯାହାର ଧର୍ମପିପାସା ଥିବ, ପ୍ରକୃତରେ 
ଯାହାର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ ଆକର୍ଷଣ ଥୁବ, ସେ ଏସବୁ ମହାମ୍ବାମାନଙ୍କୁ ନ ଧରି 
ଏଇସବୁ ପ୍ରତାରକ ବାବା-ମାତାମାନଙ୍କ ପାଖକୁ କାହିଁକି ଯିବେ ? 


ଧର୍ମ ନାମରେ ପ୍ରତାରଣା ? ପ୍ରେମ, ଭକ୍ତି ଓ ପବିତ୍ର ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାନରେ ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି 
ତନ୍ତ୍ତମନ୍ତ୍ର ୨ ୟାଜୁଇ କୁହାଯାଏ ଧର୍ମଗ୍ଲାନି; ଏବଂ ଏ ଧର୍ମଗ୍ଲାନି କେବଳ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ 
ଆସିନାହିଁ ସବୁ ଧର୍ମରେ ଆସିଛି । 
© 
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ଭାଗ୍ୟ ବଡ଼ ନା ଭଶ୍ଵର ବଡ଼ ? ୧୩୯ 


୫୦. ଭାଗ୍ୟ ବଡ଼ ନା ଇଶ୍ଵର ବଡ଼ ? 


ପ୍ରାୟ ସବୁଧର୍ମରେ ଭାଗ୍ୟଯବାଦୀ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି । କେହି କେହି ଭାଗ୍ୟ ବା 
ନିୟତି ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ନ କଲେ ବି, ଆକସ୍ପିକ ସୁଯୋଗ (hae) ଉପରେ ବିଶ୍ବାସ 
କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଆମ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମଂଧାରଣା-ପରମରାରେ ' ଭାଗ୍ୟବାଦ ର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ରହିଛି । ଏହି ଭାଗ୍ଯବାଦକୁ କେହି କେହି ଅଦୃଷ୍ଟବାଦ, କେହି କର୍ମବାଦ, କେହି 
ନଜିୟତିବାଦ ଓ ଆଉ କେହି କେହି ଏହାକୁ ଦୈବୀଯୋଗ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କହିଥାନ୍ତି । 


ଭାଗ୍ୟବାଦର ମୂଳକଥା ହେଲା ଆମ ଜୀବନରେ ଯାହାସବୁ ଘଟିଛି; ଏବଂ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଆଉ ଯାହାସବୁ ଘଟିବ, ସେ ସବୁ ଆଗରୁ କୌଣସି ଅଦୃଶ୍ୟ ଲୋକରେ 
ସ୍ପିର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଠ ହୋଇରହିଛି । ଆମର କର, କପାଳ, କୋଷ୍ଠୀ ଅଧ୍ୟୟନ କରି 
ଭବିଷ୍ୟବକ୍ତାମାନେ ତାହା କେତେକାଂଶରେ ଆଗରୁ କହିଦେଇ ପାରିବେ; କିନୁ ଭାଗ୍ୟର 
ବିଧାନକୁ କେହି ବଦଳାଇ ଦେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ଆମର ସୁଖ-ଦୂଃଖ, କନ୍ମମ୍ପତ୍ୟ, 
ଆପଦ-ବିପଦ, ସବୂକିଛି ଆଗରୁ ନିୟତି ନିର୍ବାରିତ କରିଦେଇଛି ତାହା ଅପରିବର୍ଗନୀୟ 
ବିଧାନ । 


ଏହି ଧାରଣାରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରଶ୍ନ ମନକୂ ଆସେ । ଯଦି ଆମର ସବୁକଥା ଆଗରୁ 
କାହାଦ୍‌। ›। ସ୍ଥିର ହୋଇସାରିଛି, ତେବେ ଆମର ଆଉ କ'ଣ କରିବାର ଅଛି ? ଆମର 
କୃତକମ ପାଇଁ ଆମେ ଦାୟୀ ହେବୁ କାହିଁକି ୨? ଆମେ ପାପ କରୁ କି ପୁଣ୍ୟ କରୁ, 
ସେଥରେ ଆମକୁ କେହି ଦଣ୍ଡ ବା ପୁରସ୍କାର ଦେବେ କାହିଁକି ? ସେ ସବୁ ପ୍ରାପ୍ୟ ସେହି 
ଭାଗ୍ୟବିଧାତାର । ଆଉ ମଧ୍ଯ ଯଦି- ' ଭାଗ୍ୟଂ ଫଳତି ସର୍ବତ୍ରଂ ନ ବିଦ୍ୟା ନ ଚ 
ପୌରୁଷମ୍‌ ' ¬ ତେବେ ଆମର ଆଉ ଏଠି କର୍ରବ୍ୟ କ'ଣ ? ଆମେ କ'ଣ ତେବେ 
ନିୟତିର କ୍ରୀତଦାସ ନା ଭାଗ୍ୟହାତରେ କ୍ରୀଡ଼ନକ ? 


ଅନ୍ୟ ପ୍ରଶ୍ନଟି ହେଲା ଭାଗ୍ୟ ଓ ଭଶ୍ଵର କ'ଣ ଏକ ନା ଦୂଇ ଜଣ ? ଯଦି ସେ 
ଦୁହେଁ ଏକ, ଯଦି ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବିଧାନ ହେଲା ଭାଗ୍ୟର ବିଧାନ, ତେବେ ଇଶ୍ଵର ଇଛ୍ଥାକଲେ 
ସେହି ବିଧାନକୁ ପୁନର୍ବାର ବଦଳାଇ ପାରିବେ ନା ନାହିଁ ? ଆଛା, ପରମେଶ୍ବର କ'ଣ 
ସ୍ବାଧୀନ ଆଉ ନିରଙ୍କୁଶ ନୂହନ୍ତି ୨ ସେ କ'ଣ ତାଙ୍କର ବିଧାନର ଅଧୀନ ? ମୋ 
ଭାଗ୍ୟବଶରୁ ଯଦି ମୋତେ ସାପକାମୁଡ଼ାରେ ମରିବାକୁ ଯୋଗ ଅଛି, ତା'ହେଲେ ମ. 
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୧୪୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବିକଳ ହୋଇ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ ବି, ସେ ତାଙ୍କ ପୂର୍ବ ବିଧାନକୁ ବଦଳାଇ 
ମେତେ ମୁତ୍ୟୁହାତରୁ ରକ୍ଷା କରିପାରିବେ ନାହିଁ | 


ସତ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟାମାନେ କହନ୍ତି ଏହି ଅପେକ୍ଷିକ ଜଗତରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଭାଗ୍ୟ 
ବା ନିୟତିର ବହୁବିଧ ବିଧାନ କ୍ରିୟା କାରୁଥାଏ; ଏବଂ ସେ ସବୁ ବିଧାନ ଏତେ ସରଳ 
ନୂହେଁ । ଏହା ଉର୍ଶ୍ଚରୁ ନିମ୍ପସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବହୁ ଜଟିଳତାରେ ଛନ୍ଦାଛନ୍ଦି । ଏହାଛଡ଼ା, 
କାଳର କୂଟିଳ ଗତିରେ ପୂର୍ବ-ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଅନେକ ବିଧାନ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଭ ତ 
ହୋଇଯାଇପାରେ । ଆଉ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ବିରାଟ ସୌଭାଗ୍ୟଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତର ନିକଟ ସାନ୍ଧିଧ 
ଓ ସାହଚର୍ଯ୍ୟ ମିଳିଲେ ଜଣେ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଭାଗ୍ୟ ବଦଳିଯାଏ । ବିପରୀତରେ 
ଜଣେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ହତଭାଗ୍ୟ ଲୋକର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଲେ ଜଣେ ଭାଗ୍ୟବାନ୍‌ ଲୋକର 
ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ନାରଖାର ହୋଇଯାଏ । 


ଅପରପକ୍ଷରେ ସ୍ବୟଂ ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ । ତାଙ୍କଠାରେ ପରମ 
ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵ ଓ ଯଦଧଛାଚରଣ କରିବାର କ୍ଷମତା ନଥିଲେ ତାଙ୍କୁ ପରମେଶ୍ବର କୁହାଯିବ 
କିପରି ? ତେଣୁ ତାଙ୍କର ବିନାଇଛ୍ଛାରେ ଏଠି ପତ୍ରଟିଏ ମଧ୍ଯ ଗଛରୁ ଖସି ତଳେ ପଡ଼ିପାରିବ 
ନାହିଁ; ତାଙ୍କ ଅଗୋଚରରେ ଏଠି କିଛି ଘଟିପାରିବ ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ 
ଅଘଟନଘଟନପଟ୍ଟୀୟସୀ ଶକ୍ତିର ଅଧ୍ବକାରୀ । ଅତିବାହିତ ହେବାକୁ ଯାଉଥବା 
ଯେକୌଣସି ଘଟଣାକୁ ଯେକୌଣସି ସମୟରେ ସେ ବଦଳାଇ ଦେଇପରିନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ଅସାଧ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ । ନିୟତିର ସେ ଦାସ ନୂହନ୍ତି । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସବୁକିଛିର ପ୍ରଭୁ ଓ 
ଆଜ୍ଞାକାରୀ । ନିୟତି ଓ ଭାଗ୍ୟକୁ ମଧ୍ୟ ସେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ନିୟତିର ବିଧାନକୁ ସେ 
ଗୋଟିଏ ଫୁକ଼୍ାର ବା ଭୂଭଙ୍ଗୀରେ ନିମିଷକରେ ଉଡ଼ାଇଦେଇ ପାରନ୍ତି । 


କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲା କାହିଁକି ସେ ନିୟତିର ବିଧାନକୁ ବଦଳାଇବାକୁ ଯିବେ ? 
କାହାପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସେ ଭାଗ୍ୟର ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ଯିବେ ? କୁହାଯାଏ- ଭଗବାନ୍‌ 
ପରମକୃପାଳୁ । ଦୂଃଖୀ ବିପଦଗ୍ରସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଟି ଆର୍ସ୍ବରରେ ଏକାଗ୍ର ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ବିକଳରେ 
ଡାକିଲେ, ସେ ଆର୍ଭୀଜୀବଟିର ଡାକ ଶୁଣି ତାକୁ ନିୟତି -ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଂବିପଦ ହାତରୁ ରକ୍ଷା 
କରନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭକ୍ତ, ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ସର୍ବସ୍ବ ସମର୍ପଣ 
କରି ଦେଇଛନ୍ତିଓ ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଧାରାରେ ହିଁ ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥାନ୍ତି - ଯେଉଁମାନେ 
ସତ୍ୟ ଓ ପ୍ରେମକୁ ଜୀବନରେ ବ୍ରତ କରିଥାନ୍ତି ସେହି ସାଧୁ ଲୋକଙ୍କ ଭାଗ୍ୟକୁ ଇଶ୍ଵର 
ସ୍ଵହସ୍ତରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବେ ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି । ନିୟତିର ନିଗଡ଼ ବିଧାନ ହାତରୁ ସେ 
ତାଙ୍କ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଅବଶ୍ୟ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି; କିନୁ ସେଥୁପାଇଁ କେହି ତାଙ୍କୁ ବାଧ୍ଯ କରିପାରିବେ 
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ଭାଗ୍ୟ ବଡ଼ ନା ଇଶ୍ଵର ବଡ଼ ? ୧୪୧ 


ନାହିଁ; କିମ୍ବା ସେ କୋଉ ବାଟରେ ତାଙ୍କ ଲୋକଙ୍କୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟମୁକ୍ତ କରିବେ, ସେ କଥା 
ମଧ୍ଯ କେହି ତାଙ୍କୁ ବତାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ; କାରଣ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତର କୋଉ କଥାରେ 
ମଙ୍ଗଳ ହେବ, ସେ କଥା ତାଙ୍କୁ ଇ କେବଳ ଜଣା | ଅନେକ ସମୟରେ ଦେଖାଯାଏ 
ଆମର ଉପସ୍ଥିତ ବିପଦଟି ମଧ୍ଯ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ବିପୁଳ ସମ୍ପଦର କାରଣ ହୋଇଛି ! 
ସେ କଥା ସେହି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଜଣା; ଏବଂ କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ଭକ୍ତଟି 
ମଧ୍ଯ ସେ କଥା ବୁଝିସାରିଥାଏ । 


ତେଣୁ ଯେଉଁମାନେ ସାଧୁ ଓ ସତପରାୟଣ, ଯେଉଁମାନେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ସମର୍ପିତ, ସେମାନେ ଭାଗ୍ୟ ବା ନିୟତିକୂ ଡରନ୍ତି ନାହିଁ, କି ତା'ର ବିଧାନକୁ 
ମଧ୍ଯ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ; କାହାକୁ ହାତ କି ଜାତକ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ଭଲଭାବେ 
ଜାଣନ୍ତି ଯେ, ଆଉ କେହି ନୂହେଁ- ସୃୟଂ ଛଶ୍ଵରହି ତାଙ୍କର ଭାଗ୍ୟବିଧାତା । ସେ ସୂଖ 
ଦିଅନ୍ତୁ ବା ଦୁଃଖ ଦିଅନ୍ତୁ ସବୁଥରେ ତାଙ୍କର ଅଭୟ-ମଙ୍ଗଳହସ୍ତ ପ୍ରଚ୍ୁନ୍ନ ହୋଇ ରହିଛି । 
ସେତିକିରେ ବିଶ୍ଵସ ଦୃଢ଼ ଥିବାରୁ ସେମାନେ ରୋଗ, ଆପଦଙ-ବିପଦ, ଏପରକି ମୃତ୍ୟୁକୁ 
ମଧ୍ଯ ଆଗରେ ଦେଖୁ ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଯାହାକିଛି ଘଟୁ 
ପଛେ, ଭଶ୍ଵର ସେମାନଙ୍କୁ କେବେ ବା କୋଉଠି ଛାଡ଼ିଦେଇ ଅଦୂଶ୍ଯ ହୋଇଯିବେ 
ନାହିଁ । ପରମେଶ୍ବର ଏହି ଅନନ୍ତକାଳ ଓ ଅନନ୍ତ ଆକାଶର ପ୍ରଭୁ | ସେହି ପରମେଶ୍ବର 
ମଧ୍ଯ ଆମ ଭିତରେ ଅନ୍ତରାମ୍ମାରୂପେ ରହିଛନ୍ତିଃ ଏବଂ ସେହି ମୋର ଅନ୍ତରାମ୍ବା ମଧ୍ଯ 
କୋଉ ଭାଗ୍ୟ ବା ନିୟତିର ଅଧୀନ ନୁହେଁ । ମୋର ଆତ୍ମା ମୋର ନିଜ ଭାଗ୍ୟକୁ 
ଇଛାମତେ ଗଢ଼ିପାରେ ବା ଭାର୍ଗିପାରେ । ମୋ ଅନ୍ତରାମ୍ବାର ପ୍ରାର୍ଥନା, ମୋର ମନର 
ସଂକଳ୍ଛ, ମୋର ସର୍ବବିଧ ଉଦ୍ୟମ ବା ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ବଳରେ ମୁଁ ମୋର ନିୟତି ବା ଭାଗ୍ୟର 
ଆଦେଶକୁ ଅବଜ୍ଞା କରିପାରେ । 


ଭାଗ୍ୟ ନୁହେଁ ଇଶ୍ଵର ହିଁ ନିୟତିର ନିୟତି. ଭାଗ୍ୟର ଭାଗ୍ୟ | ତାଙ୍କରି ଇଚ୍ଛା ହିଁ 
ମୋର ଇଛା | ତାଙ୍କରି ବିଧାନ ହିଁ ମୋ ପାଇଁ ଏକମାତ୍ର ବିଧାନ । ଭାଗ୍ୟ ବା ନିୟତି 
ସହ ମୋର କିଛି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ବାସ୍‌, ଏହାହିଁ ଇଶ୍ଵର-ପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତିଟିର ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ସଂକଳ୍ପ ହେବା ଉଚିତ । 
© 
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୧୪୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୫୧. ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୃପା 


ଶାସ୍ତରେ ଅଛି, ଭଗବାନ୍ଙ୍କ କୃପା ଅହେତୁକୀ । ' ଅହେତୁକୀ' ଅର୍ଥ ଯାହାର 
କୌଣସି ହେତୁ ବା କାରଣ ନାହିଁ । ଭଗବାନ୍‌ ପରମ ରହସ୍ୟମୟ । ଆମେ ମଣିଷମାନେ 
ଆମର ବୁଦ୍ଧି ଦେଇ ସବୁ ବିଚାର କରୁ । ଆମ ବୁଵିର କିନ୍ତୁ ସୀମା ଅଛି । ଆମ ବୁଝି 
କେତେଦୂର ବିଚାର କରିପାରିବ ? ଜଗତରେ ଓ ଜୀବନରେ କୋଉ କଥା କାହିଁକି 
ଘଟୁଛି, କିପରି ଘଟୁଛି, ସେ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଆମର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୂଵ୍ଧିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବୃଦ୍ଧି ଖେଳାଇ 
ଯେତେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା ଦାର୍ଶନିକ ତଥ୍ଯ, ତତ୍ଵ ବାହାରକଲେବି ସବୁ କଥାର ମୂଳ 
କାରଣ ବା ଶେଷ କାରଣ ଜାଣିବା ଆମ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଭଗବାନ୍‌ କାହିଁକି 
ଗୋଟିଏ ଦ୍ଵୀପକୁ ସମୁଦ୍ରପ୍ତାବନରେ ବୁଡ଼ାଇ ଦେଉଛନ୍ତି; ଏବଂ ସେତିକିବେଳେ କାହିକି 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ନୂତନ ଦ୍ଵୀପକୁ ସମୁଦ୍ର ଭିତରୁ ଉପରକୁ ଉଠାଇ ଆଣୁଛନ୍ତି, ତା'ର ଭୂତାର୍‌ିକ 
କାରଣଟି ଆମ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ହୁଏତ ଆବିଷ୍କାର କରିପାରିବେ; ମାତ୍ର ସମଗ୍ର ବ୍ୟାପାରଟି 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କୋଉ ଯୋଜନାରେ ବା କୋଉ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହେଲା, ତାହା କେହି 
କହିପାରିବେ ନାହିଁ । ତାହାହିଁ ଏ ସୃଷ୍ଟିର ରହସ୍ୟ | ତାହାହିଁ ମଧ୍ଯ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କର ରହସ୍ୟ । 


ଆମେ ଯାହାକୁ ପାପୀ ଓ ଦୂରାଚାରୀ ବୋଲି ଭାବିଛୁ, ହୁଏତ ଦିନେ ତା'ରି 
ଉପରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର କୃପାଦୃଷ୍ଠି ହୋଇଗଲା; ଏବଂ ଆମେ ଯାହାକୁ ଖୁବ୍‌ ସାଧୁସନ୍ତ 
ସଦାଚାରୀ ବୋଲି ଭାବୁଛୁ, ଦିନେ ହୁଏତ ସେ ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୋଇଥଲା ବା ଘୋର ଦୁଃଖ 
ସଙ୍କଟ ଭିତରେ ପଡ଼ିଥିଲା | 


କିନ୍ତୁ ଆମେ ଏକଥା ବି କହିପାରିବା ନାହିଁ ଯେ, ଜଣଙ୍କର ଖୁବ୍‌ ସୌଭାଗ୍ୟ 
ଆସିଗଲା ବୋଲି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର ଧନଜନ ଗୋପଲକ୍ଷ୍ମୀ ହଠାତ୍‌ ବଢ଼ିଗଲା ବୋଲି ତାହା 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୃପା ଦ୍ଵାରା ଘଟିଲା; ଏବଂ ଆଉ ଜଣଙ୍କର ଘରଦ୍ବାର ସବୁ ଦେଣାରେ ନିଲାମ 
ହୋଇଗଲା ବୋଲି ବା ତା' ବଂଶରେ ଆଉ କେହି ରହିଲେ ନାହିଁ ବୋଲି ସେସବୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ କୋପ ଯୋଗୁଁ ଘଟିଗଲା । 


ଏ ଜଗତରେ ମଣିଷ ସୈଭାଗ୍ୟର ଅଧକାରୀ ହୁଏ ବହୁ ବହୂ କାରଣରୁ; ଏବଂ 
ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ଶିକାର ମଧ୍ଯ ହୁଏ ବହୁବିଧ କାରଣରୁ | ହୁଏତ, ଆମେ ଆମ ନିଜ ଅଜ୍ଞାନରୁ 
ଓ ନିଜର ଅସାବଧାନତା ହେତୁ ବହୁ ବିପଦରେ ପଡ଼ୁ କିମ୍ବା ସାମାଜିକ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ଅବ୍ୟବସ୍ଥା ହେତୁ ନାନାଦି ଦୁଃଖ ଦୂର୍ବିପାକ ଭୋଗୁ । ସେହିପରି ଜଣେ କଠିନ ପରିଶ୍ରମ 
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ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ କୃପା ୧୪୩ 


କରି, ଖୁବ୍‌ ବୁବି ଖଟାଇ ବା ନାନାଦି ଅନୀତି ଅନ୍ୟାୟ କରି ଖୁବ୍‌ ଧନୀ ହୋଇଗଲା; 
ଏବଂ ନାନାଦି ବିଳାସ-ବ୍ୟସନରେ ମାତି ସୁଖରେ ଦିନ କଟାଇଲା । ଆଉ ମଧ୍ଯ ଅନେକେ 
ସୁଖ ଭୋଗନ୍ତି ଅକସ୍ମାତ୍‌ ଅଦୃଶ୍ୟ ଆଉ ଅଜ୍ଞାତ କାରଣରୁ । ଏସବୁ ପାଇଁ ଆମେ 
ସବୁବେଳେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଦାୟୀ କରିପାରିବା ନାହିଁ । ରଶ୍ଵରଙ୍କର ବର ବା 
ରଶ୍ବରଙ୍କର କୋପ ଯୋଗୁଁ ଆମେ ସୁଖ-ଦୂଃଖ ଭୋଗ କରୁ ବୋଲି ସର୍ବଦା ଧରିନେବା 
ଉଚିତ ନୂହେଁ । 


କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ' କୃପା” ଏକ ଭିନ୍ନ କଥା; ଏହା ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଭିତରେ 
ଥିବା ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି ସମ୍ପର୍କର କଥା | ଯେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଭଲପାଏ, ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ 
ଶଶ୍ଵରପରାୟଣ, ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିକଟରେ ତା” ଜୀବନକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ସମର୍ପଣ 
କରିଦେଇଛି, ଯାହାର ଜୀବନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ବଞ୍ଚହୁଏ ନାହି; ଏବଂ ଶେଷରେ 
ଇଶ୍ଵର ଯାହାପାଇଁ ଏକମାତ୍ର ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳୀ, ଏକମାତ୍ର ଆନନ୍ଦର ଉତ୍ସ, ତା” ପାଇଁ ଛଶ୍ଵବରଙ୍କ 
କୃପା ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ବ୍ୟାପାର । ସେ ସର୍ବଦା ରଶ୍ବରଙ୍କ କୃପା ଭିକ୍ଷା କରେ, ମାତ୍ର 
ତାଙ୍କଠାରୁ କୃପା ଦାବି କରେ ନାହିଁ । ସେ କିନ୍ତୁ ସର୍ବଦା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କୃପାକୁ ନିଜ ଜୀବନରେ 
ଅନୁଭବ କରୁଥାଏ; ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ଅଶ୍ରଳ ନୟନରେ ତାଙ୍କ ପାଖରେ କୃତଜ୍ଞତା 
ଜଣାଉଥାଏ । ସେ ସୁଖରେ ଥାଉ କି ଦୁଃଖରେ ଥାଉ- ତା” ମନରୁ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଉପରୁ 
ଭରସା ତୁଟିଯାଏ ନାହିଁ । ସେ ଭାବେ- ଭଶ୍ଵର ତା' ପାଖେ ସବୁ ବୁ ମୁହୁର୍ଗରେ ଅଛନ୍ତି । 
ଭଶ୍ଵର ତାକୁ ସବୁ ମୁହୂର୍ଗରେ ରକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି । ଏପରି ମୁହୂ ନାହି, ଯେତେବେଳେ 
ଛଶ୍ଵର ତାକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଇଛନ୍ତି ବୋଲି ତା'ର ଅନୁଭବ ହୋଇଛି । 


ମହାମ୍ବାମାନେ କହିଛନ୍ତିଓ ଇଶ୍ଵର ପରମ ପ୍ରେମିକ । ତାଙ୍କର ପ୍ରେମର କୃପା 
ସର୍ବଦା ଆମ ଉପରେ ବୃଷ୍ଟି ହେଉଛି; ମାତ୍ର ଆମେ ଅନ୍ୟମନସ୍କ ରହୁଛୁ ବୋଲି ତାଙ୍କ 
କୃପାକୁ ଧରି ରଖୁପାରୁ ନାହୁଁ । ଆମେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ କୃପା ପାଇଁ ହାତ ନ ବଢ଼ାଇ, ଅର୍ଧେର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇ ଆଉ କାହା ପାଖେ ହାତ ପାତୂଛୁ । ଆମେ ଏତିକି ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ଭଶ୍ଵର 
ଆମର ଦାୟିତ୍ଵ ନେଇଛନ୍ତି । ଆମର ଯେଉଁଥିରେ ମଙ୍ଗଳ ହେବ, ସେକଥା ତାଙ୍କର 
କେବଳ ଜଣା । ଆମର ମଙ୍ଗଳ କୋଉଥରେ ହେବ, ସେ କଥା କ'ଣ ଆମେ ସତରେ 
ଜାଣିପାରିବା ? ଭଶ୍ଵର ଆମର ମଟ୍ଗଳପାଇଁ କ'ଣ ଦେବେ, କିପରି ଦେବେ ଓ 
କେତେବେଳେ ଦେବେ, ତାହା କେବଳ ତାଙ୍କର ଗୋଚର | ଆମେ କେବଳ ଆମକୁ 
ଯାହା କର୍ଭବ୍ୟ ଦିଆଯାଇଛି, ତାକୂଇ ନିଷ୍ଠାପରଭାବେ ନିଷ୍କାମ ଚିତ୍ତରେ କରିଚାଲିଥବା । 


ଯେ ଛଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ସତକୂ ସତ ଭଲପାଏ, ସେ ଜାଣେ ଯେ, ଏବଂ ଭଲକରି ମଧ୍ଯ 
ଜାଣେ, ଭଶ୍ଵର ତାକୁ କେବେ ଛାଡ଼ିବେ ନାହିଁ । ମୋତେ ସେ କେବେ ଛାଡ଼ିଦେବେ 
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ନାହିଁ, ଏହିଟାଇ ତାଙ୍କର ମୋ ପ୍ରତି ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ କୃପା । ସେ ମୋତେ କ'ଣ 
ଦେବେ ବା ନ ଦେବେ- ସେଥିରୁ ମୁଁ ତାଙ୍କ କୃପାର ପରିମାଣ ମାପିପାରିବି ନାହିଁ । 
ରଶ୍ଵର ତାକୁ କାହିଁକି ଅଧକ ଦେଲେ ଓ ମୋତେ କମ୍‌ ଦେଲେ, ସେଥିରୁ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ତାଙ୍କର 
କୃପାକୁ କଳନା କରିପାରିବି ନାହିଁ । ସେପରି ବିଚାର କରିବା ଓ ତଉଲ କରିବା ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରକୃତ ପ୍ରେମ ବା ଭକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତି ଗରହହିଁତ ବ୍ୟାପାର । ଇଶ୍ଵରପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତିଟି 
ଜାଣେ, ଇଶ୍ଵର ନିଶ୍ଚୟ ମୋର; କିଜୁ ସେ କେବଳ ମୋର ନୂହଁ, ସେ ସାରା ସୃଷ୍ିର ଓ 
ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କର । ସେହିପରି ମୁଁ ନିଶ୍ଚୟ ଶଶ୍ବରଙ୍କର; ମାତ୍ର କେବଳ ମୁଁ ନୁହେଁ ସାରା 
ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ୟ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର; ଏବଂ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର | ତାହା ହେଲେ ବି ସେ କେବେ ନିଜକୁ 
ଭାଗ ଭାଗ କରି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବାଣ୍ଡିଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କ ପୂର୍ଵଭାବରେ ପାଇପାରନ୍ତି । 


ମାତ୍ର ଆମର ମନ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଓ ବିକୃତ ହୋଇଯିବାରୁ; ଏବଂ ଆମର ହୃଦୟ ଶୁଷ୍ଠ 

ଓ ଭାବହୀନ ହୋଇଯିବାରୁ ଆମେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୃପାକୁ ବୁଝିପାରୁ ନାହୁଁ କି ତାଙ୍କ କୃପାକୁ 

ଧରିରଖୁ ପାରୁ ନାହୁଁ । କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୃପା ଆମ ଉପରେ ସର୍ବଦା ବୃଷ୍ଠି ହୋଇ ଚାଲିଛି । 
© 


୫ ୨. ପଞ୍ଚଦେବୋପାସନା 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ତ୍ରିମୁର୍ରି ଉପାସନା ଭଳି ପଞ୍ଚଦେବଉପାସନା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଏହି 
ପଞ୍ଚଦେବତା ହେଲେ- ଗଣେଶ, ନାରାୟଣ, ରୁଦ୍ର ବା ଶିବ, ଦୂର୍ଗା ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବା 
ଧର୍ମ । ତ୍ରିମୂର୍ଭି ଭଳି ଏହି ପଞ୍ଚମୁର୍ରି ମଧ୍ଯ ମୂଳସ୍ବରୂପରେ ଏକ ସେହି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର 
ପଞ୍ଚଚିଧ ରୂପ । ଏମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଭିନ୍ନାଭିନ୍ନ ବା ପାର୍ଥକ୍ୟବୋଧ ରହିବା ଉଚିତ 
ନୂହେଁ ବୋଲି ଶାସ୍ତ୍ର କହିଛନ୍ତି । ପରମେଶ୍ବର ଏହି ପଞ୍ଚଦେବତାରେ ପରିଣତ ହୋଇ 
ପାଞ୍ଚୋଟି ବିଶେଷ ରୂପ ଓ ଗୁଣ ମଧ୍ଯ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି | ସୃଷ୍ଠି ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କର 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦାୟିତ୍ଵ ଅଛି । 

ପ୍ରଥମ ହେଉଛନ୍ତି ଗଶେଶ । ସେ ବିଦ୍ୟାଦାତା ଓ ଜ୍ଞାନଦାତା; ସେ ମଧ୍ଯ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଗତିପଥରେ ସର୍ବବିଧ ବାଧାବିଗ୍ୁରୁ ଆମକୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି । ସମସ୍ତ 
ଶୁଭକାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କୁଇ ଆବାହନ ଓ ବରଣ କରାଯାଏ । ସେ ମଧ୍ଯ ଧନଦାତା । 
ବଣିକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ବେପାର-ବଣିଜରେ ଲାଭ-ଶୁଭ ଲାଗି ଗଣପତିଙ୍କର ପୂଜା 
କରିଥାନ୍ତି । ସେ ମଧ୍ଯ ସିଦ୍ଧିଦାତା । ଯେକୌଣସି ସାଧନାକ୍ଷେତ୍ରରେ ଗଣେଶ ହିଁ ଆମର 
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ପଞ୍ଚଦେବୋପାସନା ୧୪୫ 


ସିବ୍ଚିକୁ ତ୍ବରାନ୍ବିତ କରାଇଥାନ୍ତି । ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ବିଶ୍ଧଙ୍ଖଳା ଭିତରେ ସେ ଶୃଙ୍ଖଳା ଆଣନ୍ତି । 
ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟା ଓ କୌଶଳ ଶିକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ଗଣେଶଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାକୁ ହୁଏ । 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଅଜ୍ଞାନ ରହିବାକୁ ଇଛା କରନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଶୁଭକାର୍ଯ୍ୟରେ ଓ 
ସାମୁହିକ ମଙ୍ଗଳକାର୍ଯ୍ୟରେ ବିଘ୍ନ ଘଟାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ସହିତ ମିଳିମିଶି ନ ରହି ଏକୁଟିଆ ରହନ୍ତି ଓ ସ୍ବେଚ୍ଥାଚାରୀ ହୋଇ ଅନ୍ଯର ଅମଙ୍ଗଳ 
କରିବାକୁ ଲାଗିପଡ଼ନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଚାର କରନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଗଣେଶ କୁପିତ ହୁଅନ୍ତି ଓ ତାକୁ ଦମନ କରନ୍ତି । 


ନାରାୟଣ ବା ବିଷ୍ଣୁ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରେମ, ଭକ୍ତି ଓ ମୁକ୍ତିର ଦେବତା । ସେ ମଧ୍ଯ 
ପାଳନକର୍ଭା । ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ ଓ ଦିବ୍ୟଭାବ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ 
ଉପାସନା କଲେ ଦିବ୍ୟପ୍ରେମ ଓ ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ଉପଲନ୍ଧ ହୁଏ । ସେ ମଧ୍ୟ ଭଚ୍ତକୁ 
ଭବବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ଦିଅନ୍ତି ଭବତାପରୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି ଓ ଜନ୍ଧମପତ୍ୟୁର ଚକ୍ର ଭିତରୁ ମୋକ୍ଷ 
କରନ୍ତି । ଏହି ବିଷ୍ଣୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମାୟାଶକ୍ତି ଏହି ବିଶ୍ଵ ପ୍ରପଞ୍ଚର ଜୀବଜନ୍ତୁ ଓ ମାନବ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବାନ୍ଧି ରଖୁଛି; ଏବଂ ଯେ ଏହି ସାଂସାରିକ ମାୟାମୋହରୁ ରକ୍ଷା 
ପାଇବାକୁ ଚାହେଁ- ସେ ବିଷୁଙ୍କ ନିକଟରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ସମର୍ପିତ ହେଲେ, ସେ ତାକୁ ଏହି 
ଦୂରନ୍ତ ମାୟାସମୁଦ୍ରରୁ ପାରି କରିଦିଅନ୍ତି । 


ପୂୃଥବୀରେ ଯେତେବେଳ ଧର୍ମସଙ୍କଟ ଦେଖାଦିଏ; ଏବଂ ଅଧର୍ମୀ ଓ ଦୁଷ୍ଟମାନେ 
ପ୍ରବଳ ହୁଅନ୍ତିଟ ଯେତେବେଳେ ସେହି ଦୂଷ୍ଟମାନେ ସରଳ ସାଧୁ ଶିଷ୍ଟମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ପ୍ରବଳ ଅତ୍ୟାଚାର କରନ୍ତି ଯେତେବେଳେ ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରତାପରେ 
ଓ ଅନାଚାରରେ ପୂଥବୀର ଜୀବଜନ୍ତୁ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଉଠନ୍ତି ଓ ସ୍ଵୟଂ ପୃଥିବୀ ମାତା 
ଦୁଃଖ ଓ ତ୍ରାସରେ କମ୍ପିତା ହୁଅନ୍ତି ସେତେବେଳେ ଏହି ନାରାୟଣ ହିଁ ନରୋତ୍ତମଙ୍କ 
ସହ ମିଳିତ ହୋଇ ପୂଥବୀରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି; ଦୁଷ୍ଟମାନଙ୍କୁ ଦମନ କରି 
ଶିଷ୍ଟମାନଙ୍କୁ ପାଳନ କରନ୍ତି । ଜୀବଜନୁୁମାନଙ୍କୁ ଅଭୟ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଯୁଗର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅନୁସାରେ ସନାତନ ଧର୍ମର ସଂସ୍କାର ସାଧନ କରନ୍ତି; ଧର୍ମଧରାକୁ ଗତିଶୀଳ କରନ୍ତି । 
ଆମର ଯେତେସବୁ ଅବତାର ପୂର୍ବରୁ ଆସିଛନ୍ତି ଓ ପରେ ମଧ୍ଯ ଆସିବେ, ସମସ୍ତେ ଏହି 
ନାରାୟଣଙ୍କ ଠାରୁ ଉତ୍ତୁତ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ହେବେ । 


ରୁଦ ବା ଶିବ ହେଉଛନ୍ତି ମଙ୍ଗଳର ଓ କଲ୍ୟାଣର ଦେବତା । ସେ ମଧ୍ୟ ଯୋଗ 
3 ବୈରାଗ୍ୟର ଦେବତା- ତ୍ୟାଗ ଓ ତିତିକ୍ଷାର ଦେବତା । ସେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୟଂ ମହାକାଳ । 
ସେ ଅନନ୍ତ ସମୟର ପ୍ରବାହକୁ ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି ଓ ସଂଯମନ କରନ୍ତି । କାଳସ୍ତୋତର 
ପ୍ରବହମାନକୁ ଯଦି କିଏ ରୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ବସେ, ତେବେ ସେ ତାକୁ ବିନାଶ କରନ୍ତି । 
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୧୪୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଚିରବିକାଶଶୀଳ ସୃଷ୍ଟିକ୍ରମରେ ଯାହା କିଛି ବିକାଶର ପରିପନ୍ଛୀ ହୁଏ, ତାହାକୁ ସେ ଧ୍ଵଂସ 
କରନ୍ତି । ଏ ସୃଷ୍ଟିରେ ଯାହାର ଆଉ କିଛି ଉପଯୋଗିତା ରହେ ନାହିଁ, ତାହାକୁ ସେ 
ବିନଷ୍ଟ କରନ୍ତି । ଯେକୌଣସି ଯଜ୍ଞ ବା କ୍ରିୟାନୁଷ୍ଠାନ ବାହାରକୁ ଯେତେ ଶୁଦ୍ଧ ବା ଦିବ୍ୟ 
ମନେହେଲେ ବି, ତାହା ଯଦି ଜଗତର ଅମଙ୍ଗଳ କରିବାର ଆଶଙ୍କା ହୁ1. ତେବେ 
ଏଇ ରୁଦ୍ରରୂପୀ ଶିବ ତାହାକୁ ଧ୍ଵଂସ କରନ୍ତି । 


ଶିବଙ୍କୁ ଉପାସନା କଲେ ଆମ ଚିତ୍ତରେ ପବିତ୍ର ଭାବ ବୃଵି ପାଏ; ଆମର 
ସମସ୍ତ କାମନା ମଙ୍ଗଳମୟ ହୋଇଯାଏ । ଶିବ ଆମକୁ ଅଯଥା ମାୟା ଓ ମୋହ 
ଆସକ୍ତିରୁ ରକ୍ଷା କରି ଆମ ଭିତରେ ବୈରାଗ୍ୟଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି। ଆମର ସଂସାରଆସକ୍ତ 
ମନକୁ ରଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷଣ କରି ନିଅନ୍ତି | ଆମ ଭିତରେ ଦିବ୍ୟସନ୍ତୋଷ ଜାଗରିତ 
କରିଦିଅନ୍ତି । ଆମକୁ ଯଜ୍ଞ ଓ ତପସ୍ୟାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ଦିବ୍ୟଭାବର ଆନନ୍ଦ 
ଉନ୍ମାଦନା ଉପଲବ୍ଧ କରାନ୍ତି ¦ ଆମ ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା କିଛି ଅମଙ୍ଗଳ, ଅସନୁଷ୍ଟ ଓ 
ତାମସିକ ଭାବ ଥାଏ, ଶିବଙ୍କ କୃପାରୁ ତାହା ତିରୋହିତ ହୋଇଯାଏ । ଆମର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, 
ରୋଗ ଓ ଆପଦ-ବିପଦରେ ଏହି ମଙ୍ଗଳଦାତା ଆଶୁତୋଷ ମହାଦେବ ଆମକୁ ସାହା 
ହୁଅନ୍ତି । ଯିଏ ସରଳ, ପବିତ୍ର, ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳକାମୀ ଓ ଭଶ୍ଵରପରାୟଣ, ସେ ଶିବ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ ହୁଏ । ବିଶ୍ବବୃହ୍ମା୍ଡରେ ନିତ୍ୟ ସମୁଦ୍ରମନ୍ସନ ଚାଲିଚି; ଏବଂ 
୯ସଇ ମନ୍ଛନରୁ ଅମ୍ପତ ସହିତ ବିଷ ମଧ୍ଯ ବାହାରୁଛି । କରୁଣାହୃଦୟ ଶିବ ଏହି 
ଜୀବକ୍ଷୟକାରୀ କାଳକୂଟ ବିଷକୁ ସର୍ବଦା ପାନ କରୁଛନ୍ତି; ଏବଂ ସେହି ବିଷର ଜ୍ବାଳା 
ସହ୍ୟକରି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବିଷଜ୍ଵାଳାରୁ ରକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି । ମଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ଶିବଭକ୍ତ, 
ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଜ୍ବାଳା-ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ନିଜ ଭିତରକୁ ଟାଣିନିଅନ୍ତି । 


ଦୂଗାଁ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ଆଦ୍ଯାଶକ୍ତି, ଆଦିମାତା, ବିଶ୍ଵପ୍ରସବିନୀ ମହାମାୟା, 
ମହାପ୍ରକୃତି ଓ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଲୀଳାସଙ୍ଗନୀ । ସେ ମଧ୍ଯ ଅମ୍ବିକା । ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଇଚ୍ଛା 
ପୁରଣ କରି ତାଙ୍କୁ ସନ୍ଧୁଷ୍ଟ କରିବାପାଇଁ ସେ ନିଜେ ମହାପ୍ରକୃତି-ମାତାରୂପରେ ଏହି 
ଚରାଚର ବିଶ୍ଵକୁ ନିଜ ଗର୍ଭରୁ ଅନୁବତେ ପ୍ରସବ କରୁଛନ୍ତି । ସେ ସାମାନ୍ୟ ଜୀବ ଠାରୁ 
ମନୁଷ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ବେହକରୁଣାମୟୀ ଆଶ୍ରୟଦାତ୍ରୀ ଜନନୀ । ତାଙ୍କର 
ସ୍ବେହଦୃଷ୍ଟି, କୃପାଦୃଷ୍ଚି କୀଟ ଠାରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ସମାନଭାବରେ 
ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ରହିଛି । ତାଙ୍କର କାହାପ୍ରତି ପକ୍ଷପାତ ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ଅନନ୍ତ 
ଆଲିଙ୍ଗନମୟ ବକ୍ଷଦେଶରେ ସେ ସାମାନ୍ୟ ଧୂଳିକଣା ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସୂର୍ଯ୍ୟ-ଚନ୍ଦ୍ରାଦି 
ଗ୍ରହ-ନକ୍ଷତ୍ରଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓ କୀଟଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ମନୁଷ୍ଯପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପରମ 
ପ୍ରେମରେ ଧାରଣ କରିଅଛନ୍ତି । 
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ପଞ୍ଚଦେବୋପାସନା ୧୪୭ 


ଦେବୀ ଦୂର୍ଗା ମାତା ରୂପରେ ଆମ ପାଖେ ପାଖେ ସର୍ବଦା ଅଛନ୍ତି । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି; ସମସ୍ତଙ୍କର ଦୁଃଖ, ବିପଦ, ଦୁର୍ଗତି ଖଣ୍ଡନ କରନ୍ତି | 
ସେ ଏହି ପୃଥ୍ବବୀର କ୍ରମବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ବହୁ କଷ୍ଟ ସ୍ଵୀକାର କରି ପ୍ରୟାସ 
କରୁଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଅସୁର ପ୍ରକୃତିର ମଣିଷ, ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରଗତିବିରୋଧୀ, ଯେଉଁ 
ପୈଶାଚିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସାଧୁ ସନ୍ଛ ଓ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ମଣିଷମାନଙ୍କୁ କଷ୍ଠ ଓ ପୀଡ଼ା 
ଦିଅନ୍ତି, ଦେବୀ ଦୂର୍ଗା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ଓ ପରୋକ୍ଷରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଧ୍ଵଂସ କରନ୍ତି । 


କି ରାଜା, କି ଯୋଗୀ, କି ଭୋଗୀ, କି ସନ୍ଧ୍ଯାସୀ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ଶକ୍ତି 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ସେ ମଧ୍ୟ ଆମ ଭିତରୁ ଅଜ୍ଞାନ, ମୋହ, ମାୟା ପ୍ରଭୁତି ଦୂର କରନ୍ତି ଓ 
ସତ୍ପଥରେ ଚାଲିବାକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି | ସବୁ ସଙ୍କଟରେ ସେ ଆମକୁ ଅଭୟ ପ୍ରଦାନ 
କରନ୍ତି । ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ମାହେଶ୍ବରୀ, ମହାକାଳୀ, ମହାଲକ୍ଷ୍ୀ, 
ମହାସରସ୍ଵତୀ ଓ ଅନ୍ଧପୂର୍ଣ୍ା ରୂପେ ସେ ଏ ପୂଥବୀକୁ ପାଳନ ଓ ବର୍ଵନ କରୁଛନ୍ତି । 


ଶେଷ ଦେବତା ହେଉଛନ୍ତି ସୂର୍ଯ୍ୟ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଧର୍ମ ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରତୀକ । 
ସତ୍ୟ, ନ୍ୟାୟ, ଆଲୋକ, ଉଜ୍ବଳ ଜୀବନ ଓ ଶାଶ୍ବତ ଦିବ୍ୟନୀତିର ସେ ରକ୍ଷକ | ଏ 
ଜଗତ ଯେଉଁ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ୟ ଓ ଶୃଙ୍ଖଳା ଉପରେ ତିଷ୍ପି ରହିଛି ଓ ଯେଉଁ ଶାଶ୍ବତ ଶୁଭଙ୍କରୀ 
ନୀତିକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଆଗକୁ ଗତି କରୁଛି ସୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ତା'ର ରକ୍ଷକ ଦେବତା । 
ଧୂଳିକଣାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଗ୍ରହ-ନକ୍ଷତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତଂ କୀଟଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ମଣିଷ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ସ୍ଥାବର ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଏକ ଭଶ୍ଵରଦତ୍ତ ସ୍ଵଧର୍ମ ରହିଛି । ସେହି 
ସ୍ଵଧର୍ମ ନଷ୍ଟ ହେଲେ ବା କେହି ସେହି ଧର୍ମରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହେଲେ ଧର୍ମ ଦେବତା ତାଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ 
ଦିଅନ୍ତି । କେହି ନାତି ଓ ନ୍ୟାୟରୁ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହେଲେ, କେହି ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟର ଧର୍ମ ଉପରେ 
ହସ୍ତକ୍ଷେପ କଲେ ବା ଆକ୍ରମଣ କଲେ, ଧର୍ମ ଦେବତା କୂପିତ ହୁଅନ୍ତି । ମିଥ୍ୟା, ମାୟା, 
କୂଟବୁଵି, ଜଟିଳତା, ଛଳନା, କପଟତା, ଅନ୍ୟ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ପୀଡ଼ନ ଦେଖୁଲେ 
ଧର୍ମଦେବତା ରୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଏକଥା ସତ ଯେ, ଧର୍ମ ଦେବତା ରୁଷ୍ଟ ହେଲେ ସ୍ବୟଂ 
ରଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ କୋପ ଓ ଦଣ୍ଡରୁ ଆମକୁ ରକ୍ଷା କରିବେ ନାହିଁ । ଧର୍ମ ଦେବତା ତୁଷ୍ଟ 
ହେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମେ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ଓ ଧର୍ମାଚାରୀ ହେଲେ, ଆମ ଶରୀର, ପ୍ରାଣ ଓ ମନ 
ମଧ୍ଯ ରୋଗାକ୍ରାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ଓ ଆମେ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ, ଦିବ୍ୟସୁଖ ସହ ଉଜ୍ବଳ ପରମାୟୁର 
ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବା । 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଏହି ପଞ୍ଚଦେବ ଉପାସନା ଏକ ନିତ୍ୟକର୍ମ ରୂପେ ନିର୍ବାରିତ 
ହୋଇଛି । ବିନା ମୂର୍ରିରେ ପାଞ୍ଚଟି ଗୁଆ କିମ୍ବା ପାଞ୍ଚଟି ନାରିକେଳ ବା ପାଞ୍ଚଟି ଶାଳଗ୍ରାମକୁ 
ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ରଖୁ ମଧ୍ଯ ପଞ୍ଚଦେବତାଙ୍କ ଉପାସନା ହୋଇଥାଏ । 
© 
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୧୪୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୫୩. ଇଶ୍ଵର ବଧୂର କି ? 


ମୁସଲମାନମାନଙ୍କର ପବିତ୍ର ଧର୍ମଗ୍ରଚ୍ଛ  କୋରାନ୍‌ ସରିଫ୍‌'ରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଛି, 
ଥରେ ମହମ୍ମଦ ରସୁଲ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ପରିଭ୍ରମଣ କରୁ କରୁ ଦେଖୁଲେ ଯେ 
କେତେକ ଭକ୍ତ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମାଳୟର ଗମ୍ଭୂଳ ଉପରେ ଠିଆହୋଇ ଖୁବ୍‌ ଉଚ୍ଚସ୍ଵରରେ 
କାନଫଟା ଚିକ୍ରାର କରି ଆଜାନ୍‌ କରୁଛନ୍ତି- ଆଲ୍ଲା ହୋ ଆକବର୍‌...... 


ରସୁଲ ତାହା ଦେଖୁ ଆଜାନ ପରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଡାକି କିଞ୍ଚତ୍‌ ରସିକତାର ସହିତ 
କୋମଳ ସ୍ଵରରେ କହିଲେ “ଆହେ ଭ୍ତବୃନ୍ଦ ! ତୁମେମାନେ ନିଜ ଗଳାକୁ କଷ୍ଟ 
ଦେଇ ଏତେ ଉଚ୍ଚସ୍ବରରେ ଚିକ୍ରାର କରି ଆଲ୍ଲାଙ୍କୁ ଡାକୁଛ କାହିଁକି ? ତୁମର କ'ଣ 
ଧାରଣା ଯେ ଆମର ଆଲ୍ଲାତାଲ୍ଲା ବଧୂର ? ତାଙ୍କ କାନକୁ ଭଲ ଶୁଭେ ନାହିଁ ? କିମ୍ବା 
ତୁମର ଧାରଣା ଯେ ଆଅଲ୍ଲାତାଲ୍ଲା ତୁମଠାରୁ ବହୁ ଦୂରରେ ଅଛନ୍ତି । ତୁମେମାନେ ଭଲଭାବେ 
ଜାଣିରଖ ଯେ, ଆଲ ତୁମର ପାଖେ ପାଖେ ଅଛନ୍ତି । ସେ ସବୁ ସ୍ଵତଃ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଓ 
ଶୁଣୁଛନ୍ତି । ତୁମମାନଙ୍କର ଓଟର ବେକ ତୁମର ଯେତିକି ପାଖରେ ଅଛି, ସେ ତା'ଠାରୁ 
ବେଶି ତୂମ ନିକଟରେ ଅଛନ୍ତି । ତେଣୁ ହେ ଭକ୍ତମାନେ ! ତୁମ୍ଭେମାନେ ସହଜଭାବେ 
ଖୁବ ଧୀର ଓ ମଧୁର ସ୍ଵରରେ ପରମ କୃପାନୁ ଆଲ୍ଲାଙ୍କର ମହିମା ଗାନ କର ।” 


ରସୁଲ ମହନ୍ମଦଙ୍କର ଏହି ମଧୁର ଶାନ୍ତ ସତର୍କବାଣୀ କେବଳ ମୁସଲମାନ 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୂହଁ, ଏହା ସବୁ ଧର୍ମର ରଶ୍ବରଭକ୍ତମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ | 
ଆମ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ମଧ୍ୟ ଆମେ ବହୁ ସମୟରେ ବହୁ କୋଳାହଳ କରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଭଜନ ଓ ପୂଜାଉପାସନା କରିଥାଉଁ | ତଦ୍ବାରା ଇଶ୍ଵର ବିରକ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ନ ହୁଅନ୍ତୁ, 
ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ବର ଲୋକମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ବିରକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି | ଆମ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ମଠ 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ ଘଣ୍ଟ ଘଣ୍ଟା ମର୍ଦଦଳ ତୂରୀ 
ଶଙ୍ଖ ବାଦନ କରାଯାଇ ପୂଜାର୍ଟ୍ଟନା କରାଯାଏ ! ଏହା ଅବଶ୍ୟ ପୂଜାର୍ଚ୍ଟନାର ଏକ ରୀତି; 
କିନ୍ଧୁ ଏହାକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବଢ଼ାଇବା ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ; ଏବଂ ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ 
ଶ୍ରତିକଟୁ କୋଳାହଳମୟ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । କୌଣସି ପ୍ରକାର ପୂଜା ପଦ୍ଧତି 
ଅତ୍ୟଧୂକ ତାମସିକତା ବା ରାଜସିକତା ପ୍ରବଳ ହେଲେ, ଭକ୍ତିର ସୁକୂୁମାରତା ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ । ଏହା ବେଳେବେଳେ ବୀଭସ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରେ ଓ ବେଳେବେଳେ 
ଏହା ତୁମୁଳ ହଙଟ୍ଟଗୋଳରେ ପରିଣତ ହୁଏ । ଭକ୍ତି ଏକ ସାର୍ତିକ ଭାବ । ଭକ୍ତିର 
ପରିପ୍ରକାଶ ଯେତେ ନୀରବ ହେବ, ଯେତେ ସୁକୂମାର ଓ କୋମଳ ହେବ, ଯେତେ 
ନମନୀୟ ଓ ନିବେଦନମୟ ହେବ, ତା'ର ଶକ୍ତି ଓ ଗୁଣ ସେତିକି ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲିବ | 
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ରଶ୍ଵର ବଧୂର କି ? ୧୪୯ 


ତା' ନ ହେଲେ ଭନ୍ତିର ପରିପ୍ରକାଶ ଭିତରେ ଉପାସକମାନଙ୍କର ଅହଂକାର ହିଁ ବିଘୋଷିତ 
ହେଉଥବ । 


ଆମେ ଇଶ୍ଵର ବା ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପାଖେ ବାଜା ବଢାଇ ଆଳତି କରୁ କିମ୍ବା 
ଭଜନ କୀର୍ଭନ କରୁ କିମ୍ବା ସ୍ତବ ସ୍ତୁତି କରୁ ଅଥବା ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ବିମାନରେ ଧରି 
ଧାର୍ମିକ ଶୋଭାଯାତ୍ରା କରୁ- ସବୁଥରେ ଯେପରି ଆମର ଏକ ସାର୍ତଵିକ ଭାବର ପ୍ରକାଶ 
ହୁଏ, ଆମ ଆଚରଣରେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସଙ୍ଗତି, ଭଦ୍ରତା, ଭବ୍ୟତା, ନମନୀୟତା, 
ପ୍ରଶାନ୍ତମୟତା ଓ ସୁକ୍ଷ୍ମ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ନ ରହିଲେ ପ୍ରକୃତ ଭଶ୍ଵରଭକ୍ତି ଆମ ହୃଦୟରେ 
ଜାଗରିତ ହେଇପାରିବ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଦୁଃଖର କଥା, ଆମେ ଆମର ପୂଜା-ଉପାସନା 
ଇତ୍ୟାଦି ମହତ୍‌ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୂ ନିତାନ୍ତ ନିମ୍ନ ଚେତନାଯୁକ୍ତ ହୋଇ କରୁଛୁ ଓ ଏହା ଦିନକୁ 
ଦିନ ବୃଦ୍ଧି ପାଇ ଚାଲିଛି । କେବଳ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ନୁହେଁ, ମୁସଲମାନ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ 
ଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଉପାସନା-ପଦ୍ଧତିରେ ନାନାଦି ସ୍ତୁଳତା ଓ ଅଶ୍ଲୀଳତା ପ୍ରବେଶ କରିଗଲାଣି 
ବୋଲି ଆଶଙ୍କା ହୃଏ । କିନ୍ତୁ ଏକଥା ବି ସତ ଯେ, ସବୁ ଧର୍ମସମ୍ଭଦାୟରେ ଏବେବି 
ବହୁ ବିବେକୀ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଆମର ଧର୍ମାଚରଣରେ ଏଇ ସବୁ 
ସ୍ୁଳତା ଓ କଦର୍ଯ୍ୟତାକୁ ପସନ୍ଦ କରୁ ନାହାନ୍ତି । ଆମର ମନେରଖୁବା ଉଚିତ ଯେ, 
ଇଶ୍ଵର ଓ ଭକ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ସମ୍ପର୍କଟି ଖୁବ୍‌ ନୀରବ ଓ ନିରୋଳା ଏକ ସମ୍ପର୍କ ! ଏହା 
ଯେତିକି ଗଭୀର, ଗମ୍ଭୀର ଓ ରହସ୍ୟମୟ, ସେତିକି ମଧ୍ଯ ଲୀଳାମାଧୁର୍ଯ୍ୟମୟ ଓ ସୁକୁମାର 
ଏକ ସମ୍ପର୍କ । କୌଣସି ପ୍ରକାର ରୁକ୍ଷତା, ଉନୃତ୍ତତା, ପ୍ରଚଣ୍ଡତା, ବିକ୍ଷୁକ୍ତତା ଓ ଆଡ଼ମ୍ବରତା 
ଏହି ଅଧାତ୍ସ ସମ୍ପର୍କର ଭାବକୁ କ୍ଷୁଣ୍ଣ କରେ- ଏପରିକି ବିନଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ କରିଦିଏ । 


ଉପନିଷଦ କହନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଆଖୁ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସେ ସବୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି | 
ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର କାନ ନାହିଁ କିନୁ ସେ ସବୁ ଶୁଣୁଛନ୍ତି ¦ ତାଙ୍କର ପାଦ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସେ ଏକ 
ସମୟରେ ସବୁଆଡ଼କୁ ଗତି କରି ଚାଲିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ହାତ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସେ ସାରା 
ସୃଷ୍ଟିକୁ ଧରିରଖୁଛନ୍ତି । ଇଶ୍ଵର ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନ୍ତର ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି । ଆମ ଅନ୍ତର 
ଭିତରେ ଯେକୌଣସି ଭାବନା ଜାତ ହୁଏ, ତାହା ସେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଜାଣିନିଅନ୍ତି । 
କାରଣ ସେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ । ସେ ମଧ୍ଯ ଭାବଗ୍ରାହୀ । ଆମ ଭାବ ବୁଝିବାପାଇଁ ସେ ଆମ 
ବାକ୍ୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଭକ୍ତର ନୀରବ ଉଷ୍ପ-ଦୀର୍ଘ ନିଃଶ୍ଵାସଟି ଏ ତାଙ୍କ ଦେହରେ ବାଜିଯାଏ । ଭକ୍ତର 
ଟୋପାଏ ଉଷ୍ପ ଲୋତକ ତାଙ୍କ ଦେହକୁ ଆଦ୍ର କରିଦିଏ । ଭକ୍ତ ହୃଦୟରେ ସାମାନ୍ୟ 
ସ୍ଥନ୍ଦନଟିଏ ତାଙ୍କ ରନୁସିଂହାସନକୁ ଥରାଇଦିଏ । 


ଏପରିସ୍କଳେ ଯେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ନାମରେ ଏଠି ବୃଥା ହଟ୍ଟଗୋଳ ଓ ଦୁଃସହ 
କୋଳାହଳ ସୃଷ୍ଟି କରେ ¬ ତାକୁ କ'ଣ ଆମେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଲୋକ ବୋଲି କହିବା ? 
© 
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୧୫୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୫୪. କିଏ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କରେ ? 


ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଠାକୁରଙ୍କର ଏକ ପ୍ରାର୍ଥନା ସଙ୍ଗୀତରେ ଭକ୍ତ କହୁଛନ୍ତି 
“ ହେ ଭଗବାନ୍‌ ! ମୁଁ ଯେଉଁସବୁ ବିପଦରେ ପଡ଼ିଛି ସେଥିରୁ ମୋତେ ଆପଣ ରକ୍ଷା 
କରନ୍ତୁ ବୋଲି ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଡାକୁ ନାହିଁ; କିନୁୁ ମୋ ଭିତରେ ଥାଇ ଆପଣ ମୋତେ 
ଏପରି ଶକ୍ତି ଦିଅନ୍ତୁ, ଉଦ୍ୟମ ଦିଅନ୍ତୁ ଓ ନିର୍ଭାକତା ଦିଅନ୍ତୁ ଯାହାଫଳରେ କି ମୁଁ ଛାତିପତାଇ 
ଏହିସବୁ ସାଂସାରିକ ଆପଦ-ବିପଦର ସମ୍ମୁଖନ ହେବି ବୀରଯୋଦ୍ଧା ପରି ? ” 


କିନ୍ଧୁ ଏଥରରୁ ଯେପରି କେହି ନ ବୁଝନ୍ତି ଯେ, ଭଗବାନଙ୍କୁ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା 
କରିବାପାଇଁ ଡାକିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | କିନ୍ତୁ ବିପଦ ବେଳେ ମଣିଷ ବୀର ଯୋଦ୍ଧା ପରି 
ବିପଦର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବ ନା ଭୀରୁ ପରି କାତର ହୋଇ ଚାରିଆଡ଼କୁ ଚାହିଁ ବିକଳ 
କଣ୍ଠରେ ଚିକ୍ରାର କରିବ ' ରକ୍ଷାକର, ରକ୍ଷାକର” ବୋଲି ? କ୍ଷୁଦ୍ର ଦୁର୍ବଳ ପ୍ରାଣୀଟିଏ ମଧ୍ଯ 
ବିପଦରେ ପଡ଼ିଲେ ହାରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶତୁ ସହ ଲଢୁଥାଏ କିମ୍ବା ବିପଦଠାରୁ ରକ୍ଷା 
ପାଇବାକୁ ପଳାୟନ କରେ ଓ ନିରାପଦ ସ୍ଥାନକୁ ଯାଇ ଆଶ୍ରା ନିଏ । ତେବେ ମଣିଷ 
ପାଇଁ ଏ ପରିସ୍ଥିତିରେ କି ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି ? ମଣିଷ କ'ଣ ଆପଦ-ବିପଦ ସଙ୍ଗେ ନିଜେ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବ ନାହିଁ ? କେତେକ କହନ୍ତି, ପାଣ୍ଡବଗୃହିଣୀ ମହାରାଣୀ ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କୁ ପାପିଷ୍ଠ 
ଦୁଃଶାସନ କୂରୁସଭାରେ ବିବସନା କଲା, ସେ ଦୂଇହାତ ଛାଡ଼ିଦେଇ କୌଣସି ପ୍ରତିରୋଧ 
ନ କରି ହାତଯୋଡ଼ି ଆକାଶକୁ ଚାହି ବ୍ୟାକୂଳ ଭାବେ ହେ ଗୋବିନ୍ଦ ରକ୍ଷାକର! 
ବୋଲି କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଡାକିଲେ | ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କୁ ଶୂନ୍ୟେ ଶୂନ୍ୟେ 
କୋଟିବସ୍ତ୍ ଯୋଗାଇଦେଲେ । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦ୍ରୌପଦୀ ଗୋଟିଏ ହାତରେ ଆପଣା ବସ୍ତକୁ 
ଧରି ସମ୍ଭାଳୁଥୁଲେ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ପାଇନଥିଲେ |! ଦୂଇହାତ 
ଛାଡ଼ିଦେଇ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖେ ନିଜକୁ ସଂପୂର୍ଣ ସମର୍ପଣ କରିଦେଲା ପରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସୁରକ୍ଷା ତାଙ୍କ ପାଖରେ ହଠାତ୍‌ ପହଞ୍ଚଗଲା । 


ଏହି ଉଦାହରଣଟି ଦେଇ ଆଳସ୍ୟପରାୟଣ ଭୀରୁ ମଣିଷ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖେ 
ପୂର୍ଣ ସମର୍ପଣର ଭୁଲ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ମହାଭାରତ ଭଲକରି ପଡ଼ିଛନ୍ତି 
ଓ ତା'ର ମର୍ମ ବୁଝିଛନ୍ତି ସେମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ଜାଣିଥିବେ ଯେ, ଦୌପଦୀ ଜଣେ ସାମାନ୍ୟ 
ନାରୀ ନ ଥିଲେ; ସେ ଥଲେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ଭକ୍ତ | ପିଲାଟିଦିନରୁ 
ସେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଭଲପାଇଥିଲେ ଓ ତାଙ୍କର ଆଦେଶକୁ ସର୍ବଦା ଅକ୍ଷରେ ଅକ୍ଷରେ ପାଳନ 
କରୁଥିଲେ । ସିଂହାସନରେ ବସିଥିଲା ବେଳେ କିମ୍ବା ବନବାସରେ ଦିନ କାଟୁଥଲା 
ବେଳେ ସେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମୁହୂର୍ଘକ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଭୁଲି ନ ଥୁଲେ । ସେ ଧର୍ମ, 
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କିଏ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କରେ ? ୧୫୧ 


ନ୍ୟାୟ ଓ ସତ୍ୟକୁ ମାନି ଚଳୁଥିଲେ । ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଓ ସମସ୍ତ 
ଜଗତ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଓ କରୁଣା ଭରି ରହିଥିଲା । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ଖୁବ୍‌ ଭଲ 
ପାଉଥିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ' ସଖୀ” ବୋଲି ମମ୍ବୋଧନ କରୁଥିଲେ । 


କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ କୁରୁସଭାରେ ପାପିଷ୍ଠ ବର୍ବର ଦୁଃଶାସନ ତାଙ୍କର 
ଅସହାୟତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ତାଙ୍କୁ ସର୍ବସମକ୍ଷରେ ଉଲଗ୍ଧ କଲା, ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସଶରୀରେ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ନ ଥଲେ ¦ ସେତେବେଳେ ସେ ତାଙ୍କ 
ରାଜ୍ୟ ଦ୍ଵାରକାରେ ଜଣେ ଜଳଯୁଦ୍ଧନିପୁଣ ଶତୃ ସହ ଯୁଦ୍ଧ କରୁଥିଲେ । ତେଣୁ ଦ୍ରୌପଦୀ 
ଯେତେବେଳେ “' ଗୋବିନ୍ଦ ତୁମେ କୋଉଠି ଅଛ ? ମୋତେ ଏ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା 
କର ।” ବୋଲି କାତର ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଥିଲେ ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ୍‌ ସେଠାରେ 
ସଶରୀରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ପାରିନଥିଲେ । କିନଧୁ ସେ ଯେତେବେଳେ ଗଭୀର ବିଶ୍ବାସରେ ନିଜର 
ବକ୍ଷଦେଶରେ ହାତମାରି ଡାକିଲେ ' ହେ ମୋର ଅନ୍ତରନିବାସୀ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ! 
ମୋତେ ଏହି ପାପିଷ୍ଠ ହାତରୁ ରକ୍ଷା କର !” ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଆମ୍ପଶକ୍ତି 
ଜାଗିଉଠିଲା; ଏବଂ ଏହି ଆମ୍ବଶକ୍ତି ତାଙ୍କର ସାରା ଶରୀର ଉପରକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଆସିଲା । 
ଏକ ଅଭୁତ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତିର ତେଜରେ ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କର ସାରା ଶରୀର ଦେଦୀପ୍ୟମାନ ହୋଇ 
ଉଠିଲା । ପାପିଷ୍ଠ ଦୂଃଶାସନର ଦେହରେ ଥିଲା ପାଶବିକ ଓ ଆସୁରିକ ବଳ । ଦ୍ରୈୌପଦୀଙ୍କ 
ଶରୀରର ଦିବ୍ୟ ତେଜରେ ଦୁଃଶାସନର ହାତରୁ ବଳ ଖସିଗଲା । ସେ ଅନୁଭବ କଲା 
ଯେ, ତା'ର ହାତ କ୍ରମଶଃ ପକ୍ଷାଘାତଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଯାଉଛି | ସେ ଆଉ ଦୌପଦୀଙ୍କ ବସ୍ତ 
ଆକର୍ଷଣ କରିପାରିଲା ନାହିଁ । 


ଦ୍ରୌପଦୀ ଥିଲେ ତେଜୋମୟୀ ରମଣୀ । ଧର୍ମ ଓ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଧରି ସେ 
ବଞ୍ଚଥଲେ । ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ପ୍ରେମ, ଭକ୍ତି, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ସତ୍ୟତା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣରାବେ 
ରହିଥିଲା । ତେଣୁ ବିପଦକାଳରେ ଭଗବାନ୍‌ ବା ଧର୍ମ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତର ଭିତରୁ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ରକ୍ଷାକଲେ । 


ଆମେ ଆମ ଅନ୍ତରକୁ ଦୌପଦୀଙ୍କ ଅନ୍ତର ପରି କରିପାରିଛୁ କି ? ଆମେ ସତ୍ୟ, 
ଧର୍ମ, ପ୍ରେମରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚଛୁ କି ? ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଲ ପାଉଛୁ କି ? ଆମେ 
ଆମର ସୁଖ ଦୂଃଖ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ତାଙ୍କ ପାଖେ ସମର୍ପଣ କରିଦେଇଛୁ କି ? ଶେଷ 
କଥା- ଆମ ଅନ୍ତରକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିପାରିଛୁ କି ? ଆମ ଅନ୍ତର ଭିତରେ ଲୁଚି ରହିଥିବା 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଗ୍ରତ କରିଛୁ କି ? ଏତେକ ନ କଲେ ଭଗବାନ୍‌ ଆମକୁ କାହିଁକି ରକ୍ଷା 
କରିବେ ? ଭଗବାନଙ୍କ ନୀତି ଓ ଆଦେଶ ମାନି ଆମେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚ ନାହୁଁ; ତେବେ 
ତାଙ୍କଠାରେ ଆମର କି ଦାବି ଅଛି । 
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୧୫୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୫୫. ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ କ'ଣ ମାଗିବା ? 


କେତେ ଲୋକ ରାମାୟଣ ପଢ଼ନ୍ତି । କେହି କେହି ମଧ୍ଯ ଯାତ୍ରା, ଥିଏଟର, 
ସିନେମା, ଟେଲିଭିଜନରେ ରାମାୟଣ କଥା ଅଭିନୟରେ ଦେଖନ୍ତି । କେତେକ ନିଜେ 
ରାମଲୀଳା କରନ୍ତି ଓ ଆଉ ଅନେକ ରାମଲୀଳା ଦେଖନ୍ତି | ରାମାୟଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଲ 
ଲାଗେ; ପଢ଼ିବାକୁ ଭଲ ଲାଗେ, ଶୁଣିବାକୁ ଭଲ ଲାଗେ, ଦେଖୁବାକୁ ମଧ୍ଯ ଭଲ ଲାଗେ । 
ଯେଉଁମାନେ ଶ୍ରାରାମଙ୍କୁ ଭଲ ପାଂନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତି କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ତ ରାମଚରିତ 
ନିଶ୍ଚୟ ଭଲ ଲାଗିବ । କିନ୍ତୁ ଆଉ ଅନେକ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଭକ୍ତିରେ ରାମଚରିତ 
ପଢ଼ନ୍ତି ନାହିଁ କି ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ; ରାମାୟଣ ଚରିତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଓ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଭଲ ଲାଗେ । 


କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ଧର୍ମପରାୟଣ ବା ଇଶ୍ଵରପରାୟଣ, ସେମାନେ 
“ ରାମଙ୍କୁ ଜଣେ ସାଧାରଣ ଭଲ ମଣିଷ ରୂପେ ଭାବନ୍ତି ନାହିଁ । ରାମ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନଙ୍କର 
ନର ଅବତାର । ରାମ ନାମ ବାରମ୍ବାର ଉଚ୍ଚାରଣ କଲେ ନିଜର ଦେହ, ପ୍ରାଣ, ମନ 
ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ । ଚାରିପାର୍ଶ୍ଵରେ କଲ୍ୟାଣ ଓ ମଙ୍ଗଳ ଭରିଯାଏ । ଯାହା କିଛି 
ଅମଙ୍ଗଳ, ଅଶୁଦ୍ଧ, ଅସତ୍ୟ ଓ ଦୂଃଖଦାୟକ, ସେଗୁଡ଼ିକ ' ରାମ” ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ ଫଳରେ 
ଅନ୍ତହିଁତ ହୋଇଯାନ୍ତି । 


କିନ୍ତୁ ଏତିକିମାତ୍ର ମଧ୍ଯ କଥା ନୂହେଁ । ରାମାୟଣ ପଢ଼ିଲା ବେଳେ କି ମନନ 
କଲାବେଳେ, ରାମଙ୍କର ମଙ୍ଗଳମୟ ଚଚରିତ୍ରକୁ ନିଜ ଭିତରକୁ ଆବାହନ କରିବା ଉଚିତ । 
ଆମର ଏହିପରି ପ୍ରାର୍ଥନା ହେବା ଉଚିତ ଯେ, ' ହେ ପରମ ମଙ୍ଗଳ ରାମ ! ମୋର 
ଅନ୍ତର ଯେପରି ଆପଣଙ୍କ ରମ୍ୟଭାବରେ ସର୍ବଦା ପରିପୂର୍ଣ ହୋଇ ରହୁ ।” 


ରାମଚରିତର ଏବି ରମ୍ୟଭାବଟି କ'ଣ ? ତାହା ହେଲା ରାମଙ୍କର ସତ୍ୟନିଷ୍ଠା, 
ପିତୃମାତୃଭକ୍ତି, ଭ୍ରାତୃପ୍ରେମ, ବନ୍ଧୁପ୍ରେମ, ପନ୍ନପ୍ରେମ ଓ ପ୍ରଜାପ୍ରେମ । ମନୁଷ୍ୟ ଓ ଇତର 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମ୍ମାନ, ତାଙ୍କର ଶୁଭେଚ୍ଛା ଓ କଲ୍ୟାଣଭାବ । ଏହା 
ବ୍ୟତୀତ ରାମଙ୍କର ବୀରତ୍ବ, ସାହସ, କର୍ମ ଠତା, ସଂଗଠନଶକ୍ତି,ତେଜ ସ୍ବିତା, ଦେଶ କାଳ 
ପାତ୍ରଂବିବେଚନା, ଅସୀମ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ବିନୟ, ସୌଜନ୍ଯ, ଭଦ୍ରତା ଓ ସର୍ବୋପରି 
ଆମ୍ବମର୍ଯ୍ୟାଦା । ରାମ ନିଜେ ଥଲେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା-ପୁରୁଷୋତଭତମ ଓ ସେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟକୁ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେବାରେ ଥିଲେ ଅକୁଣ୍ଠଚିର । 
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ଭଗବାନଙ୍କୁ କ'ଣ ମାଗିବା ? ୧୫୩ 


ଆମେ ରାମଙ୍କୁ ଭଜନା କଲାବେଳେ ବା ରାମଙ୍କୁ ଧ୍ଯାନ କଲାବେଳେ ବା 
ରାମଙ୍କୁ ମନନ କଲାବେଳେ ବା ରୀମଙ୍କୁ ପ୍ରାଥିନା ଉପାସନା କଲାବେଳେ ଆମର 
ଅଭୀସ୍ତ୍ରା କ”ଣ ହେବା ଉଚିତ ? ପ୍ରଭୁ ! ମୋତେ ଯେପରି ଆପଣଙ୍କର ଏହିସବୁ 
ଗୁଣ-ସମୁଦ୍ରରୁ ଟୋପାଏ ହେଲେ ମିଳୁ । ପ୍ରଭୁ ! ମୋତେ ଏଇ କୃପା କରନ୍ତୁ ମୁଁ 
ଯେପରି ଆପଣଙ୍କର ଭକ୍ତ ବା ଦାସ ହେବା ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ହୁଏ | 


ସେହିପରି ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ମହାରାଜ ବା ଭରତ ମହାରାଜଙ୍କ 
ଚରିତ ପଢୁ, ଶୁଣୁ ବା ଦେଖୁ କିମ୍ବା ଆମେ ଯଦି ଭକ୍ତଶିରୋମଣି ହନୂମାନଜୀଙ୍କ ଚରିତ 
ଅନୁଶୀଳନ କରୁ ବା ସୁଗ୍ରୀବ, ବିଭୀଷଣାଦିଙ୍କ ଚରିତ ଅନୁଶୀଳନ କରୁ, ତେବେ ଆମ 
ମନରେ ବି ସେହିପରି ଅଭୀପ୍ସା ରହିବା ଦରକାର । ଆମେ ପ୍ରଭୁ ରାମଙ୍କ ପାଖେ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା “ ହେ ପ୍ରଭୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ର । ମୋତେ ଯେପରି ଭରତ, ଲକ୍ଷ୍ମଣ, ବିଭୀଷଣ, 
ଜଟାୟୁ, ସୀତାଙ୍କ ଗୁଣ ଓ ଭାବସମୁଦ୍ରରୁ ଟୋପାଏ ହେଲେ ମିଳୁ । ମୁଁ ଯେପରି ଆପଣଙ୍କ 
ସହିତ ଆପଣଙ୍କର ଲୀଳା-ପରିକର ହେବାର ଯୋଗ୍ୟତା ଅର୍ଜ୍ଚନ କରେ । ପ୍ରଭୁ ! 
ମୋତେ ଏତିକି କୃପା କରନ୍ତୁ । ” 


ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଭଳି ସାଧାରଣ ସଂସାରୀ ଲୋକଙ୍କର ଏପରି ଭାଗ୍ୟ କାହିଁ ଯେ, 
ଆମେ ସର୍ବଦା ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ପ୍ରେମଭକ୍ତିରେ ମିଳିତ ହୋଇ ରହିପାରିବୁ । ସେ 
ଭାଗ୍ୟ ସେଇମାନଙ୍କର, ଯେଉଁମାନେ ସଂସାର ତ୍ୟାଗ କରି କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ଭାବନା 
ଓ ଧ୍ୟାନରେ ସବୁ ସମୟ ଅତିବାହିତ କରିଥାନ୍ତି ¦ ଆମ୍ଭେମାନେ ସଂସାରୀ । ଏ ସଂସାର 
ଅତୀବ ଜଟିଳ; ଏବଂ ନାନାଦି ଦୁଃଖ-ବିପଦରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ସଂସାରରେ ରହିଲେ 
ସର୍ବଦା ଜୀବନସଂଗ୍ରାମରେ ବ୍ୟସ୍ତ ବିବ୍ରତ ରହିବାକୁ ପଡ଼େ; ଏବଂ ଜୀବନଜଞ୍ଜାଳରେ 
ପଡ଼ି ଆମ୍ଭେମାନେ ସର୍ବଦା ଛଟପଟ ହେଉଥାଉ | ଆମ ଜୀବନ ସର୍ବଦା ରୋଗ-ଶୋକ 
ଆପଦ-ବିପଦରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେଉଥାଏ; ଏବଂ ସେଥୁଲାଗି ଆମେ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ସବୁବେଳେ 
ଡାକୂଥାଉ ଆର୍ଇଁ ଓ ଆତୁର ହୋଇ- ପ୍ରଭୁ ! ମୋତେ ଏ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷାକର | ମୋ 
ପୁଅଝିଅଙ୍କୁ ଏ ସଂକଟରୁ ଉଦ୍ଧାର କର | 


ଆମର ସାରାଟି ଜୀବନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆଁ ହୋଇ ଡାକିବାକୁ ପଡ଼େ । ତେଣୁ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରେମଭକ୍ତିରେ ଭାବବିହ୍ଵଳ ହୋଇ ସେହି ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ଆମେ କିପରି 
ବା ଅନୁଭବ କରିପାରିବୁ ? 


ତଥାପି, ଏହି ସଂସାରଜଞ୍ଜାଳ ଭିତରେ ବି ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଆପଦ-ବିପଦରୁ ତ୍ରାଣ 
କରିବାକୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ସହିତ ମଧ୍ଯ କେତେବେଳେ କେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଡାକିବା 
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୧୫୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଉଚିତ ଆମକୁ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟଭାବରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାଲାଗି । କାରଣ, ଆମର ଇଶ୍ବରଙ୍କ 
ଠାରୁ ସବୁକିଛି ପାଇବାକୁ ଅଛି । ଆମେ ତାଙ୍କୁ ସବୁକିଛି ମାଗିପାରିବା ଏବଂ ସେ ମଧ୍ଯ 
ଆମକୁ ସବୁକିଛି ଦେଇପାରିବେ, ଯଦି ସେ କୃପା କରନ୍ତି | ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଧନ ମାଗୁଛୁ, 
ଜନ ମାଗୁଛୁ, ଗୋପଲକ୍ଷ୍ୀ ମାଗୁଛ୍‌, ଶକ୍ତି କ୍ଷମତା ମାଗୁଛୁ । ତା' ସହିତ ଆମେ ତାଙ୍କୁ 
କାହିଁକି ମାଗିବା ନାହିଁ ଯେ¬ ପ୍ରଭୁ ! ମୋତେ ଦିବ୍ୟଭାବ ଦିଅ, ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ ଦିଅ ଓ 
ଦିବ୍ୟ ଚେତନା ଦିଅ ବୋଲି ? 


ଜଣେ ଭକ୍ତ ତାଙ୍କୁ ମାଗିଥିଲେ ହେ ଜଗନ୍ନାଥ ! ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଆଉ କିଛି ମାଗୁ 
ନାହିଁ । ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ଧନ, ଜନ, ଗୋପଲକ୍ଷ୍ମୀ କିଛି ମାଗୁ ନାହିଁ । ମୋତେ କେବଳ 
ଆପଣଙ୍କ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡର ଶରଧାବାଲିରୁ ମୁଠାଏ ଆଜ୍ଞା ହେଉ । 


ପ୍ରଭୁଙ୍କଠାରେ କେତେ ସୁନ୍ଦର ଏହି ମାଗୁଣି ! ପ୍ରଭୁ ! ମୋର ମନ ଓ ହୃଦୟ 
ଭିତରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବଟି ନାହିଁ" ମୋତେ ଟିକିଏ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦିଅନ୍ତୁ । ଶ୍ରଦଧାଭାବଟି ଏକ ଚମକ୍କାର 
ଅନୁଭବ । ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଏହି ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ଥାଏ । ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥୁଲେ ସବୁ 
ବେଳେ ବଳେ ଆସେ- ଜ୍ଞାନ ଆସେ, କର୍ମ ଆସେ, ଭକ୍ତି ଆସେ, ପ୍ରେମ ଆସେ ଓ 
ଆନନ୍ଦ ମଧ୍ୟ ଆସେ । 

ଆମେ ଯଦି ମାଗିବୃ, ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଦେବେ । କିନ୍ତୁ ଆମେ ମାଗୁଛୁ କି ? ଆମେ 
ପ୍ରକୃତରେ ପ୍ରଭୁଙ୍କଠାରୁ କ'ଣ ମାଗିବାକୁ ହୁଏ ଜାଣିନୁ । କିପରି ମାଗିବାକୁ ହୁଏ ମଧ୍ଯ 
ଜାଣିନୁ । ପ୍ରଭୁ ପ୍ରତିଶୃତି ଦେଇଛନ୍ତି ତୁ ମାଗ, ମୁଁ ଦେବି । 
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ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା କାହାକୁ ? ୧୫୫ 


୫୬. ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା କାହାକୁ ? 


ମଣିଷ ଏ ସଂସାର୍‌ ଭିତରେ ନାନାଦି ଆପଦ-ବିପଦରେ ପଡ଼େ; ନାନା ଦୁଃଖ- 
ଅଶାଳ୍ତିରେ ଘାଣ୍ଟିହୁଏ । ସେଥରରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ସେ ସାଧ୍ୟମତେ ଚେଷ୍ଟା କରେ । 
ଯେଉଁଠି ତା'ର ବଳକଳ କିଛି ପାଏ ନାହିଁ, ସେଠି ସେ ତା'ର ଇଷ୍ଟଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ରକ୍ଷା 
ପାଇବା ଲାଗି ପ୍ରାର୍ଥନା କରେ । କେହି କେହି ପରମେଶ୍ବର ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି । 


ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଉପାସନା କରାଯାଏ । ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର 
ରାମ, କୃଷ୍ଣ, ନୃସିଂହାଦିଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାର୍ଥନା କରାଯାଏ । କେହି କେହି ମଧ୍ଯ ଏକମାତ୍ର 
ପରମେଶ୍ବର ବା ବ୍ରହ୍ମ ନିରାକାର ପୁରୁଷଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି । 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଯଦିଓ ଧ୍ଯାନ, ପ୍ରାର୍ଥନା, ଉପାସନା ପ୍ରଭୁତି ରହିଛି; କିଚୁ ଆପଦ- 
ବିପଦ ଦୁଃଖ- ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାପାଇଁ, କାହାକୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାପାଇଁ ସ୍ପଷ୍ଟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ନାହିଁ । କାରଣ, ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଇଶ୍ଵର ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ନୂହନ୍ତି, ଏବଂ ଦୂଃଖରୁ ମୁକ୍ତି 
ପାଇବାକୁ, କାମନାରେ ବିନାଶ ଓ ନିର୍ବାଣପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସାଧନା କରିବାକୁ କୂହାଯାଇଛି | 


ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଧର୍ମରେ ଦୁଃଖ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାପାଇଁ ଛଶ୍ଵରପୂତ୍ର ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଠଙ୍କ, 
ମାଆ ମେରୀଙ୍କୁ ଓ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରାଥିନା କରିବାପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଅଛି । ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ପ୍ରାର୍ଥନାର ଆବଶ୍ଯକତା ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇଛି । 


ଇସଲାମ ଧର୍ମରେ ଦୂଃଖ-ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାପାଇଁ ବ୍ୟାକୂୁଳଭାବେ ଏକମାତ୍ର 
ପରମେଶ୍ବର ଆଲ୍ଲାଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଅଛି | ପବିତ୍ର କୋରାନ୍‌ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଦୃଢ଼ଭାବରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଇସଲାମ୍‌ ଧର୍ମାଚାରୀମାନେ ଦୁଃଖ-ବିପଦରୁ 
ରକ୍ଷା ପାଇବାପାଇଁ କେବଳ ଆଲ୍ଲାଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବେ । ଆଲ୍ଲାଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ 
କୌଣସି ତଥାକଥିତ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ଅନୁଚିତ । କାରଣ ସେମାନେ 
ଥାନ୍ତୁ ବା ନ ଥାନ୍ତୁ ; ମଣିଷକୁ ଦୁଃଖ-ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର କୌଣସି 
ଶକ୍ତି-ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ । ପରମେଶ୍ବର ଆଲ୍ଲାହିଁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଏବଂ ତୁମର ଦୁଃଖ-ବିପଦ 
ଯେତେ ଅସାଧ୍ୟ ହେଲେ ବି ସେ ନିଶ୍ଚୟ ତାକୁ ଦୂର କରିଦେବେ । 


ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମରେ ପ୍ରାର୍ଥନାକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯାଇଥିଲେ ବି କାହାକୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା 
ଉଚିତ, ସେ ସମ୍ବନ୍ଧେ କିଛି ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ତେବେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ 
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୧୫୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସବୁ ଧର୍ମରେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ ସେ ଦୁଃଖ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି ବୋଲି 
ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦିଆଯାଇଛି । 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେବଦେବୀ ଓ ସର୍ବୋପରି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର 
ଶକ୍ତି, ମହିମା, କ୍ଷମତାର ଗୁଣାମବକ ଓ ପରିମାଣାମବକ ତାରତମ୍ୟ ରହିଛି । ଉଦାହରଣ 
ସ୍ଵରୂପ, ଆମ ଗ୍ରାମଦେବତୀ କୂତାମଚଶ୍ଡୀଙ୍କର ଦୁଃଖ-ବିପଦ- ନିବାରଷ-କ୍ଷମତା 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଶକ୍ତ, କ୍ଷମତା ଓ ମହିମାଠାରୁ ବହୁ କମ୍‌ | ଆଖଣ୍ଡଳମଣି ମହାଦେବଙ୍କର 
ଶକ୍ତି, କ୍ଷମତା ଓ ମହିମା ସ୍ଵପ୍ପେଶ୍ବର ମହାଦେବଙ୍କ ଠାରୁ ବହୁତ ବେଶି । ତା” ଛଡ଼ା 
କୋଉ ଦେବଦେବୀ କେବଳ ଧନସମ୍ପଦ ଦେଇପାରିବେ ମାତ୍ର ରୋଗ ଭଲ 
କରିପାରିବେ ନାହିଁ । କୋଉ ଦେବଦେବୀ ଆକସ୍ପିକ ସୌଭାଗ୍ୟ ଦେଇପାରିବେ - 
ମତ୍ର ଜ୍ଞାନ ବା ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟଂସମ୍ଚଦ ଦେବା ତାଙ୍କ ହାତରେ ନାହିଁ । ଏପରି ଦେଚଦେବୀ 
ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ପାହାଡ଼ ଜଙ୍ଗଲ ଭିତରେ ବାଟ ଦେଖାଇ ଦେଇପାରିବେ 
ବା ସେଇ ପାହାଡ଼ ଜଙ୍ଗଲ ଭିତରେ ଜାଙ୍ଗଳିକ ଆପଦ-ବିପଦରୁ ରକ୍ଷାକରିପାରିବେ- 
କିନ୍ତୁ ସମତଳ ଭୂମିରେ ତାଙ୍କର ମହିମା କାଟୁ କରିପାରିବ ନାହି । କୋଉ ଦେବଦେବୀ 
ଜର, ସର୍ଦଦି, କାଶ ପ୍ରଭୃତି ରୋଗ ଭଲ କରିପାରିବେ ମାତ୍ର କୁଷ୍ଠ ଯକ୍ଷ୍ମା କାନ୍‌ସର୍‌ 
ଇତ୍ୟାଦି ପାଇଁ ଆହୂରି ବଡ଼ ବଡ଼ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା ଆରାଧନା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 


ଏସବୁ ଦିଗରୁ ଦେଖୁଲେ, ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ବହୁ ଦେବଦେବୀ ଓ ଭଗବାନ୍‌ମାନଙ୍କ 
ସମାବେଶ ହେତୁ ଜଣେ ତା'ର କୋଉ ଦୁଃଖ ବିପଦ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଦେବଦେବୀ, 
ଭଗବାନ୍‌ ଭଗବତୀଙ୍କୁ ଡାକିବା ଉଚିତ, ସେଥୁରେ ତା'ର ଉଚିତ ଞ୍ଞାନ ଥିବା ଉଚିତ । 
ମତର ଖ୍ରଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଧର୍ମ ଓ ସର୍ବୋପରି ଇସଲାମ୍‌ ଧର୍ମରେ ଏସବୁ ନେଇ କୌଣସି ଗୋଳମାଳ 
ନାହିଁ । ଆଲ୍ଲାହିଁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ପରମେଶ୍ବର । ତାଙ୍କର ଅସାଧ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କର । ତାଙ୍କର କୃପା ହେଲେ- ସେ ତୁମକୁ ଦୁଃଖ-ବିପଦରୁ ମୁକ୍ତ କରିବେ I 
ଆଉ ଏଣୁତେଣୁ ତଥାକଥିତ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଅରଣ୍ୟରେ ପଶିଲେ କେବଳ ହଇରାଣ ହିଁ 
ସାର ହେବ; ଦୁଃଖ ବିପଦ ଘୁଞ୍ଚବ ନାହିଁ । 


ବହୁ ଦେବଦେବୀ ସମାବୃତ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ଅଛି; ଖୁବ 
ମାର୍ମିକ କଥା ଅବଶ୍ୟ । ତା' ହେଲା- “ଆରେ ଦୁଃଖୀ ଲୋକ ! ଏ ସଂସାର ଓ 
ଜୀବନ ଦୁଃଖ ଆପଦ-ବିପଦରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକ ଦୁସ୍ତର ମହାସମୁଦ୍ର ଭଳି । ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ 
ତୋତେ ଏଥୁରେ ପକାଇଛି; କିନୁ ନିରାଶ ହୁଅ ନାହିଁ । ଏଇ ଦେଖ୍‌, କିଞଚତ୍‌ ଦୂରରେ 
ଖଣ୍ଡେ କ'ଣ ଭାସୁଥଵବାର ଦେଖାଯାଉଛି । ତାହା କାଠଖଣ୍ଡେ ଭଳି ଦିଶୁଛି । କିନ୍ତୁ 
ତାହା ପ୍ରକୃତରେ କ'ଣ ଜଣା ନାହିଁ । ତୁ ସେଇ କାଠପାଖକୁ ଯାଇ ତାକୁ ଆଶ୍ରା କରି 
ସମୁଦ୍ର ଆରପାରିକୁ ଚାଲିଯାଆ । ସମୁଦ୍ର ଆରପାରିରେ ପହଞ୍ଚ ହୁଏତ ଦେଖବୁ, ତୂ 
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କ'ଣ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ? ୧୫୭ 


ଯାହାକୁ ଖଣ୍ଡେ କାଠ ବୋଲି ଆଶ୍ରା କରି ସମୁଦ୍ରରେ ଭାସି ଭାସି ଯାଇ କୂଳରେ ଲାଗିଲୁ, 
ତାହା କାଠ ନୂହଁ; ସ୍ବୟଂ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପରମେଶ୍ବର ଜଗନ୍ନାଥ । ତୋର 
ଭଗବତ୍ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟ ହୋଇଯିବ । 


ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ ପୁନଶ୍ଚ କହିଛନ୍ତି ତୁମେ ଯେଉଁ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କର 
ବା ପ୍ରାର୍ଥନା କର, ତୁମର ସେ ନମସ୍କର ବା ପ୍ରାର୍ଥନା ସବୁ ଯାଇ ସେହି କେଶବ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁଛି । ତୁମେ ତୁମ ଗାଁ ଡାକଘରେ ଚିଠି ପକାଇଲ । ଯଦି 
ଠିକଣାରେ କିଛି ଭୁଲ ନାହିଁ - ତେବେ ତାହା ଦିଲ୍ଲୀରେ ପ୍ରେସିଡେଣ୍ଟ ମହାମାନ୍ୟଙ୍କ 
ପାଖରେ ଅବଶ୍ୟ ପହଞ୍ଚବ । 


ତେବେ ସବୁ ଧର୍ମ ଅବଶ୍ୟ ଗୋଟିଏ କଥା ନିଶ୍ଚେ କହୁଛନ୍ତି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ମେ ଦୁଃଖ ଜଣାଅ । ସେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଓ ସେ ମଧ୍ଯ ପରମକାରୁଣିକ । 
© 


୫୭. କଂଣ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ? 


ତୁମେ ଜଣେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ କୃପାମୟ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖେ ପ୍ରାର୍ଥନା କର କିମ୍ବା 
ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଭିତରୁ ତୁମର ଛସ୍ତିତ ଜଣେ ଇଷ୍ଟଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କର | ତୁମର ପ୍ରାର୍ଥନାର ବିଷୟ ବସ୍ତୁଟି କ'ଣ, ତାହା ପ୍ରଥମେ ବିଚାର କରିବାର କଥା | 


କେହି କେହି ଅକସ୍ମାତ୍‌ ପଡ଼ିଥିବା ରୋଗ ଦୁଃଖ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷାପାଇବାପାଇଁ 
ଆଁ ଓ ବ୍ୟାକୁଳ ଭାବରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି | ଆଉ କେହି ତାଙ୍କର ଧନସମ୍ପଦ, 
ବିଦ୍ୟା, ପ୍ରତିପରି, କ୍ଷମତାଦି ବଢୁ ବୋଲି ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି । କେହି ତାଙ୍କର ଶତୁ ନିଧନ 
ହେଉ ବା ପରାସ୍ତ ହେଉ ବେଲି ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି । କେହି ଘୋର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଅନାହାରରୁ 
ମୁକ୍ତି ପାଇବାକୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି । କେହି ବଂଶରକ୍ଷା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି । ଏହିଭାବେ 
ବହୂ ଲୋକ ବହୁ କଥା ଲାଗି ଦେବତା, ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି 


ଏହିଭଳି ପ୍ରାର୍ଥନା ସବୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ପାଖେ ପହୁଞ୍ପେ; କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ସବୁ ପ୍ରାର୍ଥନା ମଞ୍ଜର କରିବେ କି ନାହିଁ, ତାହା ତାଙ୍କ କୃପା ଓ ବିଚାର ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ । ତାଙ୍କ କୂରା ଓ ବିଚାର ଠିକ କି ଭୁଲ୍‌ ତାହା ମଣିଷର ବିଚାର ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ ନାହିଁ । ମୁଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛି- ପ୍ରଭୁ ! ମୋତେ ସେ ଧନତକ ମିଳୁ । ଆଉ 
ଜଣେ ବି ସେମିତି ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛି, ତାକୁ ସେ ଧନତକ ମିଳୁ । ଏଥୁରେ ଭଗବାନ୍‌ 
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୧୫୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଯାହାକୁ ଧନତକ ଦେବେ, ତାହା ତାଙ୍କର କୃପା ଓ ବିଚାର । ସେ ସବୁ କଥା ଜାଣନ୍ତି | 
ସେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ । ତାଙ୍କୁ ଆଗତ -ଭବିଷ୍ୟ ଜଣା । ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ସେ ଚଳାଉଛନ୍ତି । ସେ 
ଯାହାକୁ ଭଲ ଭାବିବେ, ତାକୁ ଅନୁଗ୍ରହ କରିବେ । ମୋ ପ୍ରାର୍ଥନା ସେ ମଞ୍ଜୁର ନ 
କଲେ ବି ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ଦୋଷ ଦେଇପରିବି ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି ଅନନ୍ତ ଃ ଯୋଜନା 
ଅନନ୍ତ । ସେ କାହାକୁ ପକାଇବେ, କାହାକୁ ଉଠାଇବେ, ସେ କଥା ମୁଁ ବା ଆପଣ ବା 
ସେ, କେହି ବିଚାର କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ମୁଁ ଜଣେ ସାଧୁ ସଚ୍ଚୋଟ ଲୋକ ବୋଲି 
ନିର୍ବାଚନରେ ଜିଣିଯିବିଓ ସେ କଥା ନ ହୋଇପାରେ । ଭଗବାନ୍‌ ଗୋଟିଏ ଅସୁର 


ହାତରେ କିଛିଦିନ ପାଇଁ ରାଜ୍ୟ ଅର୍ପଣ କରିଦେଇ ପାରନ୍ତି । ସର୍ବଜ୍ଞାତା ଭଗବାନ୍‌ 
ଜାଣନ୍ତି ଅସୁରକୁ କିଛିଦିନ ପାଇଁ ରାଜା କଲେ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ଫଳ କ'ଣ ହେବ । 


ତେଣୁ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଆମ କାମନା ପୂରଣପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରୁ, ସେତେବେଳେ ଅମେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ରହିବା ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ ଆମ ଆଶା କାମନା 
ପୂରଣ କରିପାରନ୍ତି ବା ନ କରିପାରନ୍ତି । ମୁଁ କେବଳ ତାଙ୍କର ଏକା ନୂୁହଁ- ସେ ଏଇ 
କୀଟପତଙ୍ଗ, ତରୁତୃଣ, ଜୀବଜନ୍ତୁ, ଦେବଦାନବ, ଅସୁର ମାନବ, ସମସ୍ତଙ୍କର ପିତା ଓ 
ମାତା । ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଭୋଗରାଗ, ବସନଭୂଷଣ, ଜମିକୋଠା ଦାନ ଦେଇ ବା ଲାଞ୍ଚ 
ଦେଇ କେହି ତାଙ୍କୁ ବଶୀଭୂତ କରିପାରେନା । ତାଙ୍କୁ ଭୟ ଦେଖାଇ ତାଙ୍କର ମୂରି 
ମନ୍ଦିର ଭାରି ମଧ୍ଯ କେହି ତାଙ୍କଠାରୁ କିଛି ଆଦାୟ କରିପାରେନା | ସେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ । 
ତାଙ୍କୁ କେହି ନିଜ ବଳରେ ଥପିପାରେନା କି ନିଜ ବଳରେ ତଡ଼ିଦେଇପାରେନା । 
ତୁମେ କାମନା କର, ମନା ନାହିଁ; କିନ୍ତ ତାକୁ ପୁରଣ କରିବା ନ କରିବା କଥା ମଙ୍ଗଳମୟ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ଛାଡ଼ିଦିଅ । 


କିନ୍ତ ସବୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଗୋଟିଏ କଥା କହିଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର ପରମଦୟାଳୁ । କେହି 
ଯଦି ଦୁଃଖ-ବିପଦ ରୋଗ-ଶୋକରେ ପଡ଼ି ଅସହାୟ ହୋଇ ବ୍ୟାକୂଳ ଭାବେ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଡାକେ, ତେବେ ସେ ତାକୁ ନିଶ୍ଚୟ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି । ଏପରିକି କୃପାଳୁ ଭଗବାନ୍‌ ପ୍ରକ୍ଧତିର 
ନିୟମକୁ ଭାଙ୍ଗି ସେହି ଆର୍ଉ ବିପଦଗ୍ରସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଟିକୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରାର୍ଥନା 
ସରଳ ଓ ପବିତ୍ର ହେବା ଉଚିତ; ଏହି ପ୍ରାର୍ଥନା ଏକାଗ୍ର ହେବା ମଧ୍ଯ ଉଚିତ କୂମ୍ଭୀର 
ମୁଖରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ଗଜ ଯେପରି ଡାକିଥିଲା, ବ୍ଯାଧ ହାତରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ 
ଗର୍ଭବତୀ ହରିଣୀଟି ଯେପରି ଡାକିଥିଲା, କୁରୁସଭାରେ ଦୁଃଶାସନ ହାତରୁ ନିଜର ଇଜତ 
ବଞ୍ଚାଇବାପାଇଁ ଦ୍ରୌପଦୀ ଯେପରି ଡାକିଥିଲେ । 


କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ପ୍ରାର୍ଥନା ବାହାରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର ପ୍ରାର୍ଥନା ଅଛି ତାହା ହିଁ 
ସର୍ବୋକୃଷ୍ଟ ପ୍ରାର୍ଥନା । ଏପରି ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ପ୍ରଭୁ ନିଜେ ଖୁବ୍‌ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ଓ ତାହା 
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କ'ଣ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ? ୧୫୯ 


ଅଚିରେ ମଞ୍ଜୁର କରନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରାର୍ଥନା ମଞ୍ଜୁର କରିବାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ସର୍ବଦା ଉନ୍ମଖ 
ହୋଇ ବସିଥାନ୍ତି । ସେପରି ପ୍ରାର୍ଥନା ହେଲା 


“ ହେ ପରାପୂର ପରମେଶ୍ବର ! ଜଗତର ମଙ୍ଗଳ ହେଉ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସଦବୁଦି 
ଦିଅ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ବିବେକ ବୈରାଗ୍ୟ ଦିଅ । ହେ ମଙ୍ଗଳମୟ ପ୍ରଭୁ ! ମୋତେ 
ପଛେ ଦୁଃଖ ଦିଅ; କିନ୍ତୁ ସେହି ଦୁଃଖୁନୀ ସ୍ତୀଲୋକଟିର ଆଖ୍ମରୁ ଆଉ ଲୁହ ନ ବହୁ । 
ହେ ପମରକାରୁଣିକ ! ଏ ଜଗତରେ ମଣିଷ ସୁଖରେ ରହୁ ଓ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ବି 
ସୁଖରେ ରଖ । ” 


ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ମହାକାଳୀଙ୍କୁ ତିନିଥରଯାକ ଏହିପରି ବର ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ପରିବାର ଓ ସେ ନିଜେ ଘୋର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଭିତରେ ପେଷି 
ହେଉଥିଲେ; ଦୁଇଓଳି ଆହାର ଜୁଟୁନଥଲା | ତାଙ୍କ ଗୁରୁ ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ତାଙ୍କୁ 
ତିନି-ତିନି ଥର କାଳୀଙ୍କ ପାଖକୁ ପଠାଇଲେ- ଯା, କାଳୀଙ୍କୁ ତୋ ଦୁଃଖ କହ, ସେ 
ନିଶ୍ଚୟ ତୋର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦୁଃଖ ଘୁଞ୍ଚାଇଦେବେ । କିନ୍ଧୁ ବିବେକାନନ୍ଦ ତିନି-ତିନି ଥର 
କାଳୀଙ୍କ ପାଖକୁ ଗଲେ- କିନ୍ତୁ ମାଗିଲେ କ'ଣ ମା” କୃପାମୟି ! ମୋତେ ବିବେକ 
ଦେ, ବୈରାଗ୍ୟ ଦେ ! 


ଆମର ବିପ୍ଳବୀ ସନ୍ଧକବି ଭୀମ ଭୋଇ ଘୋର ଦୁଃଖ-କଷ୍ଟରେ ପଡ଼ିଥିଲେ । 
କିନ୍ତୁ ସେ ତାଙ୍କ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପାଖେ କ'ଣ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥିଲେ ? 


“ ମୋ ଜୀବନ ପଛେ ନରକେ ପଡ଼ିଥାଉ , ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ । ” 


ଆମେ କେବଳ ଆମ ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା ନ କରି ସମସ୍ତ ଜଗତର ମଙ୍ଗଳକାମନା 
କରି ପ୍ରାର୍ଥନା କରିପାରିବାହେ ଭଗବାନ୍‌ ! ଏ ଜଗତରେ ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ନିର୍ଭୟରେ 
ବଞ୍ଚନୁଃ କେହି ଯେପରି ଏଠି ରୋଗ ନ ଭୋଗୁ । ସମସ୍ତେ ଯେପରି ପରସ୍ପର ପ୍ରତି 
ମଙ୍ଗଳମୟ ହୁଅନ୍ତୁ । ଏ ପୂଥୁବୀକୁ ଦୁଷ୍ଟ ଅତ୍ୟାଚାରୀମାନଙ୍କ ଦୌରାମ୍ୟୟରୁ ରକ୍ଷାକର 
ପ୍ରଭୁ ! ସରଳ, ନିରୀହ, ସାଧୁସନ୍ଧମାନେ ଯେପରି ନିରାପଦରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚନୁ । 


ଆମେ ମଧ୍ଯ ଆମ ଦେଶର ମଙ୍ଗଳ ଲାଗି, ଜାତିର ମଙ୍ଗଳ ଲାଗି, ଆମ ଗ୍ରାମର 
ମଙ୍ଗଳ ଲାଗି ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପାଖେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିପାରିବା । 
ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପ୍ରାର୍ଥନା ହେବ, ଆମେ ଯଦି ମଣିଷ ଭିତରୁ ପଶୁ ଓ ଆସୁରିକ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିଗୁଡଢ଼ିକ ଲୋପ ପାଉ ଓ ଯଥାଶୀଘ୍ର ମଣିଷ ଭିତରେ ଦିବ୍ୟଭାବଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକାଶ ପାଉ 
ବୋଲି ସର୍ବଦା ସେହି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ପାଖେ ନିବେଦନ କରିବା । 
© 
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୧୬୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୫୮. ଜଣେ ନାସ୍ତିକର ପ୍ରାର୍ଥନା 


ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଦେଖୁଥାନ୍ତୁ ବା ନ 
ଦେଖୁଥାନ୍ତ, ତାଙ୍କ ପାଖେ ସତି, ସ୍ତବ, ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଆମର ଏହି କଳିଯୁଗରେ 
ଆମ ପୂଥବୀରେ ଏମିତି କେତେକ ମହାମ୍ବା ଜନ୍ମିଥିଲେ, ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵର ଅଛନ୍ତି 
ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରୁନଥଲେ କିମ୍ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ନୀରବ ଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ 
ଅନ୍ତର ଭିତରୁ ଏକ କଲ୍ୟାଣ-ଭାବନା ସହାନୁଭୂତି ସ୍ତରରେ ସର୍ବଦା ଉଚ୍ଚାରିତ ହେଉଥଲା । 
ବୁଦ୍ଧଦେବ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ନୀରବ ଥଲେ ବି ମନୁଷ୍ୟ ଓ ଇତର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ସର୍ବଦା ମଙ୍ଗଳ କାମନା କରୁଥିଲେ । 


ସେହିପରି ରୁଷ ଦେଶର କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ନେତା ମହାମନା ଲେନିନ୍‌ ମଧ୍ଯ ଥିଲେ 
ଜଣେ ମହା ନାସ୍ତିକ । ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵର ସେ ମାନୁନଥଲେ; କିନ୍ତୁ ଦୀନ ଦୁଃଖୀ ମଣିଷଙ୍କ 
ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଅନ୍ତର ସର୍ବଦା କାନ୍ଦୁଥୁଲା । ସେ ସେମାନଙ୍କ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ନିଜର ଜୀବନକୁ 
ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଦେଇଥିଲେ । ଆମେ ସିନା କେବଳ ତୁଣ୍ଡରେ ଭଶ୍ଵର ଭଶ୍ଵର ହେଉ; କିନ୍ତୁ 
ଆମ ଅନ୍ତରରେ ଇଶ୍ଵରଭାବ ଭଲା କେତେ ଥାଏ ? ଆମେ କେବଳ ଆମରି ସୁଖ ଓ 
ସ୍ଵାର୍ଥ କଥାରେ ମାତି ଜୀବନ ବିତାଉଥାଉ । କିନ୍ତୁ ଏଣେ ମନ୍ଦିର, ଗିର୍ଜା, ମସକିଦ୍କୁ 
ଦଉଡ଼ୁଥାଉ; ଏବଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ତୁତି-ପ୍ରାଥିନାରେ ଖୁସାମତି କରି ନିଜର କେବଳ ସୁଖ 
ମନାସୁଥାଉ- ମାଗୁଥାଉ | 


ଆଜି ମୁଁ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ଏଇ ଶତାବ୍ଦୀର ଜଣେ ମହାନ୍‌ ଜ୍ଞାନୀ ଓ କର୍ମୀ ମଣିଷଙ୍କ 
କଥା କହୁଛି, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ବର୍ଟାଣ୍ଡ ରସେଲ୍‌ । ସେ ଥିଲେ ପୂଥବୀର ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଗଣିତଜ୍ଞ, ବିରାଟ ଦାର୍ଶନିକ; ଏବଂ ସାହିତି୍ଯକ । ସେ ମଧ୍ଯ ଥିଲେ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଠ 
ଶିକ୍ଷାବିତ ଓ ସମାଜବିଜ୍ଞାନୀ । ସେ ବହୁ ଚିନ୍ତାପୂର୍ଵ ଗ୍ରନ୍ଧ ରଚନା କରିଛନ୍ତି; ମଣିଷପାଇଁ 
ବହୁ ଜ୍ଞାନର ତଥ୍ୟ ଓ ତର୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି | କେବଳ ସେତିକି ନୂହଁ- ଅନ୍ୟାୟ, ଅନାଚାର, 
ଅତ୍ୟାଚାର, ହିଂସା, ପ୍ରତିହିଂସା ଓ ଯୁଦ୍ଧ ବିରୋଧରେ ସାରା ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମ କରି ସେ 
ବହୁବାର କାରାଦଣ୍ଡ ଭୋଗିଛନ୍ତି ଓ ନିର୍ଯାତନା ପାଇଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସାରା ବିଶ୍ଵରେ କୋଟି 
କୋଟି ଜ୍ଞାନୀ ଲୋକ ତାଙ୍କ ଚରିତ୍ର ଓ ଭାବଧାରା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହି 
ମହାମ୍ବା ନିଜକୁ ନାସ୍ତିକ ବୋଲି ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିଥିଲେ; ଏବଂ ଇଶ୍ଵର ନାହାନ୍ତି ବୋଲି 
ଅଖଣ୍ଡ ଯୁକ୍ତି ବଳରେ ପ୍ରମାଣିତ କରିଥଲେ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ହୃଦୟ ମଣିଷ ଲାଗି ଓ ଇତର 
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ଜଣେ ନାସ୍ତିକର ପ୍ରାର୍ଥନା ୧୬୧ 


ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଲାଗି ସର୍ବଦା ବ୍ୟଥାରେ କାତର ହେଉଥିଲା । ସେ ସର୍ବଦା ପୃଥିବୀର ମଙ୍ଗଳ 
ମନାସୁଥୁଲେ । ସେ କହୁଥିଲେ ଯେ, ମଣିଷ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରୁ କୋଉ ଦେବତା ବା 
ରଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭର ନ କରୁ; କାରଣ ମଣିଷ ପାଇଁ କୌଣସି ଦେବତା ବା ଶଶ୍ଵର 
ନାହାନ୍ତି । ତେଣୁ ମଣିଷ ସ୍ଵାଧୀନ; ଏବଂ ସ୍ବାଧୀନ ମଣିଷ କେବଳ ନିଜ କଥା ନ ଭାବି 
ଅନ୍ୟ ସ୍ବାଧୀନ ମଣିଷଟିର କଥା ଭାବୁ ଓ ଅନ୍ୟ ମଣିଷଟିର ମଙ୍ଗଳ କରୁ । 


ରସେଲ୍‌ ' ମୁକ୍ତ ମଣିଷର ପ୍ରାର୍ଥନା? ବୋଲି ଗୋଟିଏ କଲ୍ୟାଣ- ଭାବନାମୂଳକ 
ପ୍ରାଥନା ଲେଖୁଛନ୍ତି । ମୁଁ ସେଇଟିକୁ ମୋ ପାରୁପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋ ବାଗରେ ଅନୁବାଦ କରି 
ଆପଣଙ୍କୁ ଶୁଣାଉଛି । ସେ ମଣିଷକୁ ଡାକି କହୁଛନ୍ତି 


ବନ୍ଧୁଗଣ ! ଆମେ ମଣିଷମାନେ ସମସ୍ତେ ସ୍ବାଧୀନ ଓ ଏକ ଜାତି । ଆମ 
ଉପରେ କେହି ନାହିଁ, ଯେ କି ଆମର ଜୀବନପଥରେ ସାହାପକ୍ଷ ହେବ । ଆମର ପଥ 
ଗୋଟିଏ । ଆମେ ସମସ୍ତେ ସେହି ଏକାପଥରେ ଚାଲୁଥାଇଁ । ହୃଦୟ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ 
ତାରରେ ବନ୍ଧାହୋଇ ବାଜୁଛି; ତେଣୁ ଆମେ ଯେମିତି ପରସ୍ରକୁ ଭଲ ପାଉ, ଆମର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ଏହି ପ୍ରେମର ଆଲୋକରେ ଉଜ୍ନଳ ହେଉ | ଏହି ପ୍ରେମହିଁ ଆମର ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ଓ ଭାବନାରେ ଅନୁପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଉ | ଆମ ଜୀବନ ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ଯାତ୍ରାପଥ । 
ଆମ ଚାରିପଟେ ଭୟାବହ ରାତ୍ରିର ଅନ୍ଧକାର ଘେରିରହିଛି । ସେହି ଅନ୍ଧକାର ଭିତରେ 
ଲୁଚିରହିଛନ୍ତି ଅସଂଖ୍ୟ ଅଦୃଶ୍ୟ ଶତ । ରୋଗ, ଆପଦ, ବିପଦ, ଦୁଃଖ, ନୈରାଶ୍ୟ, 
ମୃତ୍ୟୁ ଭଲା କୋଉ ମଣିଷର କପାଳରେ ନାହିଁ ? ଆମେ ସମସ୍ତେ ବହୁ କଷ୍ଟରେ ବହୁ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ସହି ଗୋଟିଏ ଜୀବନପଥରେ ଚାଲୁଥାଇଁ । ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆମର ବହୁ ଦୂରରେ । 
ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ କେହି ପହଞ୍ଚପାରିବେ କି ନାହିଁ ସନ୍ଦେହ | ଯଦି ବା କେହି ସେଠାରେ 
ପହଞ୍ଚଥାଏ, ତେବେ ସେଠାରେ ସେ ବେଶି ସମୟ ରହିପାରିବ ନାହିଁ । ଆମେ ଜାଣ୍ଡ, 
ଆମ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ଆମ ଛାଇପରି ଚାଲିଛି । ଏହି ମୃତ୍ୟୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ । 
ଏହି ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ମହାସ୍ଟେଛଥାଚାରୀ । ଆମ ଭିତରୁ ସେ ଯେ କେତେବେଳେ କାହାକୁ 
ଝାଞ୍ପିନେବ, ଆମେ ଜାଣିନଥବା । 


ବନ୍ଧୁଗଣ ! ଆମର ମଧ୍ଯ ସମୟ ଓ ସୁଯୋଗ ଏତେ କମ୍‌ ଯେ, ଆମେ ଆମର 
ପଡ଼ୋଶୀ ବା ସହଯାତ୍ରୀଯିର ଦୁଃଖ ବିପଦରେ ଯେତିକି ସାହାଯ୍ୟ କରିବା କଥା, କରିପାରୁ 
ନାହିଁ । ଆମେ ମଧ୍ଯ କାହାର ଦୁଃଖ ଯନ୍ନଣା ବିପଦକୁ ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଆମେ 
ଆମର ପଡ଼ୋଶୀ ବା ସହଯାତ୍ରୀ ପାଇଁ ଆମର କର୍ଭବ୍ୟ ସ୍ଥିର କରିଦେଇପାରିବା । 
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୧୬୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଆମେ କ'ଣ ଆମର ସହଯାତ୍ରୀଟିର ପଥରେ ଯଥେଷ୍ଟ ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକ ବିଛାଇ 
ଦେଇପାରିବା ନାହିଁ ? ଆମେ ତ ସେମାନଙ୍କ ଦୁଃଖ-ବିପଦକୁ ଆନ୍ତରିକ ସହାନୁଭୂତି 
ଦ୍ଵାରା କିଛି ଅଂଶରେ ଲାଘବ କରିଦେଇପାରିବା ! ଆମେ ନିଶ୍ଚୟ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଅକ୍ଲାନ୍ତ 
ଭାବେ ଭଲ ପାଇପାରିବା । ଭଲ ପାଇବାରେ ଏକ ନିର୍ମଳ ଆନନ୍ଦ ଅଛି । ସେ 
ଆନନ୍ଦ ଆମେ ପରସ୍ପରକୁ କାହିଁକି ନ ଦେଇପାରିବା ? ଆମ ଭିତରୁ ଯେଉଁମାନେ 
ଜୀବନ-ସଂଗ୍ରାମରେ ପରାସ୍ତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି, ଆସନୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଆମେ ଆମ ବିଜୟର 
କିଛି ଅଂଶ ଦେବା । ଯେଉଁମାନେ ନିରାଶ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ କିଛି 
ଆଶା ଓ ବିଶ୍ଵାସ କ'ଣ ଆମେ ସଂଚାର କରିଦେଇପାରିବା ନାହିଁ ? 


ବନ୍ଧୁଗଣ ! ଆସନ୍ତୁ ବର୍ଉମାନଠାରୁ ଆମେ ଆମର ପଡ଼ୋଶୀମାନଙ୍କ ତୃଟିବିଚ୍ଯୟୁତି, 
ଦୋଷ ଭ୍ରାନ୍ତିକୁ ବିଚାର ନ କରି ସେମାନଙ୍କର ଯାହା କିଛି ଅଭାବ ଅସୁବିଧା ଓ ଅଜ୍ଞାନ 
ରହିଛି, ତା'ର ନିରାକରଣ ଦିଗରେ ମନ ଦେବା । ଆମର ସର୍ବଦା ମନେରହିବା ଉଚିତ 
ଯେ, ଆମ ଭଳି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ନିବିଡ଼ ଅନ୍ଧକାର ଭିତରେ ଚାଲିଛନ୍ତି | ବନ୍ଧୁ ! ଆମେ 
ସମସ୍ତେ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଦୁଃଖାନ୍ତ ନାଟକର ଅଭିନେତା ଓ ଅଭିନେତ୍ରୀ ! ଆମ ଭିତରୁ 
ଯେଉଁମାନେ ମରିଗଲେଣି ସେମାନଙ୍କ ସହ ସେମାନଙ୍କର ଦୋଷତୁଟି ମଧ୍ଯ କାଳଗର୍ଭରେ 
ମିଳେଇଗଲାଣି । ଆମେ ଅନ୍ତତଃ ଆମ ଜୀବନରେ ଏତିକି ଭାବି ନିଶ୍ଚିତ ହେବା ଯେ, 
ଆମେ ଯେତିକି ଆମର କାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା କୋଉ ମଣିଷର ଦୁଃଖ, ବିପଦ ବା ବିଫଳତାକୁ 
ବଢ଼ାଇଦେଇ ନାହୁଁ; ବରଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଖରେ ସେମାନଙ୍କ ଆବଶ୍ୟକବେଳେ ଆମେ 
ଯେମିତି ଆମର ସାହାଯ୍ୟ ସହାନୁଭୂତି ଓ ଅଭୟର ହସ୍ତ ବଢ଼ାଇ ଠିଆହୋଇ ରହୁ । 


ପାଠକେ ! ଏହି ନାସ୍ତିକପ୍ରବର ମହାମ୍ବାଙ୍କ ହୃଦୟ-ନିଃସୂତ ଶୁଭ ଭାବନାରେ 
କ'ଣ ଆମେ ଆମ ହୃଦୟକୁ ମିଶାଇ ଦେଇ ଆମରି ସ୍ଵରରେ ମନ୍ଦିର, ମସ୍କିଦ୍‌, ଗି୍ଜା 
ଭିତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିପାରିବା ନାହି ? 
© 
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ଜଣେ ମୁସଲମାନ ବାଳକର ପ୍ରାର୍ଥନା ୧୬୩ 


୫୯. ଜଣେ ମୁସଲମାନ ବାଳକର ପ୍ରାର୍ଥନା 


ହେ ଆଲ୍ଲା ! ତୁମକୁ ପହିଲେ ଶହେ ସଲାମ୍‌ ଜଣାଉଛି । ଅବଶ୍ୟ ମୁଁ ତୂମକୁ 
( ଦଖୁନି । ମୋ ଆବ୍ବାଜାନ୍‌ ( ବାପା) ବି ତୁମକୁ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି | ଆମ ମସ୍ଜିଦର 
ମୋଲ୍ଲାମାନେ କି ଆମ ମକ୍ତବ୍‌ର ମୌଲବି ମଧ୍ଯ ତୁମକୁ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମୁଁ 
ଶୁଣିଛି ଯେ, ତୁମେ ଅଲ୍ମୁମିନ୍‌ ( ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଶ୍ରୟଦାତା) । ଆଉ ମଧ୍ଯ ତୁମେ 
ଅଲ୍ମୁହାଇମିନ୍‌ (ସମସ୍ତଙ୍କର ରକ୍ଷାକର୍ଭା) । ତୁମେ ମଧ୍ଯ କୂଆଡ଼େ ଅଲମୁକ୍ତାଦିର୍‌ 
( ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌) । 


କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଜାଣିନି, ତୁମେ କୋଉଠି ଅଛ । ଜନ୍ୃତ (ସର୍ଗ) କୋଉଠି କ'ଣ ମୁଁ 
ଦେଖୁଛି ? ତୂମେ କୂଆଡ଼େ ଶୂନ୍ୟରେ ଥାଅ ? ଶୂନ୍ୟରେ କିପରି ଥାଅ ? ତୁମର କୌଣସି 
ରୂପ ନାହିଁ ବୋଲି ଆବ୍‌ବାଜାନ୍‌ କହୁଥିଲେ | ତୁମେ କ'ଣ ଶୂନ୍ୟ ? ହଁ, ଠିକ୍‌ କଥା । 
ତୁମେ ଶୂନ୍ଯ ନୋଲି ଶୂନ୍ୟରେ ରହିପାରୁଛ । କିନ୍ତୁ ମୋର ହିନ୍ଦୁ ଦୋସ୍ତ ସରୋଜଙ୍କ 
ଭଗବାନ୍‌ ତୁମ ଭଳି ବେଳେବେଳେ ଶୂନ୍ୟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ଆଉ ମଧ୍ଯ ବହୁତ ରୂପ 
ହୋଇଥଅନ୍ତି 1 ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ରୂପସବୁ ଅଛି; ବହୁ ଭୟଙ୍କର ରୂପ 
ବି ଅଛି । ତାଙ୍କ ନୃସିଂହ ଆଉ କାଳୀ ରୂପ ସବୁ ଦେଖଲେ ଡର ମାଡ଼େ । କିନ୍ତୁ 
ହାତାୀମୁହାଁ ଗଣେଶ କିନ୍ତୁ ଭାରି କୌତୁକିଆ । ସରୋଜ କହୁଥିଲା ଯେ, ହିନ୍ଦୁଙ୍କର ବାପା 
ଭଗବାନ୍‌ ଓ ମାଆ ଭଗବାନ୍‌ ଉଭୟେ ଅଛନ୍ତି | ତା' ହେଲେ ତ ହିନ୍ଦୁ ପିଲା › ଖୁବ୍‌ 
ମଜା । ବାପା ଭଗବାନ୍‌, ମା ଭଗବାନ୍‌ — ବାଃ ବାଃ ଭାରି ମଜା, ଭାରି ମଜା | 


ହେ ଆଲ୍ଲା ! ଦିନେ ଦିନେ ମୁଁ ବଡ଼ି ଫଜର୍‌ ( ସକାଳେ) ଆମ ମସ୍କିଦ୍‌ ପାଖକୁ 
ଯାଏ । ଆମ ରୋଜା (ଉପବାସ) ମାସରେ ମସ୍ଜିଦ୍ର ଗମ୍ଭୂଜ ଉପରେ ମୌଲବି 
ସାହେବ୍‌ ବହୁ ସମୟ ଧରି ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ ଆଜାନ୍‌ ପଢ଼ି ତୁମକୁ ଡାକୁଥାନ୍ତିଂ ଆଲ୍ଲା ହୋ 
ଆକବର ! ତାଙ୍କ ସ୍ଵର ଭାରି ସୁନ୍ଦର ଶୁଭେ । ମୁଁ ପଶ୍ଚିମ ଦିଗ ଆଡ଼କୁ ଚାହିଁରହେ । 
ମୌଲବିଙ୍କ ଆଜାନ୍‌ର ଗମ୍ଭୀର ଗଭୀର ସ୍ଵର ସେଇ ଆଡ଼କୁ ମେଲି ମେଲି ଯାଏ । ଆମ 
ଗାଁର ପଶ୍ଚିମ ପଟେ ଥବା ସେହିସବୁ ନେଳୀ ପାହାଡ଼ ଉପରେ ସକାଳର ଆଲୁଅ ଖୁବ୍‌ 
ଝାପ୍ସା ହୋଇ ପଡୁଥାଏ ¦! ପାହାଡ଼ ଆଡ଼ୁ ମୌଲବିଙ୍କ ଆଜାନ୍‌ର ପ୍ରତିଧ୍ଵନି 
ଭାସିଆସୁଥାଏ । ତା ସହିତ ମଧ୍ୟ ସକାଳର ଚଢ଼େଇମାନେ ଆନନ୍ଦରେ ଗୀତ ଗାଇ 
ଗାଇ ଆମ ବସ୍ତିଆଡ଼କୁ ଉଡ଼ି ଆସୁଥାନ୍ତି । ମୋତେ ଭାରି ଭଲ ଲାଗୁଥାଏ । ମୋତେ 
ଲାଗୁଥାଏ, ସତେ କି ତୁମେ ସକାଳର ପବନ ହୋଇ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଛୁଇଁଯାଉଛି | 
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୧୬୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଅରେ ମୋର ଦୋସ୍ତ ସରୋଜକୁ ଡାକିଆଣିଥଲି ମସଜିଦ୍‌ ପାଖକୁ ଖୁବ୍‌ ସକାଳୁ 
ଆଅଜାନ୍‌ ଶୁଣିବାକୁ । ସେ ଭାରି ଖୁସି ହେଲା । ଖୁସି ହୋଇ ମୋତେ କୁଣ୍ଢାଇ ପକାଇଲା । 
ସେ ମଧ୍ଯ ଦିନେ କାର୍ରଭିକ ମାସରେ ସକାଳେ ମୋତେ ତାଙ୍କ ମହାଦେବ ମନ୍ଦିର ପାଖକୁ 
ଡାକି ନେଇଥିଲା । ତାଙ୍କ ମହାଦେବଙ୍କ ପାଖେ ସକାଳ ଆରତି ହେଉଥଲା । ଘଣ୍ଟ, 
ଘଣ୍ଟା, ମୃଦଙ୍ଗ, ଶଙ୍ଖ ଓ କାହାଳୀ ବାଜୁଥିଲା | ମତେ ମଧ୍ଯ ଭାରି ଭଲ ଲାଗିଲା । ମୁଁ 
ସରୋଜକୁ କୂଣ୍ାଇ ପକାଇ କହିଲି- ସରୋଜ ! ତୁମ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏ ଘଣ୍ଟ ଘଣ୍ଟା ଭାରି 
ଭଲ ଲାଗେ, ନା ? ସେ ହସି ହସି କହିଲା ହଁ । 


ହେ ଆଲ୍ଲା । ତୁମେ ପରା କୂଆଡ଼େ ଅଲ୍‌ମୁକ୍ତାଦିର୍‌ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ? 
ଅଲ୍ବସିଭ୍‌+ ସବୁ ଦେଖୁଛ ? ଅଲ୍‌ ଖବାର୍‌- ସବୁ ଜାଣୁଛ ? ଅଲି ରାଉଫ୍‌- ଭାରି 
ଦୟାଳୁ ? ତୁମେ ପରା ଅଲ୍‌ ୱାଦୂଦ୍‌- ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଲପାଅ ? ତୁମେ କୁଆଡ଼େ ଅଲ୍‌ 
ହାକିମ୍‌- ସବୁଠାରୁ ଜ୍ଞାନୀ ? ତା' ହେଲେ ତୁମେ ସବୁ ମଣିଷଙ୍କୁ କାହିଁକି ଭଲ ଅକ୍କଲ୍‌ 
ଦେଉ ନାହଁ ? ସବୂ ଆଦ୍ମିଙ୍କୁ କାହିଁକି ଦୟାନୁ କରୁ ନାହଁ ? 


ଆଲ୍ଲା ! ତୁମେ ପରା ଏ ଦୀନ୍‌ ଦୁନିଆର ଏକମାତ୍ର ମାଲିକ ? ଏ ଦୂନିଆରେ 
ଯାହା, ଯେତେବେଳେ ଯୋଉଠି ଘଟୁଛି, ତୁମେ ତ ଅଲବତ୍‌ ସେସବୁ ଜାଣିପାରୁଥୁବ; 
ଦେଖୁପାରୁଥବ ? ତୁମେ ଜାଣିଛ କି, ଗଲା ଶନିବାର ଦିନ ଦିନାଜ୍‌ପୁର ସହରରେ 
ହିନ୍ଦୁଂମୁସଲମାନ ଦଙ୍ଗାହାଙ୍ଗାମା କରି ହଣାହଣି ହୋଇ କେତେ ଲୋକ ମରିଛନ୍ତି ? 
ଉଭୟ ସମ୍ପରଦାୟରୁ ଶହେରୁ ଅଧକ ଲୋକ ମରିଛନ୍ତି ¦ ଦୋକାନ ସବୁ ଲୁଟ୍‌ ହୋଇଛି । 
ଘରସବୁ ପୋଡ଼ି ଦିଆଯାଇଛି । ଜନାନାମାନଙ୍କୁ ବେଇଜତ୍‌ କରାଯାଇଛି । ଏପରିକି 
ଆମଭଳି ପିଲାମାନଙ୍କୁ ବି ଜାଲିମ୍‌ ଗୁଣ୍ଡାଲୋକମାନେ ହାଣିପୋଡ଼ି ଖତମ୍‌ କରିଦେଇଛନ୍ତି । 
ସେଇ ବଦମାସ୍‌ ଜାଲିମ୍‌ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରୁ କେତେକ ଲୋକ ' ହରହର ମହାଦେବ! 
ବୋଲି ଚିକ଼ାର ଛାଡୁଥିଲେ; ଏବଂ ଆଉ କେତେକ ଲୋକ “ଆଲ୍ଲା ହୋ ଆକବର୍‌' 
ବୋଲି ହଲ୍ଲା କରୁଥିଲେ । ଆଲ୍ଲା ! ତୁମେ ଜାଣିଛ କି, ସେଇ ଦଙ୍ଗାରେ ମୋର 
ମାମୁଜାନ୍‌ଙ୍କ ଗୋଟିଏ ପୂଅ ହଣାଖାଇଛି ? ମୋର ହିନ୍ଦୁ ଦୋସ୍ତ ସରୋଜର ଭିଣୋଇ 
ମଧ୍ୟ ସେଇ ଦଙ୍ଗାରେ ହଣା ଖାଇଛି ? 


ହେ ଆଲ୍ଲା ! ତୁମେ କ'ଣ କେବଳ ଆମ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କର ? ହିନ୍ଦୁଙ୍କ 
ନୁହଁ ? ହିନ୍ଦୁଙ୍କର କ'ଣ ଅଲଗା ଆଲ୍ଲା ଅଛନ୍ତି ? ଯେମିତି ମୋର ବାପା, ଆଉ ମୋର 
ଦୋସ୍ତ ସରୋଜର ବାପା ଅଲଗା ? ହିନ୍ଦୁଙ୍କର ଜଗନ୍ନାଥ କି ମହାଦେବ, ଆଉ ତୁମେ 
କ'ଣ ସତରେ ଅଲଗା ଅଲଗା ଭଗବାନ୍‌ ? ତୁମେ କ'ଣ ହିନ୍ଦୁଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ 
ମୁସଲମାନମାନଙ୍କୁ କହିଛ ? ସରୋଜର ଜଗନ୍ନାଥ କ'ଣ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ମାରିବାକୁ 
ହିନ୍ଦୁଙ୍କ କହିଛନ୍ତି ? ତୂମ ଦୁହିଙ୍କ ଭିତରେ କ'ଣ ଦୂସ୍ମନି ରହିଛି ? 
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ଜଣେ ମୁସଲମାନ ବାଳକର ପ୍ରାର୍ଥନା ୧୬୫ 


ହେ ଆଲ୍ଲା ! ତୁମ ଭଗବାନ୍‌ମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଝଗଡ଼ାକୁ କାହିଁକି ଆମ ଭିତରକୁ 
ଠେଲିଦେଉଛ ? ତୁମମାନଙ୍କ ଦୂସ୍ମନି ପାଇଁ ଆମେ କାହିଁକି ଆମ ଭିତରେ ହଣାହଣି 
ହୋଇ ମରିବୁ ? ହିନ୍ଦୁଟିଏ ମୁସଲମାନ ହାତରେ ହଣା ଖାଇଲାବେଳେ କୋଉ ଜଗନ୍ନାଥ 
କି ମହାଦେବ ତାଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି ? ସେମିତି ମୁସଲମାନଟିଏ ହିନ୍ଦୁ ହାତରେ କତଲ୍‌ 
ହେଲାବେଳେ ତୁମେ କ'ଣ ତାକୁ ରକ୍ଷା କରିପାରୁଛ ? 


ହେ ଆଲ୍ଲା ! ମୁଁ ତୁମ ଦୂଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖୁ ନାହିଁ କି ଜାଣି ନାହିଁ । ମୋ 
ଜାଣିବାରେ କେହି ବି ତୁମମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି କି ଜାଣି ନାହାନ୍ତି | କିନ୍ତୁ } ମୁଁ ଭାବୁଛି, 
ତୁମେ ଦୁଇଜଣଯାକ ଭଗବାନ୍‌ କେହି ଭଲଲୋକି ନୂହଁ; କିମ୍ବା ତୂମ ଦୁହିଁଙ୍କର କିଛି 
ତାକତ୍‌ କି ଅସର୍‌ (ଶକ୍ତି କି ପ୍ରଭାବ) ଆମ ମଣିଷମାନଙ୍କ ଉପରେ ନାହିଁ । 


ଆଲ୍ଲା ! ମୋର ପୂଜନୀୟ ପ୍ରିୟ ଆଲ୍ଲା ! ମୋତେ ଦୟାକରି ମାଫ୍‌ କର । । ମୁଁ 
ତୁମ ଉପରେ ରାଗିଯାଇ ଏପରି ଗାଳି ଦେଲି । ମୋର କସୁର୍‌ ଦୟାକରି ଧରିବ ନାହିଁ । 
ତୁମେ ପ୍ରକୃତରେ ଖୁବ୍‌ ଦୟାଳୁ । ମୁଁ ପ୍ରକୃତରେ ତୁମକୁ ବା ସରୋଜର ଜଗନ୍ଧାଥଙ୍କୁ 
ଦୋଷ ଦେଉ ନାହିଁ । ସେ ମଧ୍ଯ ଭାରି ଦୟାଳୁ । କିନ୍ତୁ ମୋତେ ଅଭି ଖୁବ୍‌ ମାଲୁମ୍‌ 
ପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଆମ ବାପା, କକା, ମାମୁ, ପିଉସା, ମଉସାମାନେ ଯାହା ଭାବୁଛନ୍ତି ବା 
ଯାହା କରୁଛନ୍ତି, ତାହା ଅତି ଭୁଲ୍‌ କଥା | ତୁମେ ଅଉ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଭଗବାନ୍‌ ନିଶ୍ଚୟ ଏକ । 
ଜିନ୍ଧୁ ତୁମେ ଦୁଇ ଭାବରେ ଆମମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସିଥାଅଓ ଆମକୁ ଭଲ ପାଉଥାଅ, 

ଦୟା ଦେଖାଉଥାଅ । ଦୟାଳୁମାନେ କେବେ ପରସ୍ପର ସହିତ ହାମ୍‌ଲାବାଜି କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ଖୁନ-ଖରାବି କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ଭାବଦୋସ୍ତି କରନ୍ତି । ଆଲ୍ଲା ! ମୋର 
ଦୃଢ଼ବିଶ୍ଵାସ ଯେ, ସ୍ବର୍ଗରେ ତୁମେ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଖୁବ ଭାବଦୋସ୍ତିରେ ରହିଥିବ; ମଉଜ 
କରୁଥିବ । 


ହେ ଆଲ୍ଲା ! ହେ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଭଗବାନ୍‌ ! ତୁମ ନାମରେ ଆମ ଲୋକମାନେ 
ଆମକୁ ଭୂଲକଥା କହୁଛନ୍ତି; ଏବଂ ସମସ୍ତେ ତୂମ ଦୂହିଁଙ୍କ ନାମ ଧରି ଭୁଲ କାମ କରୁଛନ୍ତି । 
ତୁମେ ଏ ଦୂନିଆକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛ । ଏଠି ଏଇସବୁ ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର ପାହାଡ଼, ବଣ, ବିଲ, 
ନର, ଝରଣା, ସମୁଦ୍ର ଆମ ପାଇଁ ସୃଷ୍ଚି କରିଛ | ତୁମେ ମଧ୍ୟ ଏଇ ସବୁ ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର 
ଜାନୁଆର ଓ ହରରଙ୍ଗା ଚିଡ଼ିଆମାନଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛ । କିନ୍ଧୁ ଆମେ ମଣିଷମାନେ ତୁମ 
ନାମ ଧରି ତୂମର ଏଇ ସୁନ୍ଦର ଦୂନିଆକୁ କବରଖାନା କରି ସାରିଲୁଣି । 


ହେ ଆଲ୍ଲା ! ଦୟାଳୁ ଆଲ୍ଲା ! ମୁଁ ଆଜି ତୁମ ନାମରେ କସମ୍‌ ଖାଉଛି- 
କାଲିଠାରୁ ମୁଁ ପାଞ୍ଚ ଥରରୁ ବେଶି ନମାଜ ପଢ଼ିବି । ତୁମେ ଦୟାକରି ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ମିଶି ଆମ ବାପ-କକାମାନଙ୍କ ମନରେ ସଦବୂଵ୍ଧି ଦିଅ । ଆମକୁ ତୂମ ପରି 
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୧୬୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 
ଦଯାଳ ନେଚାଳ ବାଧ୍ୟ କର । ହେ ଆଲ୍ଲା ! ଅଲ୍ମୁମିନ୍‌ ଆଲ୍ଲା ! ଅଲ୍‌ ମୁହାଇମିନ୍‌ 
ଆଲ୍ଲା ! ମୋର ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣ । ତୁମେ ଦୂଇ ଭଗବାନ୍‌ ଏକ ହୋଇଯାଅ; ଆମକୁ ବି 
ଏକାଠି କରିଦିଅ । ମୋର ଦୋସ୍ତ ସରୋଜ ଆଉ ମୁଁ ଦୁହେଁଯାକ ଏକାଠି ରହିବୁ ଆମ 
ଗାଁର ମନ୍ଦିର ଆଉ ମସ୍ଜିଦକୂ ଖୁବ୍‌ ହେପାଜତ କରିବୁ; ଏବଂ ତୁମର ଏ ଦୁନିଆକୁ ଖୁବ୍‌ 
ଖୁବ୍‌ ଭଲରେ ରଖୁବୁ । 

© 


୬୦. ଜଣେ ହିନ୍ଦୁ ବାଳକର ପ୍ରାର୍ଥନା 


ହେ ଭଗବାନ୍‌ । 


ତୁମକୁ ମୁଁ ଦେଖୁ ନାହିଁ; କିନୁ ତୂମର ମୂର୍ଭି ମୁଁ ଜଗନ୍ାଥ ମନ୍ଦିରରେ ଦେଖୁଛି । 
ତୁମେ କୂଆଡ଼େ ସବୁଠାରେ ଅଛ । ବଡ଼ ବଡ଼ ସାଧୁସନ୍ଧମାନେ ତୁମକୁ ସବୁଠାରେ 
ଦେଖପାରନ୍ତି । ତୁମେ ମଧ୍ଯ କୁଆଡ଼େ ମୋ ଭିତରେ ଅଛ; କିନୁୁ ଯେତେ ଚେଷ୍ଟାକଲେ 
ବି ମୁଁ ଦେଖପାରୁନି । ତୁମର ଜଗନ୍ନାଥ ମୁର୍ଭି ମୋ ଆଖୁଆଗରେ ଦିଶିଯାଉଛି | ତୁମର 
ଏ ମୁର୍ଭି ପ୍ରଥମେ ମତେ ଭଲ ଲାଗୁନଥିଲା; ବରଂ ତୂମର ରାମମୂର୍ରି କି କୃଷ୍ଣମୂରି ମୋତେ 
ଖୁବ୍‌ ଭଲ ଲାଗେ; ଏପରିକି ଦୂର୍ଗା, ଗଣେଶ, ସରସ୍ବତୀ, ଶିବମୂରି ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ ଭଲଲାଗେ । 
ଅବଶ୍ୟ ତୁମର କାଳୀମୁରି ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ ଭଲ ଲାଗେ । ଥରେ ବାପା ମୋତେ ନୃସିଂହ 
ମନ୍ଦିରକୁ ନେଇଯାଇଥିଲେ । ସେ ଭୟଙ୍କର ମୂର୍ରି ଦେଖୁ ମତେ ଡର ଲାଗିଲା । ଇଃ ! 
ଏ ପୁଣି ଭଟବାନ୍‌ ! କିନୁ ମୁଁ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ ନାମକ ଭକ୍ତ ପିଲାଟି କଥା 
ଶୁଣିଲି, ମୋତେ ନୃସିଂହ ଭାରି ଭଲ ଲାଗିଲେ । ନୃସିଂହ ଭଗବାନ୍‌ ମୋ ଭଳି 
ପିଲାମାନଙ୍କୁ କେତେ ଭଲପାଆନ୍ତି ! ମୋତେ ଲାଗିଲା ହାୟ, ମୁଁ ଭଲା ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ 
ହୋଇଥାନ୍ତି ! 


ଏବେ ମୋତେ ତୂମର ଜଗନ୍ନାଥ ମୂର୍ରଭି ଭାରି ଭଲ ଲାଗିଲାଣି । ମତେ ଲାଗୁଛି, 
ସତେ କି ତୁମେ ସବୁବେଳେ ହସୁଛ; ସମସ୍ତଙ୍କୁ କୋଳ କରିବାକୁ, ସମସ୍ତଙ୍କ ସହ ସାଙ୍ଗ 
ହେବାକୁ ଦୂଇ ହାତ ମେଲାଇ ବସିଛ; ସତେ କି ତୂମେ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଖୁବ୍‌ ଭଲପାଉଛ ! 
ସବୁବେଳେ ଆମକୁ ଆଖୁ ମେଲାକରି ଚାହିଁରହିଛ । ବାପା କହୁଥୁଲେ- ଯେ ତୁମକୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରି ଡାକିବ ବା କିଛି ମାଗିବ, ତୁମେ ତା' କଥା ଶୁଣିଥାଅ । ଏପରି କି 
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ଜଣେ ହିନ୍ଦୁ ବାଳକର ପ୍ରାର୍ଥନା ୧୬୭ 


ହାତୀଟାଏ କୁମ୍ଭୀର ମୁହଁରେ ପଡ଼ି ତୁମକୁ ଡାକିଲା; ତୁମେ ଆସି କୂମ୍ଭୀରକୁ ତୁମ ଚକ୍ରରେ 
ହାଣି ହାତୀକୁ ରକ୍ଷା କରିଥିଲ | 


ଜଗନ୍ନାଥେ ! ଆଜି ମୋର ମନ ବଡ଼ ଦୂଃଖ | ସେଥୁପାଇଁ ଆଜି ଘରେ ସମସ୍ତେ 
ଶୋଇପଡ଼ିଲା ପରେ ମୁଁ ତୁମକୁ ବଡ଼ ଦୁଃଖରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛି । ପ୍ରଭୁ ! ଆପଣ ପରା 
ସବୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି ? ସବୁକଥା ଶୁଣୁଛନ୍ତି ? ଆପଣ ଜାଣନ୍ତି କି, ମୋର ସେଇ ମୂସଲମାନ 
ସାଙ୍ଗ ଲିଆକତ୍ର ମା'କୁ କାନ୍ସର୍‌ ବୋଲି ଗୋଟିଏ ବଡ଼ ରୋଗ ହୋଇଛି ? ସେ 
ବହୁତ କଷ୍ଟ ପାଉଛନ୍ତି । ସେ ବର୍ଭମାନ ହାସପାତାଳରେ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । ବହୁ ଚିକିତ୍ସା 
ହେଲାଣି । ଡାକ୍ତରମାନେ କୁଆଡ଼େ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏଇ ରୋଗ ଭଲ ହେବନାହିଁ । 
ସେଥୁପାଇଁ ମୋ ସାଙ୍ଗ ଲିଆକତ୍‌ ସବୁବେଳେ କାନ୍ଦୁଛି । ଦୁଇଦିନ ହେଲା ସେ ସ୍ଳକୁ 
ଆସି ନ ଥୁଲା । ଆଜି ଆସିଥୁଲା; କିନ୍ଧୁ ମୋତେ ଧରି ବହୂତ କାନ୍ଦିଲା । କହିଲା 
ଦୀପ୍ତିମାନ୍‌ ! ମୋ ମାଆ ମରିଯିବ ବୋଲି ଡାକ୍ତର କହୁଛନ୍ତି । ମୋ ମା' ଯଦି ମରିଯିବ, 
ମୁଁ ଆଉ କୋଉଠୁ ମା' ପାଇବି ? ଡାକ୍ତର କହୁଛନ୍ତି ଏ ରୋଗ ପାଇଁ ଞଷଧ ନାହିଁ । 


ଜଗନ୍ନାଥେ ! ମୋ ସାଙ୍ଗ ଲିଆକତ୍‌ର ଦୁଃଖ ଶୁଣି ମୁଁ ଆଜି ବହୂତ କାନ୍ଦିଲି । 
ଆଜି ରାତିରେ ସେଇ ଦୁଃଖରେ ମୌତେ ନିଦ ହେଉ ନାହିଁ । ପ୍ରଭୁ । ତୁମେ କ'ଣ 
ଲିଆକତ୍ର ମାଆକୁ ଭଲ କରିପାରିବ ନାହିଁ ? ତୁମେ ପରା କୁଆଡ଼େ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ? 
ତୁମେ କ'ଣ ଏ ରୋଗ ପାଇଁ ଓଷଧ ସୃଷ୍ଟି କରି ନାହଁ ? ତା'ହେଲେ ଏତେ ବଡ଼ ରୋଗ 
ତୁମେ ଆମ ପାଇଁ କିପରି ସୃଷ୍ଟି କଲ, ଯାହାର ତଷଧ ତୁମେ ବତାଇ ପାରୁ ନାହଁ । 
ସେପରି ରୋଗ ଆମେ କାହିଁକି ଭୋଗିବୁ ? ଜଗନ୍ନାଥେ ! ତୁମେ ପରା ବଡ଼ ଦୟାଳୁ ? 
ତୁମେ ପରା ଆମ ଭଳି ପିଲାମାନଙ୍କୁ ବହୂତ ଭଲପାଅ ? ପ୍ରଭୁ ! ତୁମେ ମୋ ସାଙ୍ଗ 
ଲିଆକତ୍ର ମାଆକୁ ନିଶ୍ଚୟ କାନସରରୁ ଭଲ କରିଦିଅ | 


ପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥୈ ! ଲିଆକତ୍‌ ମୁସଲମାନ ବୋଲି କ”ଣ ତୁମେ ତାକୁ ଭଲ 
ପାଅ ନାହିଁ ? ତା” ମା' ମୁସଲମାନ ବୋଲି କ'ଣ ତୁମେ ତାକୁ ଆରୋଗ୍ୟ କରିବ 
ନାହିଁ ? ନା ତ ! ତୁମ ବିଷୟରେ ତ ମୁଁ ଭେଦଭାବ କଥା ଶୁଣିନି । ମୋ ମାଆଙ୍କ 
ମୁହଁରୁ ଶୁଣିଛି ଯେ, ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ବୋଲି ଜଣେ ଖୁବ୍‌ ବଡ଼ ମହାତ୍ମା ଥିଲେ; 
ଯେ ତୁମର ପ୍ରକୃତ ରୂପ ଦେଖୁଥୂଲେ । ସେ କହନ୍ତି ଯେ, ହିନ୍ଦୁଙ୍କର ଯେ ଭଗବାନ, 
ମୁସଲମାନଙ୍କର ସେଇ ଆଲ୍ଲା ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ଙ୍କର ସେଇ ଗଡ଼୍‌ । ମୋ ମାଆ ବରାବର 
କହେ ଯେ, ରଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଜଣେ; କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ବହୁତ ରୂପ, ବହୁତ ନାମ ଓ ବହୂତ 
ଗୁଣ । ହଁ, ମୋର ବି ସେମିତି ପାଞ୍ଚଟା ନାମ ଅଛି । ମୋର ସୁୁଲ ନାମ ହେଉଛ 
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ଦୀପ୍ତିମାନ; କିନ୍ତୁ ମୋର ଜେଜେବାପା ଓ ଜେଜେମା” ମୋତେ ଡାକନ୍ତି ଲୋଲାରାମ୍‌ । 
ମୋର ମାମୁଁ ମାରି ମୋ ନାମ ଦେଇଛନ୍ତି ବଜରଙ୍ଗ ପ୍ରସାଦ୍‌ । ମୋର ବାପା ମାଆ 
ମୋତେ ଡାକନ୍ତି ଜୁଲୁବାବୁ । ମୁଁ ପିଲାଟାଏ; ଅଥଚ ମୋର ଏତେଟା ନାମ | ତୁମେ ତ 
ଭଗବାନ୍‌, ତୁମର ଅସଂଖ୍ୟ ନାମ ନ ହେବ କାହିଁକି ? 


ପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥେ ! ମୁଁ ଜାଣେ, ତୁମ ପାଖେ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ଭେଦଭାବ 
ନାହିଁ । ତୁମେ ଖୁବ୍‌ ଦୟାଳୁ । ତୁମେ ଇଚଛାକଲେ ସବୁକିଛି କରିପାରିବ | ତା'ହେଲେ 
ତୁମେ ମୋର ସାଙ୍ଗ ଲିଆକତ୍ର ମାଆକୁ କାନ୍‌ସର ମୁହଁରୁ ରକ୍ଷାକର; ନିଶ୍ଚୟ ତାକୁ ଭଲ 
କରିଦିଅ । ଏହି ଦୂଇ ଦିନ ଭିତରେ ଯେମିତି ହେଉ ବଡ଼ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଏ ବଦମାସ୍‌ 
ରୋଗ ପାଇଁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ତଷଧ ଆବିଷ୍କାର କରିଦିଅନ୍ତୁ | ତୁମେ ତୁମ ମହିମାବଳରେ ସେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ମୁଣ୍ଡରେ ଚଞ୍ଚଳ ସେ ଥିଷଧର କଥା ତୁକାଇଦିଅ; ସେ ଓଷଧ ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ 
ଶୀଘ୍ର ଆସି ଆମ ହାସ୍‌ପାତାଳରେ ପହଞ୍ଚଯାଉ । 


ଜଗନ୍ନାଥେ ! ତୁମେ ଏତିକି କଥା କରିପାରିବ ନାହିଁ ? ମୁଁ ତୁମକୁ କେତେ 
ଭଲପାଏ, ତୁମେ କ'ଣ ଜାଣି ନାହଁ ? ମୁଁ ତୁମକୁ ବହୁତ ବିଶ୍ଵାସ କରେ | କେତେ 
ଥର ତୁମେ ମୋ ଡାକ ଶୁଣିଛ; ଆଜି ମୋ ପ୍ରାର୍ଥନା ନିଶ୍ଚୟ ତୁମେ ଶୁଣିବ । ତୁମେ ନା, 
ଆମଭଳି ପିଲା ଧୂବ ଆଉ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣିଥଲ | ତା'ହେଲେ, ମୁଁ ତୁମକୁ ବାଧ୍ଯ 
କରୁଛି- ତୁମେ ଆଜି ମୋ ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣିବ ଓ ମୋ ସାଙ୍ଗ ଲିଆକତ୍ର ମା'କୁ କାନ୍ସର 
ରୋଗରୁ ଚଞ୍ଚଳ ଭଲ କରିଦେବ । 


ପ୍ରଭୁ ! ଆପଣ ଯଦି ମୋ ପ୍ରାର୍ଥନା ନ ଶୁଣିବେ, ତେବେ ମୁଁ ଆଉ ଆପଣଙ୍କୁ 
ପୂଜା- ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବି ନାହିଁ । କାରଣ, ଯେ ଗୋଟିଏ ପିଲାର ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣୁ ନାହିଁ, ସେ 
କି ଭଗବାନ୍‌ ? କିନ୍ତୁ ପ୍ରଭୁ ! ମୁଁ ଭଲକରି ଜାଣେ ଯେ ତୁମେ ମୋ ପ୍ରାର୍ଥନା ନିଶ୍ଚୟ 
ରଖୁବ; କାରଣ ତୂମେ ଭାରି ଦୟାଳୁ । ଆଉ ତୁମେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ | କାନ୍ସର 
ଗୋଟେ ତୁମ ପାଇଁ କି ଛାର ରୋଗ ! ତୁମେ ଜଗନ୍ନାଥ ରୂପରେ ଥାଅ କି ଆଲ୍ଲାଙ୍କ 
ଭାବରେ ଥାଅ, ମୋର ସେଥୁରେ କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ମୋର ସାଙ୍ଗ ଲିଆକତ୍‌ର 
ମାଆଙ୍କୁ ଯେପରି ହେଲେ କାନ୍‌ସର ରୋଗରୁ ଚଞ୍ଚଳ ଭଲ କରିଦିଅ । 
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୬୧. ସବୁ ଧର୍ମର ସମାନ ପ୍ରାର୍ଥନା 


ଯେଉଁ ମହାମ୍ବାମାନେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଗୋଟିଏ କଥା କହନ୍ତି । ତାହା ହେଲା- ଏ ଜଗତ 
ସଂସାରର ମାଲିକ ହେଲେ ଜଣେ | ସେ ହିଁ ପରମେଶ୍ବର । ସେ ଏ ଜଗତ ସଂସାରକୁ 
ସୃଷ୍ି କରିଛନ୍ତି । ସେ ନିଜେ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ସତ୍ୟ । ସେ ମଙ୍ଗଳମୟ ଓ ସବୁପ୍ରକାର 
ଆନନ୍ଦର ମୁଳ ମଧ୍ଯ ସେହି । 


ଆମେ କିନ୍ତୁ ଏ ଭବ ସଂସାରରେ ସତ କ'ଣ, ମିଛ କଣ ଜାଣିପାରୁ ନାହୁଁ । 
କୋଉ କଥାରେ ମଙ୍ଗଳ, କୋଉ କଥାରେ ଅମଙ୍ଗଳ, ତାହା ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ; ଏବଂ 
କୋଉ କଥାରେ ସତକୁ ସତ ଆମକୁ ସୁଖଆନନ୍ଦ ମିଳିବ, ଶାନ୍ତି ସ୍ଵସ୍ତି ମିଳିବ, ତାହା ମଧ 
ଠିକ୍‌ ଭାବେ ଜାଣିବା ଆମ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଆମ ଜୀବନ ଉପରେ 
ମିଥ୍ୟାର ଜାଲ ପଡ଼ିଯାଉଛି । ଆମର ସ୍ଥାୟୀ ଭାବରେ କିଛି ମଙ୍ଗଳ ହେଉ ନାହିଁ କିମ୍ବା 
ଆମ ଭାଗ୍ୟରେ ସ୍ଥାୟୀ ସୁଖ ଶାନ୍ତି ଆନନ୍ଦ ନାହିଁ । 


କିନ୍ତୁ କ'ଣ କଲେ ଓ କିପରି ଜୀବନ ବଞ୍ଚଲେ ଆମେ ସେଇ ସତ୍ୟ, ମଙ୍ଗଳ ଓ 
ଆନନ୍ଦ ପାଇପାରିବୁ ? ମହାମ୍ମାମାନେ ସମସ୍ବରରେ ଗୋଟିଏ କଥା କହିଛନ୍ତି ହେ 
ମନୁଷ୍ୟମାନେ, ଧର୍ମପଥରେ ଚାଲ, ନ୍ୟାୟପଥରେ ଚାଲ । ସମସ୍ତଙ୍କର ଶୁଭଟିନ୍ତା କର । 
ସତ୍ୟକୁ ହୂଡ଼ ନାହିଁ, ତା' ହେଲେ ତୁମର ଇଶ୍ଵରଭାବ ଆସିବ । ଭଶ୍ଵରଭାବ ତୁମ ହୃଦୟକୁ 
ଆସିଲେ ତୂମ ଜୀବନରେ ଅଉ କିଛି ଅସୁବିଧା ଘଟିବ ନାହିଁ । ଆମ ହୃଦୟରେ ଛଶ୍ବରଭାବ 
ଆସିଲେ ଆମ ହୃଦୟ ପ୍ରେମ, ଦୟା, କ୍ଷମା, ସେବା ପ୍ରଭୃତି ପବିତ୍ର ଭାବରେ ପୁରିଯିବ । 
ଆମ ମନରେ ବିବେକ ବୈରାଗ୍ୟର ଉଦୟ ହେବ; ଏବଂ ତା' ଫଳରେ ଆମର ଆଉ 
ଅଜ୍ଞାନ, ଅବିଦ୍ୟା ରହିବ ନାହିଁ । ଆମ ହୃଦୟ ସଦଭାବରେ ପୂର୍ଣ ହେଲେ ଓ ଆମ ମନ 
ସତ୍ଚିନ୍ତା ଓ ସତ୍‌ଜ୍ଞାନରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ ଆମେ ଆମ ଜୀବନପଥରେ ଠିକ୍‌ କ'ଣ ଓ 
ଭୁଲ୍‌ କ'ଣ ଜାଣିପାରିବା; ଶୁଭ କ'ଣ ଅଶୁଭ କ'ଣ ବୁଝିପାରିବା, ପାପ-ପୁଣ୍ୟର ତଥ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ବୁଝିପାରିବା; କିନୁ ଏହି ଭାବ ଓ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଆସିବା ସହଜ କଥା ନୁହଁ । ଅବଶ୍ୟ 
ଅମ ପ୍ରତି ଲଶ୍ବରଙ୍କର ଦୟା ହେଲେ ବାଟ ସହଜରେ ମିଳିଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦୟା 
ବା କୃପା ଆମେ କିପରି ପାଇବା ? 


ଇସଲାମ୍‌ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ପବିତ୍ର କୋରାନ୍‌ ସରିଫ୍‌ କହୁଛନ୍ତିଂ ହେ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ! 
ତୁମେମାନେ ଯଦି ଏହି ଦୀନ୍‌୍ଦୁନିଆର ଏକମାତ୍ର ମାଲିକ ରୂପେ ଆଲ୍ଲାଙ୍କୁ ମାନୁଆଅ, 
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ତେବେ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ଜାଣ ଯେ ଆଲ୍ଲାଙ୍କର କୃପା ବା ମେହେରବାନି ତୁମ ଉପରେ 
ସର୍ବଦା ରହିଛି । ତୁମେ କେବଳ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ସେହି କୃପା ପାଇବାକୁ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରାର୍ଥନା 
କର, ତେବେ ତାହା ତୁମେ ନିଭ୍ତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ | ଦିନକୁ ଅନ୍ୟୁନ ପାଞ୍ଚଥର ଆଲ୍ଲାଙ୍କୁ 
ଏକାଗ୍ର ହୋଇ ପ୍ରାର୍ଥନା କର, ପରମକାରୁଣିକ ଆଲ୍ଲା ନିଶ୍ଚେ ତୁମ ପ୍ରତି ପ୍ରସନ୍ନ ହେବେ; 
ଏବଂ ତୁମେ ତାଙ୍କୁ ତୁମ ହୃଦୟରେ ଗଭୀର ଭାବେ ଅନୁଭବ କରିବ | ଏହା ଫଳରେ 
ତୂମ ଭିତରେ ସଦ୍ଭାବ, ମଙ୍ଗଳ ଭାବ ଓ ସଦ୍ଜ୍ଞାନ ନିଶ୍ଚେ ଉଦିତ ହେବ । 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ଓ ସଖା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସେହି ଏକା କଥା କହିଛନ୍ତି । ସେ କହୁଛନ୍ତି- ହେ 
ଅର୍ଜୁନ ! ସର୍ବଦା ମୋତେଇ ଭଜନ କର । ଏଣୁତେଣୁ କଥା ମନରୁ କାଢ଼ିଦିଅ । ଆଉ 
ଏବାଟ ସେବାଟ ହୁଅ ନାହିଁ । ଏହି ଭବଅରଣ୍ୟରେ ବାଟ ହରାଇ ଭୂଆଁ ବୁଲ ନାହିଁ । 
ମୋ ପାଖରେ ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅ । ମୋ ପାଖରେ ତୁମେ ନିଜକୁ ଓ ତୁମର ସବୁକିଛିକୂ 
ପୂର୍ଣଵଭାବେ ସମର୍ପଣ କର । ମୁଁ ତୁମକୁ ସବୁ ଦୁଃଖ ଓ ପାପରୁ ରକ୍ଷାକରିବି; ନିଶ୍ଚୟ ରକ୍ଷା 
କରିବି । ତୁମର ଆଉ କିଛି ଶୋଚନା ରହିତ ନାହିଁ । 


ଖ୍ରୀଷ୍ଚିୟାନ୍‌ମାନଙ୍କ ପବିତ୍ର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ବାଇବେଲରେ ବି ପ୍ରାର୍ଥନା ଉପରେ ଓ 
ସମର୍ପଣ ଉପରେ ଖୁବ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି 


ହେ ଭଶ୍ଵର ! ମୋତେ ଆଲୋକ ଦେଖାଅ । ମୋତେ ଆଲୋକିତ ପଥ 
ଦେଖାଅ । ମୋତେ ପାପପଥରେ ଏକୁଟିଆ ଛାଡ଼ିଦିଅ ନାହିଁ | ହେ ଭଶ୍ଵର ! ଜୀବନର 
ମରୁଭୂମିରେ ତୂମେଇ ଏକମାତ୍ର ମରୂଦ୍ୟାନ । ମୋ ଜୀବନରୁ ପାପର ଛାୟା ଅପସାରଣ 
କର । 


ଆମେ ଯୋଉ ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟର ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, ଆମ ପାଇଁ ସବୁ ଧର୍ମ 
ଏକଇ ପ୍ରାର୍ଥନାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିଦେଇଛନ୍ତି । 


ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଛନ୍ତିଂ ହେ ଇଶ୍ଵର ! ମୋତେ 
ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କର ବୋଲି ମୁଁ ତୁମକୁ ଡାକୁ ନାହିଁ । ମୋର ପ୍ରାଥିନାଓ ମୋତେ 
ଯଥେଷ୍ଟ ଶକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟ ଦିଅ, ମୋତେ ଯଥେଷ୍ଟ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଦିଅ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦିଅଓ ଯାହାଫଳରେ 
କି ମୁଁ ନିଜେ ସବୁ ବିପଦକୂ ଜୟ କରିପାରିବି । 

ଆମର ପ୍ରେମିକ ଓ ଭକ୍ତକବି ମାୟାଧର ମାନସିଂ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଆକୁଳ ହୋଇ 
ଡାକୂଛନ୍ତିଖ ହେ ଭଶ୍ଵର ! ସ୍ଵର୍ଗର ଶିଶୁ ନରକଆଡ଼କୁ ଗଡ଼ିଯାଉଛି- ତୁମେ କେଉଁଠାରେ 
ଶୋଇରହିଛ ? 
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ଇଶ୍ଵର ଓ ସଇତାନ ପ୍ରସଙ୍ଗ ୧୭୧ 


ଆଉ ଜଣେ ଭକ୍ତକବି କହୁଛନ୍ତି ହେ ପ୍ରଭୁ ! ମୁଁ ତୁମକୁ ଧନଜନ ଗୋପଲକ୍ଷ୍ମୀ 
କିଛି ମାଗୁ ନାହିଁ । ମୋତେ କେବଳ, ତୂମ ପ୍ରତି ଓ ଜଗତ ପ୍ରତି କିଛି ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଭାବ 
ଦିଅ । 


ଭକ୍ତକବି ମଧୁସୂଦନ ପ୍ରାର୍ଥନା କରି ଗାଇଛନ୍ତି 


ହେ ଆନନ୍ଦମୟ କୋଟିଭୁବନପାଳକ ! 
ଅଧମ ଅକ୍ଷମ ମୁହିଁ ଅବୋଧ ବାଳକ 
ଜ୍ଞାନଦାତା ଭଗବାନ ! 
ଦିଅ ମୋତେ ଶୁଭବୁୂଵ୍ଧି ଦିଅ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ । 


ଆଉ ଗୋଟେ ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣନ୍ତୁ 


ତଵମେବ ମାତାଚ ପିତା ତୃମେବ 
ତ୍ଵମେବ ବନ୍ଧୁଷ୍ଠ ସଖା ତୃମେବ ! 
ତ୍ଵମେବ ବିଦ୍ୟା ଦ୍ରବିଣଂ ତୃମେବ 
ତ୍ଵମେବ ସର୍ବଂ ମମ ଦେବଦେବ । 
° 


୬ ୨. ଇଶ୍ଵର ଓ ସଇତାନ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ପରମେଶ୍ବର ଅନନ୍ତ; ତାଙ୍କର ରୂପ ଓ ଗୁଣ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ ¦ ସେ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି 
ଓ ଚେତନାର ଉତ୍ସ | ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସତ୍ୟ, ଶିବ, ସୁନ୍ଦର ; ଏବଂ ସେ ମଧ୍ଯ ସତ୍‌ ଚିତ୍‌ 
ଆନନ୍ଦ । ଭକ୍ତମାନେ ଓ ପ୍ରେମୀମାନେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଏହି ଭାବରେ ଜାଣିଥାନ୍ତି । 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଭାବନା ହେଲା ଉପାସନାର ଭାବନା- ପୂଜା ଓ ପ୍ରାର୍ଥନାର ଭାବନା 
ସମର୍ପଣ ଓ ନିବେଦନର ଭାବନା ଶରଣ ଓ ଉତ୍ସର୍ଗର ଭାବନା । 


କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଞ୍ଞାନୀ ବା ବିଜ୍ଞାନୀ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏହି ଗୋଟିଏ 

ପଟରୁ କେବଳ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ; ସେମାନେ ତାଙ୍କଠାରେ ଉଭୟ ପଟକୁ ଦେଖୁଥାନ୍ତି । 
ସେହି ଜ୍ଞାନୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ କହନ୍ତି- ଭଗବାନ୍‌ ଯେହେତୁ ଅନନ୍ତ ଓ ଅସୀମ; ଏବଂ 
ଯେହେତୁ ଏହି ସୃଷ୍ଟିର ସେ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ସ୍ରଷ୍ଟାଃ ଏବଂ ଯେହେତୁ ସେ ତାଙ୍କର ଏହି ସୃଷ୍ଟି 
ଭିତରେ ଓତପ୍ରୋତ ଭାବେ ରହିଛନ୍ତି, ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ଆମେ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର ଗୁଣରେ 
ବାନିରଖୁ ପାରିବା ନାହିଁ । ଏ ଜଗତ୍ରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର ଗୁଣ ଦେଖୁ 
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୧୭୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ନାହିଁ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପତ ଏ ଜଗତରେ କ'ଣ ଖାଲି ସତ୍ୟ ଅଛି ? ଖାଲି ମଙ୍ଗଳ 
ଅଛି ? ଖାଲି ସୁନ୍ଦର ଅଛି ? ତା'ହେଲେ ଏତେ ଅସତ୍ୟ, ଏତେ ଅମଙ୍ଗଳ, ଏତେ 
ଅସୁନ୍ଦର ଏ ଜଗତକୁ କୂଆଡ଼ୁ ଆସିଲା ? ତା'ହେଲେ କ'ଣ ସତ୍ୟ, ମଙ୍ଗଳ ଓ ସୁନ୍ଦରର 
ଭଗବାନ୍‌ ଜଣେ; ଏବଂ ଅସତ୍ୟ, ଅମଙ୍ଗଳ ଓ ଅସୁନ୍ଦରର ଭଗବାନ୍‌ ଆଉ ଜଣେ ଅଛନ୍ତି ? 
ତା'ହେଲେ କ'ଣ ଏ ଜଗତରେ ଭଗବାନ୍‌ ଅଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ବିପରୀତ ଶକ୍ତି ବହନ 
କରି ଆଉ ଜଣେ ସଇତାନ୍‌ ଅଛି ? ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ସବୁ କଥାକୁ ଓଲଟାଇଦେଉଛି | 
ଭଗବାନ୍‌ ଏ ପୂଥବୀରେ ସତ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କଲାବେଳକୁ, ସଇତାନ୍‌ ସେଠି ସତ୍ୟଦୀପକୁ 
ଲିଭାଇ ଦେଇ ଅସତ୍ୟର ଅନ୍ଧକାର ସୃଷ୍ଟି କରିଦେଉଛି । ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ସବୁ 
ମଙ୍ଗଳ ଯୋଜନା କଲାବେଳକୁ ସଇତାନ୍‌ ଆସି ସବୁ ମଙ୍ଗଳ କଳସୀ ଭାଙ୍ଗିଦେଇ 
ଅମଙ୍ଗଳର ବୀଜ ଚାରିଆଡ଼େ ବୁଣିଦେଉଛି ? ଭଗବାନ୍‌ ଏଠି ସବୁ ସୁନ୍ଦର ପିତୁଳା ଗଢ଼ି 
ରଖୁଲା ବେଳକୁ ସଇତାନ୍‌ ଆସି ସବୁ ସୁନ୍ଦର ମୁର୍ଭିକୁ ଭାଟି ବିକଳାଙ୍ଗ ଓ ଅସୁନ୍ଦର 
କରିଦେଉଛି ? 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଓ ଇସଲାମ୍‌ ଧର୍ମ-ଧାରଣାରେ ସଇତାନ୍‌ ବୋଲି ସତକୂସତ ଜଣେ 
ଏଇ ସୃଷ୍ଟିରେ ଅନାଦି କାଳରୁ ରହିଆସିଛି; ଏବଂ ସେ ହେଲା ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ବିପରୀତ ଓ 
ବିରୋଧୀ ଶକ୍ତି । ସେ ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ କମ୍‌ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ନୁହଁ । ଇଶ୍ଵର ଓ ସଇତାନ୍‌ 
ଉଭୟେ ଏ ଜଗତରେ ନିଜର ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ଏବଂ ମଣିଷକୁ 
ମାଧ୍ୟମ କରି ସେ ଦୁହେଁ ପରସ୍ତର ସହ ଯୁଦ୍ଧରେ ମାତିଛନ୍ତି ଆଦିମ କାଳରୁ । ଆମ 
ମଣିଷଙ୍କ ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ଆବହମାନ କାଳରୁ କେତେକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭକ୍ତ ଆଉ କେତେକ 
ହେଲେ ସଇତାନର ଭକ୍ତ | ଇଶ୍ଵର ଓ ସଇତାନ୍‌ର ଯୁଦ୍ଧ ବେଳେ କେତେକ ମଣିଷ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ରହି ଯୁଦ୍ଧ କରୁଛନ୍ତି ଓ ଅନ୍ୟ କେତେକ ସଇତାନ୍‌ ପକ୍ଷରେ ରହି ଯୁଦ୍ଧ 
କରୁଛନ୍ତି | ରଶ୍ଵର ଚାହାନ୍ତି, ଏ ପୃଥିବୀକୁ ସ୍ବର୍ଗରେ ପରିଣତ କରିବେ; ଏବଂ ସଇତାନ୍‌ 
ଚାହେଁ ଏ ପୃଥିବୀକୁ ନରକରେ ପରିଣତ କରିବ | 


ଇଶ୍ଵର ଚାହାନ୍ତି ଏ ଗୂଘରାରର ସତ୍ୟ, ପ୍ରେମ, କରୁଣା, ଅହିଂସା ଓ ନ୍ୟାୟର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେଉ । କିନ୍ତୁ ସଇତାନ୍‌ ଚାହେଁ ଯେ, ଏ ପ୍ୃଥ୍ଚବୀରେ ଅସତ୍ୟ, ଅପ୍ରେମ, ଘୃଣା, 
ହିଂସା ଓ ଅନ୍ୟାୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେଉ । ବାସ୍‌, ଅନାଦି କାଳରୁ ପରମ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମାନ ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ସଇତାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ଏ ପୃଥୁବୀରୁ ସମାନ ଅଂଶ 
ମାଡ଼ି ବସିଛି ଓ କ୍ରମଶଃ ସମଗ୍ର ପୃଥିବୀକୁ ଅଧ୍ବକାର କରିବାକୁ ବସିଛି । ଚାଲିଛି ଯୁଦ୍ଧ 
ସେ ଦୁହିଙ୍କ ଭିତରେ ଅନାଦି କାଳରୁ; ଏବଂ ଏ ଯୁଦ୍ଧ କେବେ ସରିବ ତାହା କାହାକୁ 
ଜଣା ନାହିଁ | କିନୁ ମଣିଷମାନେ ମଧ୍ଯ ଦୂଇ ଭାଗ ହୋଇ ଦଳେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପକ୍ଷରେ 
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ଇଶ୍ଵର ଓ ସଇତାନ ପ୍ରସଙ୍ଗ ୧୭୩ 


ଅଛନ୍ତି ଓ ଆଉ ଦଳେ ସଇତାନ୍‌ ପକ୍ଷରେ ରହିଛନ୍ତି; ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ 
ସବୁବେଳେ ଏହି ଦୁଇ ଦଳ ମଣିଷଙ୍କ ଭିତରେ ସଂଘର୍ଷ ଦେଖ୍ଆସୁଛୁ । ଭଲଲୋକ ଓ 
ମନ୍ଦଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ସର୍ବଦା ବିବାଦ ଲାଗି ରହିଛି । କେତେବେଳେ ଭଲ ଲୋକଙ୍କର 
ଜିତାପଟ ହେଉଛି ତ କେତେବେଳେ ଖରାପ ଲୋକଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଜିତାପଟ ହେଉଛି; କିନୁ 
ଏକଥା ବି ସତ ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ ଅଥବା ସଇତାନ୍‌ କେହି ଚିରଦିନ ପାଇଁ ପରସ୍ତର 
ଯୁଦ୍ଧରେ ବିଜୟୀ ହୋଇପାରୁ ନାହାନ୍ତି ଏବଂ ଏ ପୂଥୂବା ମଧ୍ଯ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ରାବେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ବା ସଇତାନ୍‌ର କରଗତ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । ସେଥିପାଇଁ ପ୍ରତିଟି ଦିନ ଓ ପ୍ରତିଟି ରାତିର 
ପ୍ରତିଟି ମୁହୂର୍ଭରେ ମଣିଷଙ୍କୁ ମାଧ୍ଯମ କରି ଏ ପୂଥବୀରେ ଭଗବାନ୍‌ ଓ ସଇତାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ଘୋର ଯୁଦ୍ଧ ସଂଘର୍ଷ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବେ ଲାଗିରହିଛି । ଏହି ଯୁଦ୍ଧର ଶେଷ ପରିଣତି 
କ'ଣ ହେବ ? ଇସଲାମ୍‌ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସୀମାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ, ଭଶ୍ଵର ଓ 
ସଇତାନ୍‌ ଭିତରେ ଏହି ଦୀର୍ଘଦିନ ଯୁଦ୍ଧ ଖୁବ ଶୀଘ୍ର ଶେଷ ହେବ । ସେଇ ଦିନଟି 
ହେଉଛି ଏ ଯୁଗକର ଶେଷ ଦିନ; ଶେଷ ବିଚାରର ଦିନ ମଧ୍ଯ 


ହଠାତ୍‌ ଦିନେ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ଶେଷ ଦିବ୍ୟାସ୍ତ ନିକ୍ଷେପ କରି ପୂୃଥବୀରେ ଏକ 
ପ୍ରଳୟକାଳୀନ ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି କରିବେ; ଏବଂ ସେଥରେ ସଇତାନ୍‌ ପକ୍ଷର ଅସଂଖ୍ଯ 
ଜୀବଜନ୍ତୁ ଓ ଖର୍ବ ଖର୍ବ ମଣିଷ ମଧ୍ୟ ମରିବେ; ଏବଂ ସଇତାନ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଟିରକାଳ 
ପାଇଁ ଧ୍ୃଂସ ହେବ, ଚିରକାଳ ପାଇଁ ପୃଥିବୀରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସ୍ଵର୍ଗ-ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବ । 


ଏକଥା ଶୁଣି ଜଣେ ପରିହାସପରାୟଣ ନାସ୍ତିକ ଲୋକ ହସି ହସି କହିଲେ 
ତା” ହେଲେ ସେଇ ଶେଷ ଦିବସରେ ପୂଥବୀରୁ ମନୁଷ୍ୟସମାଜ ଧ୍ଵଂସ ହେବ; କାରଣ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ -ଭଶୃର ଖ୍ରୀଷ୍ଚିୟାନ୍‌ଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ ସବୁ ଧର୍ମର ମଣିଷକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବେ । 
ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ଭଶ୍ଵର ମୁସଲମାନ ବ୍ୟତୀତ ସବୁ ଧର୍ମର ଲୋକଙ୍କୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବେ; 
ଏବଂ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଭଶ୍ଵର ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର କିମ୍ବା ଧନୁର୍ବାଣ ଧରି ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ଲୋକଙ୍କୁ 
ଗୋଟି ଗୋଟି କରି ମାରିବେ । କାରଣ ପୂଥବୀର ମଣିଷମାନେ ସମସ୍ତେ ଏଇ 
ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟମାନଙ୍କ ମତରେ ମ୍ବେଛ ଯବନ କିମ୍ବା ହିଦେନ୍‌ କିମ୍ଭା କାଫେଗ୍‌; ଏବଂ 
ତେଣୁ ସମସ୍ତେ ଏଠି ସଇତାନ୍‌ଙ୍କ ପକ୍ଷର ଲୋକ । 

e 
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୧୭୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୬୩. ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପକ୍ଷ ଓ ସଇତାନର ପକ୍ଷ... 


ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ଓ ଇସଲାମ୍‌ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସରେ ସଇତାନ୍‌ ବୋଲି ଗୋଟିଏ ପ୍ରବଳପରାକ୍ରମୀ 
ଅପଶକ୍ତି ରହିଛି; ଏବଂ ସେ ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ସର୍ବଦା ଅନାଦି କାଳରୁ ବିବାଦ ଓ ସଂଘର୍ଷ 
କରିଆସିଛି । ସେହି ଦୂଷ୍ଟଶକ୍ତି ସଇତାନ୍‌ ହେଉଛି ନରକର ସମ୍ରାଟ୍‌ ଏବଂ ସେ ମଧ୍ଯ 
ଆମର ଏଇ ପୂଥବୀକୁ ଓ ମଣିଷଜାତିକୁ ସଂପୂର୍ଣ ଅଧ୍ୟକାର କରିବାକୁ ଚାହେଁ | ସେହି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେ ପୂଥବୀକୁ ଆସି ଏଠାରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଲୁଚିରହି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦିବ୍ଯ 
ବିଧାନକୁ ଭାଙ୍ଗି ଦେଉଛି । ତା'ର କାରଣ, ଭଶ୍ଵର ଚାହାନ୍ତି ଏ ପୃଥିବୀରେ ସ୍ଵର୍ଗର ଧର୍ମ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବେ; କିନ୍ଧୁ ସଇତାନ୍‌ ଚାହେଁ, ସେ ଏ ପୃଥିବୀରେ ନରକର ଧର୍ମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବ । 


ସ୍ବର୍ଗର ଧର୍ମ କ'ଣ ? ସତ୍ୟ, ପ୍ରେମ, କରୁଣା, ସେବା, ଦାନ, ଦାକ୍ଷିଣ୍ୟ, ଅହିଂସା, 
ଆନନ୍ଦ, ଶାନ୍ତି, ପବିତ୍ରତା, ସମତା, ସରଳତା, ସମନ୍ୟ, ସଙ୍ଗତି, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୃତି 
ହେଲା ସ୍ଵର୍ଗର ଧର୍ମଃ ନରକର ଧର୍ମ କିନ୍ତୁ ହେଲା ଏସବୂର ବିପରୀତ । ମିଥ୍ୟା, ନିଷୂରତା, 
ଘୃଣା, ହିଂସା, ରର୍ଷା, ବିଦେଷ, କପଟତା, ଅଶାନି, କୃସିତତା, ଅସମତା, ଅସଙ୍ଗତି ଓ 
ଅତ୍ୟାଚାର ପ୍ରଭୃତି ହେଲା ନରକର ଧର୍ମ । ସଇତାନ୍‌ ଚାହେଁ, ଏ ପୃଥିବୀରେ ଏଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେଉ । ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେ ଏ ପୁଥବୀରେ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପରେ 
ଲୁଚିରହି ଏଠାରେ ସର୍ବଦା ନାରକୀୟ କାଣ୍ଡ ସବୁ ଘଟାଇ ଚାଲିଛି । ଆଦିମାନବ ଆଦାମ୍‌ 
ଓ ଆଦିମାନବୀ ଇଭ୍‌କୁ ଏହି ସଇତାନ୍‌ ଛଳାଇ ଭୁଲାଇ ଞ୍ଞାନବୃକ୍ଷର ନିଷିଦ୍ଧ ଫଳ ଖୁଆଇ 
ଦେଇଥୂଲା; ଫଳରେ ମାନବ ଜାତି ସ୍ଵର୍ଗଚ୍ଯୁତ ହୋଇ ପାପାଚାରରେ ଲିପ୍ତ 
ହେଲା........ | 


ବର୍ଭମାନ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି ଏଇ ସଇତାନ୍‌କୁ କିଏ ତା ସ୍ଵରୂପରେ ଦେଖୁଛି ଭଲା ? 
ନା.... ତାକୁ କେହି ତା” ସବରୂପରେ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି | ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ କ'ଣ କିଏ 
ତାଙ୍କ ଦିବ୍ୟସ୍ଵରୂପରେ ଦେଖୁଛି ? କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତ ଓ ଜ୍ଞାନୀମାନେ ତାଙ୍କୁ ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପରେ 
ବା ପରୋକ୍ଷରେ ଭାବରୂପରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଆଉ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ଗୁଣ, 
ଶକ୍ତ ଓ ବିଭୂତି ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏ ପୃଥିବୀରେ ବହୁ 
ଭଲମଣିଷ ସାଧୁମଣିଷ ଅଛନ୍ତିଖ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଲେ ହୃଦୟରେ 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । ଖାଲି ମଣିଷ ନୂହଁ, ବହୁ ପଶୁପକ୍ଷୀ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି ବହୁ 
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ନଦୀ, ପାହାଡ଼, ବୃକ୍ଷ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଆମ ଭିତରେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ପବିତ୍ର 
ଭାବ ବା ବିଶାଳ ଭାବ ସଂଚାରିତ କରିଦିଅନ୍ତି । 


ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଏ ପୂଥବୀରେ ଏପରି ସବୁ ମଣିଷ, ଜୀବଜନ୍ତୁ କୀଟପତଙ୍ଗ, 
ବୃକ୍ଷଲତା, ନଦୀ, ପାହାଡ଼ାଦି ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସଇତାନ୍‌ ସୃକ୍ଷମରୂପରେ 
ରହି ପୂଥବୀରେ ନାନାଦି ପାପ ଓ ଅମଙ୍ଗଳ କଥାସବୁ ଘଟାଉଛି । କିନ୍ତୁ ସଇତାନର 
ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ମାଧ୍ୟମ ହେଲେ ଦୁଷ୍ଟପ୍ରକୃତିର ମଣିଷମାନେ । ମଣିଷମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ଯେଉଁମାନେ ସ୍ବାର୍ଥପର, ମିଥ୍ୟାଚାରୀ, ଦାମ୍ଭିକ , ନିଷୁର, କାମୁକ, ହିଂସୁକ, କପଟୀ, ଶଠ 
ଓ ସ୍ବେଚୁାଚାରୀ, ସେଇମାନଙ୍କ କଳୁଷିତ ମନ ଓ ହୃଦୟ ଭିତରେ ସଇତାନ୍‌ ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପରେ 
ଲୁଚିରହି ସେମାନଙ୍କୁ ନାରକୀୟ କ୍ରିୟାକାଣ୍ଡ କରିବାକୁ ମତାଉଥାଏ; ଏବଂ ସେମାନେ 
ସଇତାନ୍‌ର ସେନାବାହିନୀ ରୂପେ ଏ ପୂଥବୀରେ ସାଧୁପ୍ରକୃତିର ଲୋକମାନଙ୍କ ସହିତ 
ସଂଘର୍ଷ କରୁଥାନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଉପ୍ପୀଡ଼ନ କରୁଥାନ୍ତି । 


ଏହି ଅବସରରେ ପରମେଶ୍ବର ତାଙ୍କର ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ପୂତ୍ର ଯିଶୁଙ୍କୁ ପୃଥୂବୀକୁ 
ପଠାଇଥିଲେ; ଏବଂ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଶିଷ୍ୟ ମହନ୍ମଦଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଏ ପୃଥିବୀକୁ ପଠାଇଥିଲେ 
ସଇତାନ୍‌ର ସମସ୍ତ ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍କୁ ବିଫଳ କରି ତା' କବଳରୁ ଏ ପୂଥବୀକୁ ଉଦ୍ଧାର 
କରିବାକୁ । ତଦନୁଯାୟୀ ଯେଉଁ ମଣିଷମାନେ ଏହି ତ୍ରାଣକର୍ଭା ରଶ୍ବର ପୁତ୍ର ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଓ 
ରଶ୍ଵର ପ୍ରେରିତ ଆଦିଷ୍ଟ ପୁରୁଷ ମହମ୍ମଦଙ୍କ ଶିଷ୍ୟତୃ ଗ୍ରହଣ କରି ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶିତ 
ମାର୍ଗରେ ଜୀବନ ପରିଚାଳନା କଲେ, ସେମାନେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ପକ୍ଷଭୁକ୍ତ ହେଲେ ଓ 
ଯେଉଁମାନେ ସେସବୁ କଥା ନ ଶୁଣି ତାହାର ବିରୋଧ କଲେ, ସେହି ମଣିଷମାନେ 
ସଇତାନ୍‌ର ପକ୍ଷଭୁକ୍ତ ବୋଲି ବିବେଚିତ ହେଲେ । ଏବେ ଏଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପକ୍ଷଭୁକ୍ତ 
ମଣିଷମାନଙ୍କ ପରବର୍ରୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ହେଲା ସେହି ହିଦେନ୍‌ ଓ କାଫେର୍‌ମାନଙ୍କୁ ନାନା 
ପ୍ରକାରେ ପ୍ରରୋଚିତ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମଭୁକ୍ତ କରିବା ଏବଂ ଯଦି କେହି ଏହାର 
ବିରୋଧ କରେ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କ ସହ ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧ କରି, ସେମାନଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି 
ଅବଶେଷରେ ସେହି ସଇତାନ୍‌ପକ୍ଷଭୁକ୍ତ ପାପୀମାନଙ୍କୁ ଜବରଦସ୍ତି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନୁଗତ 
ଜରିବା । 


କିନ୍ତୁ ଏ ପୂଥବୀରେ ନାନାପ୍ରକାର ଧର୍ମ ରହିଛି ଏବଂ ସେହି ମାର୍ଗକୁ ଅନୁସରଣ 
କରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପାସନା କରୁଥିବା ଲୋକମାନେ ବି ଅଛନ୍ତି । କେହି କେହି କାଷ୍ଠ, 
ପାଷାଣ, ମୂଭିକା, ଧାତୁ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଭଗବାନଙ୍କ କଳ୍ିତ ପ୍ରତିମା ମୂର୍ଭିମାନ ଗଢ଼ି ତାଙ୍କର 
ପୂଜା ଉପାସନା କରନ୍ତି । କେତେକ ମଧ୍ଯ ବୃକ୍ଷ, ପର୍ବତ ଓ ଇତର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ବ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ପୂଜାରାଧନା କରନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର 
ଭଗବତ୍‌ ସେବା ଆରାଧନାର ପ୍ରଣାଳୀ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଇଶ୍ଵର ଓ ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ 
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୧୭୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଧର୍ମଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମବିଧାନାଦିକୁ ନେଇ ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟ, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ସମାଜ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 
ଏହା ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କାରଣ, ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରକୃତି ଓ ରୁଚି ସମାନ ନୁହେଁ; ପ୍ରବଣତା 
ମଧ୍ଯ ସମାନ ନୂହେଁ; ଚେତନାର ବିକାଶ ମଧ୍ଯ ସମାନ ନୁହଁ । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ ଓ ଅସୀମ | ତାଙ୍କୁ କେହି ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର ଧାରଣା ଭିତରେ ବାନ୍ଧିଦେଇ 
ପାରିବେ ନାହିଁ । ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମାନୁରାଗୀ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତା'ର 
ମନ ହୃଦୟ ଯେତିକି ବିକଶିତ ହେଉଥାଏ, ସେ ସେତିକି ଭାବେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆବିଷ୍କାର 
କରୁଥାଏ ଏବଂ ତାଙ୍କର ପୂଜା ଉପାସନା କରୁଥାଏ । କିଏ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ଠୁଳଶୁନ୍ୟରୂପେ 
ଧ୍ୟାନ କରେ, ଆଉ କିଏ ପୁଣି ତାଙ୍କୁ ଜ୍ୟୋତି ରୂପରେ ଧ୍ୟାନ କରେ; କେହି କେହି ପୁଣି 
ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ମୂର୍ରି ଭିତରେ କଳ୍ପନା କରି ତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରୁଥାନ୍ତି ଅନ୍ୟ କେହି 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ନିଜ ହୃଦୟକନ୍ଦରରେ ଆମ୍ଲାରୁପେ ଉପଲବ୍ଧ କରୁଥାଏ | ଆଉ କେହି ରଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ସର୍ବଭୂତରେ ଅନୁଭବ କରୁଥାଏ । କେତେକ ପୁଣି ଅବତାର ଓ ବିଭୂତିସମ୍ପନ୍ 
ମହାମ୍ାମାନଙ୍କୁ ରଶ୍ଵର ଜ୍ଞାନରେ ଉପାସନା କରନ୍ତି । 


ଅନନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାର ଓ ଉପାସନା କରିବାର ଅନନ୍ତ ମାର୍ଗ ଓ 
ପ୍ରଣାଳୀ ରହିଛି । ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଠ ଧର୍ମଗ୍ରଚ୍ଛ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତିଓ ““ ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ମୋତେ ଯେ ଯେଉଁ ରୂପରେ ଓ ଯେଉଁ ଭାବରେ 
ଭଜନ କରେ ବା ଉପାସନା କରେ, ମୁଁ ତାକୁ ସେହି ରୂପରେ ଓ ସେହି ଭାବରେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ ।” ଯୁଗପୁରୁଷ ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ କହିଛନ୍ତି ' ଯେତେ ମତ, ସେତେ ପଥ' | 
କିନ୍ଧୁ ଭଗବାନ୍‌ ଏକ । କେହି ଦାବି କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଯେ ମୋରି ବାଟଟାର ଠିକ୍‌ 
ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ବାଟ ଭୁଲ୍‌ । ମୋ'ରି ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟ ଭିତରେ ଯେଉଁମାନେ ଅଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପକ୍ଷଲୋକ ଏବଂ ଅନ୍ଯ ଧର୍ମସମ୍ରଦାୟ ଭିତରେ ଯେଉଁମାନେ 
ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସଇତାନର ପକ୍ଷଭୁକ୍ତ ଲୋକ- ଏପରି ଯେଉଁମାନେ ଭାବନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଘୋର ମୂଢ଼ ଓ ଅଜ୍ଞାନ | ଜଗତର ସବୁଠାରୁ ହାସ୍ୟକର ଓ ସବୁଠାରୁ ଦୁଃଖକର 
କଥା ହେଲା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନେଇ ପରସ୍ପର ଭିତରେ ଝଗଡ଼ା କରିବା ବା ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧ କରିବା | 
ରଶ୍ଵର କାହିଁରେ ସନୁଷ୍ଠ ହେବେ ? ଏ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ ଜଣେ କହିଲା ଲୁଟି 
ପିନ୍ଧିଲେ । ଆଉ ଜଣେ କହିଲା ପ୍ୟାଣ୍ଟ ପାଇଜାମା ପିନ୍ଧିଲେ ଏବଂ ଶେଷ ଜଣକ 
କହିଲା- ଭଲକରି କଛା ମାରି ଧୋତି ନ ପିନ୍ଧିଲେ ଇଶ୍ଵର ଘୋର ଅସନୂଷ୍ଠ ହେବେ । 
ଏହି କଥାରେ ତିନିଜଣ ଯାକ ନିଜ ନିଜ ମତ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବାକୁ କଳି କଲେ ଓ 
ଶେଷରେ ମାରପିଟ ହୋଇ ହଣାହଣି ହେଲେ । ପାଠକେ ! ଏବେ କହନ୍ତୁ ତ, ଏ 
ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖୁ ଇଶ୍ଵର ହସୁଥୁବେ ନା ମଣିଷମାନଙ୍କର ଏହି ଘୋର ମୂର୍ଖତା ଓ ହୁଣ୍ଡାମି ଦେଖୁ 
କାନ୍ଦୁଥୁବେ ? 

eo 
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ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ଅସୁର ଓ ସଇତାନ ୧୭୭ 


— 


୬୪. ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ଅସୁର ଓ ସଇତାନ୍‌ 

ପରମକାରୁଣିକ ଶାକ୍ୟମୁନି ବୁଦ୍ଧଦେବ ଭଗବାନ୍‌ ନା ସଇତାନ୍‌ ବୋଲି ଦୂଇଟି 
ପରମସତଭ୍ତାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ନିଜେ କିଛି କହି ନାହାନ୍ତି ଏବଂ ସେ ସମ୍ବନ୍ଧେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳେଇବାକୁ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଅନୁଗତମାନଙ୍କୁ ବାରଣ କରିଛନ୍ତି । ସେ କେବଳ ମାର” ବୋଲି ଏକ 
ଅପଶକ୍ତିର କଥା କହିଛନ୍ତି ଯାହାକି ମଣିଷକୁ ନାନାଦି କୂପ୍ରବର୍ଗନା ଦେଇ ସତ୍ପଥରୁ 
ଭ୍ରଷ୍ଟ କରେ । ଏହି “ମାର'କୁ ଦମନ କରିପାରିଲେ ଜଣେ ସତ୍ଯପଥରେ ଅଗ୍ରସର 
ହୋଇପାରିବ ଓ ଶେଷରେ ନିର୍ବାଣଲାଭ କରିପାରିବ । 


କିନ୍ତୁ ଆମ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଯେତେ ବଡ଼ ବଡ଼ ରଖି, ମୁନି, ସନ, ସାଧୁ, ଗୁରୁ, 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅବତାରମାନେ ପ୍ରତି ଯୁଗରେ ଆସିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଏକସ୍ବରରେ 
ଗୋଟିଏ କଥା କହିଛନ୍ତି, ତାହା ହେଲା ଏ ବିଶ୍ବର ପ୍ରତିଟି ଜଡ଼ ଓ ଜୀବନ୍ତ ପଦାର୍ଥ 
ଭିତରେ ସେହି ହି ପରମବ୍ରହ୍ମ ବା ପରମାମ୍ବା ସୁପ୍ତ ଜାଗ୍ରତାବସ୍ାରେ ରହିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଆମର 
ମୂଢ଼ତା ଯୋଗୁଁ ଓ ଆମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମାୟାପଟଳ ପଡ଼ିଥିବାରୁ ଆମେ ତାହା ଦେଖୁପାରୁ ନାହିଁ 
ଜି ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ । ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶଙ୍କର କହିଥିଲେ “ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ମୁଁ । ମୁଁ ଯିଏ, 
ସିଏ ମଧ୍ଯ ସିଏ ।” ଏପରିକି ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ମଧ୍ଯ କହିଥୁଲେ ଯେ, ସେ ଓ ମୁଁ ଏକ ତତ୍ତ୍‌ ଓ 
ଏକ ସତ୍ୟ; କେବଳ ଲୀଳା କରିବାକୁ ଆମେ ଦୁଇ ହୋଇଛୁ । ଲୀଳା ଜଣକୁ ନେଇ 
ହୂଏ ନାହିଁ; ଦୁଇ ବା ବହୁ ନ ହେଲେ ଲୀଳା ହୁଏ ନାହିଁ । ଲୀଳାକୁ ଆସ୍ଵାଦନ ମଧ୍ଯ 
କରିହୁଏ ନାହିଁ । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରେମରେ ଉନ୍ମତ୍ତ ହୋଇ ଚତୁର୍ଦିଗ 
କୃଷ୍ଣମୟ ଦେଖୁଥୁଲେ । ସ୍ଥାବର ଜଙ୍ଗମ ସବୁକିଛି ତାଙ୍କୁ କୃଷ୍ଣ ବୋଲି ମନେହେଉଥୁଲା । 


ଏ ଯୁଗର ଯୋଗୀପ୍ରବର ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ନିଜକୁ “‘ଆମ୍ବା' ବୋଲି 
କହୁଥିଲେ | ସେ କହୁଥିଲେ “ ନିଜକୁ କ୍ଷୁଦ ମନେକରନା, ପାପୀ ମନେକରନା | 
ମନେରଖ କି ତୁମେ ସମସ୍ତେ ଅମୃତର ପୁତ୍ରଂପୁତ୍ରୀ । ତୁମେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅମର ଆମ୍ବା । 
ଭଗବାନ୍‌ ତୂମ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ଓ ତୁମେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଭିତରେ ଅଛ ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌ 
ହେଉଛନ୍ତି ପରିପୂର୍ଣ ଭାବେ ସତ୍‌, ଚିତ, ଆନନ୍ଦ | ଯେଉଁ ମୁହୁର୍ଭରେ ତୁମେ ତୁମ ଅନ୍ତରରେ 
ଥିବା ଆମ୍ଲା ସମ୍ବନ୍ଧେ ସଚେତନ ହେବ, ସେତେବେଳେ ତୁମ ଭିତରେ ଆଉ କୌଣସି 
ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତ୍ରଣା, ପାପ-ତାପ, ଭୟଭାନ୍ତି ରହିବ ନାହିଁ । ” 


ଆମ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ । ତେଣୁ ଶାଶ୍ବତ ପରମେଗ୍ବରକ ସମକକ୍ଷ ଆଉ ଗୋଟେ ଶାଶ୍ବତ 
ଅପଶକ୍ତି ସଇତାନ୍‌ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଆମ ଧର୍ମଧାରଣାରେ ଅସୁର, ରାକ୍ଷସ, ଦୈତ୍ୟ, 
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୧୭୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ପିଶାଚମାନେ ଅଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଦେବବିରୋଧୀ ଓ ଦିବ୍ୟତାର ମଧ୍ଯ ବିରୋଧୀ । 
ସେମାନେ ଆମ ମନୂଷ୍ୟଙ୍କ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ମଣିଷମାନେ ସ୍ବାର୍ଥପର, ଅହଂକାରୀ, 
ଦାମ୍ଭିକ, ପରପୀଡ଼କ, ନୃଶଂସ, କାମୁକ, ଲମ୍ପଟ, ଲୋଭୀ, ଉଦ୍ଧତ ଓ ଭଗବତ୍ବିରୋଧୀ, 
ସେମାନେ ମାତ୍ରାଭେଦରେ ଏଇ ଅସୁର, ରାକ୍ଷସ ଓ ପିଶାଚ ଶ୍ରେଣୀର ମଣିଷ ! କଂସ, 
ରାବଣ, ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ, ଜରାସନ୍ଧ ପ୍ରଭୃତି ପୌରାଣିକ ଚରିତ୍ରମାନେ ଏଇ ଶ୍ରେଣୀର 
ମଣିଷ ଥିଲେ ଏବଂ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଭଗବତ୍‌ ବିଧାନର ବିରୋଧୀ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଅବତାରମାନଙ୍କ ହାତରେ ମଲେ ଓ ସେମାନଙ୍କର ଆସୁରିକ ଓ ରାକ୍ଷସୀ ସତ୍ତା ଭଗବାନଙ୍କ 
ଦିବ୍ୟସତ୍ତା ସହିତ ମିଶିଗଲା । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି 
“ ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ଏ ପୃଥିବୀରେ ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମର ଗଲାନି ଘଟେ ଓ ଅଧର୍ମ ବଢ଼ିଯାଏ 
ସେତେବେଳେ ମୁଁ ବାରମ୍ବାର ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଏ ପୃଥିବୀକୁ ଆସି ସେଇ ଦୁଷ୍ଟ ଆସୁରୀ 
ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ନିଧନ କରେ ଓ ଧର୍ମକୁ ପୁନର୍ଜୀବନ ଦାନକରି ଧର୍ମର ପୁନଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରେ । ” 


ସେହି ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ଦୈବୀ ଓ ଆସୁରୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିରୂପେ ଦୁଇଟି ମାନବୀୟ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିର କଥା କୂହାଯାଇଛି ଏବଂ ଆସୁରୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ପ୍ରେମ, ଭକ୍ତି, ଜ୍ଞାନ ଓ ସତ୍କର୍ମ 
ଦ୍ଵାରା ନିଜ ପ୍ରବୃତ୍ତରୁ ପରିହାର କରି ନିଜ ପ୍ରକୃତିକୁ ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତିରେ ପରିଣତ କରିବାକୁ 
କୂହାଯାଇଛି । 


ପ୍ରତି ମଣିଷର ପ୍ରକୃତିକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରି “ ଗୀତା” ଗ୍ରନ୍ଧରେ ବ୍ୟାସଦେବ ତିନି 
ପ୍ରକାର ଗୁଣର ଉଦଭାବନ କରିଛନ୍ତି । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ସତ୍ତ୍ଗୁଣ, ରଜୋଗୁଣ ଓ 
ତମୋଗୁଣ । ପ୍ରତି ଜୀବ ଓ ମଣିଷ ଭିତରେ ଏଇ ତିନୋଟି ଗୁଣ କମ୍‌ ବେଶି ରହିଛି ! 
କାହାଠାରେ ସତୃଗୁଣ ଅଧକ, କାହାଠାରେ ରଜୋଗୁଣ ଅଧକ ଏବଂ ଆଉ କାହାଠାରେ 
ତମୋଗୁଣ ଅଧ୍ୟକ | ଯେଉଁମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତିରେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ଅଧକ, ସେମାନଙ୍କ ଚରିତ୍ରରେ 
ଏବଂ ବ୍ୟବହାରରେ ପ୍ରେମ, ଉଦାରତା, ଶାନ୍ତି, ବିନୟ, ପବିତୃତା ପ୍ରଭୃତି ଦିବ୍ୟ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରକାଶ ପାଏ । ଯେଉମାନଙ୍କଠାରେ ରଜୋଗୁଣ ଅଧକ, ସେମାନଙ୍କଠାରେ ତେଜ, 
ବୀର୍ଯ୍ୟ, ବୀରତ୍ଵ, ଅହଂକାର, ଉତ୍ସାହ, ଉଦ୍ଦାମତା, ଅସ୍ଥିରତା, ଅଭିମାନ ପ୍ରଭୁତି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରକାଶ ପାଏ ଏବଂ ଯେଉଁମାନଙ୍କଠାରେ ତମୋଗୁଣ ଅଧ୍ୂବକ, ସେମାନଙ୍କଠାରେ ଆଳସ୍ୟ, 
ପରଶ୍ରୀକାତରତା, କ୍ଷୁଦତା, ମସସରୀଭାବ ଓ କୁସିତତା ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକାଶ ପାଏ | 


ଭଗବଦଗୀତାରେ ବ୍ୟାସଦେବ କହିଛନ୍ତି “ ଯେଉଁମାନେ ଧାର୍ମିକ ହେବାକୁ 
ଚାହାନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଗ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ସେମାନେ ଯୋଗସାଧନା 
ଦ୍ଵାରା ନିଜ ପ୍ରକୃତିକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରି, ଆମବବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ନିଜ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଅବା 
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ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ଅସୁର ଓ ସଇତାନ ୧୭୯ 


ତମୋଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ପରିହାର କରିବା ଉଚିତ ଓ ରଜୋଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଆୟତ୍ତ କରି ସେହି 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ସତ୍ତ୍ଗୁଣରେ ପରିଣତ କରିବା ଉଚିତ । ମନୁଷ୍ୟପକ୍ଷରେ ଏହା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ଧାର୍ମିକ କର୍ଭବ୍ୟ ।” 


ଆମ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ତେଣୁ “ ସଇତାନ ଧାରଣା ନାହିଁ । ଆମେ ଯାହାକୁ ସଇତାନ୍‌ 
କହୁ, ସେ ହେଲା ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ପିଶାଚ, ଡାହାଣୀ, ଟିରୁଗୁଣୀ ସମ୍ପଦାୟର ଏକ 
ଭୂତବିଶେଷ । ଶଶ୍ବରଙ୍କ ସମକକ୍ଷ ସଇତାନ -ଧାରଣା ଆମର ଧର୍ମଦର୍ଶନରେ ନାହିଁ । 
ତେବେ ଏ କଥା ସତ ଯେ ଏଇ ଅସୁର, ରାକ୍ଷସ ଓ ପିଶାଚ ପ୍ରକୃତିର ମଣିଷମାନେ 
ଆବହମାନ କାଳରୁ ଏ ପୂଥବୀରେ ଅଛନ୍ତି ଓ ଦେବପ୍ରକୃତିର ମଣିଷମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅତ୍ୟାଚାର କରିଚାଲିଛନ୍ତି । ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ, ନ୍ୟାୟକୁ ପଦଦଳିତ କରିଚାଲିଛନ୍ତି 
ସେମାନେ । ମଧେ ମଧେ ଭଗବାନ୍‌ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଏ ପୂୃଥବୀରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ 
ବିଭିନ୍ନ ଉପାୟରେ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଅଧ୍ବକାଂଶଙ୍କୁ ନିଧନ କରି ପୁନଃ ସତ୍ଯଧର୍ମ, 
ପ୍ରେମଧର୍ମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ ବି, ପୁଣି କିଛିଦିନ ପରେ ସେମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଆଶାତୀତ 
ଭାବେ ବଢ଼ିଯାଉଛି ଓ ପୁନଶ୍ଚ ପୃଥୂବୀରେ ଧର୍ମସଂକଟ ଦେଖାଯାଉଛି । ଏହାର ସ୍ଥାଯୀ 
ପ୍ରତିକାର ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । ଏବେବି ଆମ ସମାଜରେ ଓ ପୂଥୁବୀରେ 
ରାବଣ, କଂସ, ଜରାସନ୍ଧଠାରୁ ଆହୁରି ଅଧକ ବିଚକ୍ଷଣ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅସୁର, ଦାନବ 
ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତାପରେ ଓ ଦାଉରେ ମେଦିନୀ ଥରହର 
ହୋଇ କମ୍ପୁଛି । 


ତେବେ ଏକଥା ବି ସମାନ ସତ୍ୟ ଯେ, ଅସୁର-ପିଶାଚ -ପ୍ରକୃତିର ମଣିଷମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତାପ ଓ ପ୍ରଭାବ ଯେତେ ଭୟଙ୍କର ଓ ମାରାମ୍ବକ ହେଲେ ବି, ପୂୃଥୁବୀରେ ଓ ଆମ 
ସମାଜରେ ଏବେ ବି ବହୁ ଦିବ୍ୟଗୁଣସମ୍ନ୍ଧ ମଣିଷ ରହିଛନ୍ତି ଓ ସେମାନେ ସତ୍ଯ, 
ନ୍ୟାୟ, ପ୍ରେମାଦି ଦିବ୍ୟଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଧରି ବଞ୍ଚଛନ୍ତିଃ ଅସତ୍ୟ, ଅନ୍ୟାୟ, ଅଧର୍ମ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସାମାନ୍ୟତମ ଭାବେ ବି ବିଚଳିତ କରିପାରୁ ନାହିଁ କି ପରାସ୍ତ ମଧ୍ଯ କରିପାରୁ ନାହିଁ । 
ଏହା କ'ଣ ଏକ ଦିବ୍ୟ ବିସ୍ଲୟ ନୁହେଁ ? 
© 
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୬୫. ନିଜ ଭିତରେ ସଇତାନ୍‌ 


ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ- ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ବିଧାତା ଯଦି ତାଙ୍କ ପ୍ରକୃତିରେ ପରମସତ୍ୟ, 
ପରମଶିବ ଓ ପରମସୁନ୍ଦର ହୋଇଥାନ୍ତି, ତେବେ ତାଙ୍କର ଏଇ ସୃଷ୍ଟିରେ ଏତେ ଅମଙ୍ଗଳ 
ଓ ଏତେ କୂସିତ ଅସୁନ୍ଦର କାହୁଁ ଆସିଲା ? ଏ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରସ୍ଵରୂପ ଇସ୍‌ଲାମ୍‌ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ 
ଧର୍ମ-ଦର୍ଶନରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଆଉ ଜଣେ ସଇତାନ୍‌ ଅଛି ବୋଲି କୂୃହାଯାଇଛି । 
ଏହି ସଇତାନ ଭଗବାନଙ୍କର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତ ଏକ ଅପଶକ୍ତି । ସେ ଚାହୁଁଛି, ଏ 
ପୃଥିବୀକୁ ଅଧ୍ୟକାର କରିବ ଏବଂ ତା”ର ଅନ୍ଧାରୀ ଶାସନ ଓ ସଇତାନୀ ନୀତିରେ ଏ 
ସଂସାରକୁ ଚଳାଇବ । ଏଇଥୂପାଇଁ ଚାଲିଛି ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ପକ୍ଷଲୋକ ଓ 
ସଇତାନ୍‌ର ପକ୍ଷଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ କନ୍ଦଳ, ସଂଘର୍ଷ, ଦଙ୍ଗାହାଙ୍ଗମା ଓ ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧ | 
ଇସଲାମ୍‌ ଧର୍ମନାତି ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଧର୍ମନୀତିରେ ଯେଉଁମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ ବା 
ଅନାପ୍ରକାର ଧର୍ମନୀତି ମାନି ଚଳନ୍ତି ¬ ଇସ୍ଲାମ୍‌ ଓ ଖ୍ୀଷିୟାନ୍‌ ଧାର୍ମିକମାନଙ୍କ ମତରେ 
ସେମାନେ କୁଆଡ଼େ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିପକ୍ଷ ଓ ସଇତାନ୍‌ର ପକ୍ଷଭୁକ୍ତ ମଣିଷ | 


କିନ୍ତୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଏହି ଭଗବାନ୍‌ ଓ ସଇତାନ୍‌ ସଂଗ୍ରାମ କଥା ନାହିଁ, କାରଣ 
ବୁଦ୍ଧଦେବ ମୂଳରୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ କଥା ଉଠାଇ ନାହାନ୍ତି | ସେ ତାଙ୍କର ଅନୁଗତମାନଙ୍କୁ 
କହିଛନ୍ତି ଭଗବାନ୍‌ ଅଛନ୍ତି କି ନାହାନ୍ତି ସେ କଥାରେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାଇବା ଦରକାର 
ନାହିଁ । ଆଉ ମଧ୍ଯ ଯଦିବା ଭଗବାନ୍‌ ବୋଲି କେହି ଥା'ନ୍ତି, ସେ ତୁମର ଦୁଃଖ ତାପ 
ଦୂର କରିଦେବେ ବୋଲି କିଛି ମଧ୍ଯ ନିଶ୍ଚିତତା ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନ୍‌ ଅଛନ୍ତି 
ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି- ଏପରିକି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି ଓ ସାରାଜୀବନ 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ପୂଜା-ଉପାସନାରେ ମାତିଛନ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଜୀବନରେ ରୋଗ, 
ଶୋକ, ବାର୍ବକ୍ୟ, ଓ ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ଏଡ଼େଇ ପାରି ନାହାନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ବୋଲି ଯଦି କିଏ ନ ଥାନ୍ତି ତେବେ ମଧ୍ଯ ତୁମର ବା ପୂଥବୀର ଏମିତି କିଛି 
କ୍ଷତି ହୋଇଯିବ ବୋଲି ଭାବିବା ମଧ୍ୟ ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ମୂଳ ସମସ୍ୟା 
ହେଲା ଦୁଃଖ ଓ ସେଇ ନିଦାରୁଣ ଦୂଃଖ-ଯନ୍ତଣାରୁ ଆମେ କିପରି ମୁକ୍ତି ପାଇବା, 
ତା'ର ବାଟ ଖୋଜ | ଭଗବାନ୍‌ ଆମର କ'ଣ କରିବେ ବା କରିପାରିବେ ? ତାଙ୍କ 
କଥାରେ ବୃଥାରେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାଇ ସମୟ ନଷ୍ଟ କର ନାହିଁ । 


ବୁଦ୍ଧଦେବ ଭଗବାନଙ୍କ କଥାକୁ ଯେମିତି କାଟିଦେଲେ- ତାଙ୍କ ବିପରୀତ ଶକ୍ତି 
ସଇତାନ୍‌ କଥାକୁ ବି ସେମିତି କାଟିଦେଲେ । ସେ କହିଲେ- ସଇତାନ୍‌ ଫଇତାନ୍‌ 
କଥାରେ ମଧ୍ଯ ତୁମ୍ଭେମାନେ ମୁଣ୍ଡ ପୂରାଅ ନାହିଁ । ସଇତାନ୍‌ ଯଦି କୋଉଠି ଥାଏ ମଧ୍ଯ- 
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ସେ ତୁମର କିଛି କ୍ଷତି କରିବ ନାହିଁ । ସେ ନ ଥଲେ ବି, ତୂମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆଦୌ କିଛି 
ଲାଭ ହେବ ନାହିଁ । ଅସଲ କଥାଟି ହେଲା- ଆମେ ଜୀବନରେ ଯେଉଁସବୁ କ୍ଷୋଭ, 

ଦୁଃଖ, କଷ୍ଟ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ବେଦନା ଭୋଗୁଛୁ , ତା'ର କାରଣ ସଇତାନ୍‌ ପାଖରେ ନାହିଁ; 

କି ତା'ର ନିରାକରଣ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖରେ ନାହିଁ 1 ସବୁ ଦୁଃଖକଷ୍ଟର କାରଣ 
ଆମ ନିଜ ଭିତରେ ଅଛି । ପ୍ରଚଣ୍ଡ ସ୍ବାର୍ଥପର କାମନା ହିଁ ଆମର ସବୁ ଦୂଃଖକଷ୍ଟର 
ମୂଳ । କାମନା ହଟାଓ; ଉସ୍‌କେ ସାଥ୍‌ ଦୁଃଖ ବି ହଟ୍‌ ଯାଏଗା । ବୁଦ୍ଧଦେବ ଏହା 
ସହିତ ଆଠଟି ଉନ୍ମଳ ମାର୍ଗ ବା ଉପାୟ ମଧ୍ୟ ବତାଇବେଲେ । ସେଗୁଡ଼ିକ ପାଳନ 
କଲେ ମଣିଷ ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବ । ଶେଷରେ ବୃଦ୍ଧଦେବ ତାଙ୍କ ଅନୁଗତମାନଙ୍କୁ 
କହିଲେ ହେ ମଣିଷମାନେ ! ତୁମ୍ଭେମାନେ କେବଳ ଏକା ଦୂଃଖୀ ନୂହଁ, ଏ ପୃଥିବୀରେ 
ଯେ ସବୁ ଜନ୍ମ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଦୂଃଖୀ । ଖାଲି ମଣିଷ ନୂହଁ, କୀଟପତଙ୍ଗ, 
ଗଛଲତାମାନେ ବି ଦୁଃଖୀ । ଯୋଉଠି ଜୀବନ ଅଛି, ସେଠି ସମ୍ଭେଦନା ଅଛି, ଦୃଃଖ 
ଅଛି ଓ ମୂତ୍ୟୁ ଅଛି | ତେଣୁ ଅନ୍ୟର ଦୂଃଖ ପ୍ରତି ତୁମର ହୃଦୟ ଓ ମନରେ ସର୍ବଦା ଦୟା 
ଓ କରୁଣା ଜାଗରୂକ ହୋଇ ରହୁ । ତୁମ୍ଭେମାନେ ସର୍ବଦା ଜୀବ ପ୍ରତି କରୁଣାପରାୟଣ 
ହୁଅ | ଏହି କରୁଣା ହିଁ ମଣିଷ ଭିତରେ ସବୁଠାରୁ ଦିବ୍ୟଗୁଣ । ଖାଲି ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ବା 
ଜଣକ ପ୍ରତି ନୁହେଁ ତୁମର କରୁଣା ସାର୍ବଜନୀନ ହେଉ | ସାମାନ୍ୟ ପିମ୍ପୁଡ଼ି ବା ଜନ୍ଦାଟିଏ 
ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ତୁମେ କରୁଣାଶୀଳ ହୁଅ; ତା' ଫଳରେ ପୃଥିବୀ ଅନେକ ପରିମାଣରେ ଦୁଃଖମୁକ୍ତ 
ହେବ । ଏଠାରେ ଆମେ ଯୋଉ ସବୁ ଦୁଃଖ ବିପଦ ଭୋଗୂଛୁ, ସେ ସବୁ ଆମର 
ଜୃତକର୍ମର ଫଳ | କୋଉ ସଇତାନ -ଫଇତାନ୍‌କୁ ଏଥିପାଇଁ ଦାୟୀ କରିବା ମୂଢ଼ତା । 


ତେବେ ବୃଦ୍ଧଦେବ ଗୋଟିଏ ଅପଶକ୍ତିର କଥା କହିଛନ୍ତି । ସେ ହେଲା ‘ମାର । 
ଏହି ମାର” ହେଲା ବିରୋଧୀ ଶକ୍ତି ବା ଚେତନା; ଯାହାକି ଆମ ନିଜ ମନ ବା ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ରହିଛି । ଏହି “ ମାର” ଅନେକ ପ୍ରକାର ରୂପଗୁଣ ଧାରଣ କରି ଆମ ଆଗରେ 
ଆସି ଠିଆହୁଏ ଓ ଆମକୁ ପ୍ରତାରଣାରେ ଭୁଲାଇ ପଥଭ୍ରଷ୍ଠ କରାଏ | ବୁଦ୍ଧଦେବ ନିଜେ 
ତାଙ୍କ ତପସ୍ୟାବେଳେ ଏହି “ମାର” ମାନଙ୍କ ଦାଉ ଭୋଗିଥିଲେ । ଆମ ଅନ୍ତରରେ 
ଯେତେବେଳେ ଦୟା, କରୁଣା, ପ୍ରେମ, କ୍ଷମା, ଅହିଂସା, ସତ୍ୟ ଓ ସାମ୍ୟ ଭାବ ପ୍ରଭୃତି 
ଉନ୍ନତ ଅନୁଭୂତି ବା ଆବେଗ ସଂକଳ୍ାଦି ଜାତ ହୁଅନ୍ତି, ଠିକ୍‌ ସେତିକିବେଳେହି ' ମାର' 
ଏହି ସଦ୍ଭାବଗୁଡ଼ିକର ବିପରୀତ ଭାବରୁପରେ ଜାଗିଉଠେ | ତା' ଫଳରେ ଆମ ଅନ୍ତରର 
ପ୍ରେମ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ ପଘୂୃଣାରେ, କରୁଣା ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ ହିଂସାରେ, ସତ୍ୟ 
ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ ମିଥ୍ୟାରେ । ଏହା ପ୍ରାୟ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଜୀବନରେ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ | ବିଶେଷତଃ ଯେଉଁମାନେ ଏକ ଉନ୍ନତ ଦୁଃଖହୀନ ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁବାକୁ ଚାହାନ୍ତି, 
ସେଥୁପାଇଁ ସଂକଳ୍ପ ଓ ଉଦ୍ୟମ କରନ୍ତି, ସେହିମାନେ ହି ' ମାର' ହାବୁଡ଼ରେ ବେଶି 
ପଡ଼ନ୍ତି । ଆମେ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରେମରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଜଣକୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବାକୁ 
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୧୮୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଯାଉଛୁ, ଠିକ୍‌ ସେହି ମୁହୂର୍ଗରେ ' ମାର' ଆମ ଭିତରେ ପଶି ଆମକୁ ହତ୍ୟା କରିବାକୁ 
ପ୍ରବର୍ଭାଇଦିଏ । ବୁଦ୍ଧ ପୁନଶ୍ଚ କହନ୍ତିଖ କଠୋର ଓ ନିଷ୍ଠାପର ସଂକଳ୍ପ ବଳରେ ଆମେ 
' ମାର'ର ଏହି ପ୍ରବର୍ଭନାକୁ ପଣ୍ଡ କରିଦେବା ଉଚିତ । 


ବୃଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ମତରେ ଆମ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ “ନିର୍ବାଣ” । ନିର୍ବାଣ 
ଅର୍ଥ ଲିଭିଯିବା । ଦୀପଟିଏ ଜଳୁଥାଏ; ଫୁଙ୍କିଦେଲେ ଲିଭିଯାଏ । ସେମିତି ଆମର 
ଜନ୍ନହେବା ପରଠାରୁ ଆମର ଜଢୀବନଦୀପ ଜଳୁଥାଏ ଓ ଦୁଃଖକଷ୍ଠ ଭୋଗୁଥାଏ । ମୂଳରୁ 
ଆମେ ବୁଝି ଯିବା ଉଚିତ ଯେ, ଏଠି ଜନ୍ଧ ହେବା ମାନେ, ଦୁଃଖ ଭୋଗିବା | ଆମେ ଏ 
ପୃଥିବୀରେ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ହେଉଛୁ ଓ ଦୁଃଖ ଭୋଗକରି ମରୁଛୁ; ପୁଣି ଜନ୍ମ ହେଉଛୁ 
ଦୁଃଖ ଭୋଗୁଛୁ । ଏହାର କାରଣ ହେଲା- ଆମର ଅସରନ୍ତି ଉଗ୍ର କାମନା ସବୁ । 
କାମନାକୁ ବିନାଶ କର । ବାସ୍‌ ବଞ୍ଚଥବାଯାଏ ଆଉ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବ ନାହିଁ ଏବଂ 
ମଲାପରେ ନିର୍ବାଣ ପାଇଯିବ; ଆଉ ଏଠି ଜନ୍ମ ହେବ ନାହିଁ କି ଦୁଃଖ ପାଇବ ନାହିଁ । 
ତେବେ ଏଠି ବଞ୍ଚଥବା ଯାଏ ମନରେ ଅନ୍ୟପ୍ରତି କରୁଣାଭାବ ରଖ | ' କରୁଣା” ହେଲା 
ଏପରି ଏକ ଭାବ, ଯାହା ତୂମ ହୃଦୟରେ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ତୁମ ନିଜର ଉଗ୍ର କାମନାଗୁଡ଼ିକ 
ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଯାନ୍ତି ଏବଂ ତୁମେ ନିଜ ଅଭାବକୁ ଭୁଲିଯାଇ ଅନ୍ଯର ଅଭାବ ଦେଖୁ 
ବିଗଳିତ ହୁଅ ଓ ତା'ର ଅଭାବ ମେଣ୍ଟାଇ ତାକୁ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ କରିଥାଅ; ଅନ୍ୟର 
ପୀଡ଼ାକୁ ଲାଘବ କରିଥାଅ । 


ମହାକାରୁଣିକ ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କର ଏହି ଦର୍ଶନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଓ ମଣିଷ ପାଇଁ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପାଦେୟ । କଥିତ ଅଛି ବୃଦ୍ଧଦେବ ନିଜେ ନିର୍ବାଣ ଫଳ ଲାଭ କରିଥିଲେ 
ବି, ନିର୍ବାଣକୁ ଜୀବଜଗତର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ବିସର୍ଜନ ଦେଇଦେଲେ । ସେ କହିଥିଲେ- 
“ ଏ ପ୍ରଥିବୀର ସାମାନ୍ୟ ମଧ୍ଯ ନିର୍ବାଣ ନ ପାଇଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ଏ ପୃଥବୀରୁ 
ନିର୍ବାଣ ହୋଇଯିବି ନାହିଁ ।” ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ମଧ୍ଯ ଏହି ମର୍ମରେ 
ପରମକାରୁଣିକତାରେ ଳେ “ ମୁଁ ମୁକ୍ତି ଚାହେଁ ନାହିଁ । ପୃଥିବୀର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ 
ମୋତେ ଯଦି ଏଠାରେ ବାରମ୍ବାର ଘୁଷୁରି ଜନ୍ମ ବି ନେବାକୁ ପଢ଼େ, ତେବେ ମୁଁ 
ବାରମ୍ବାର ଘୁଷୁରି ହୋଇ ଏ ପୃଥବୀରେ କଜନ୍ଧିବି ।” 
ଆମ ସନ୍ମକବି ଭୀମଭୋଇ ହୃଦୟର ଆବେଗ ଦେଇ ଗାଇଥଲେ- 
“ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଆରତ ଦୂଃଖ ଅପ୍ରମିତ 
ଦେଖୁ ଦେଖୁ କେବା ସହୁ 
ମୋ ଜୀବନ ପଛେ ନର୍କେ ପଡ଼ିଥାଉ 


ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ ।” 
୮ 
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ଭଶ୍ବରପ୍ରେମୀ ହିଁ ମୁକ୍ତମଣିଷ ୧୮୩ 


୬୬. ଭଶ୍ବରପ୍ରେମୀ ହିଁ ମୁକ୍ତମଣିଷ 


ଧର୍ମ ପରାୟଣ ମଣିଷ ଧର୍ମ କ'ଣ ଅଧର୍ମ କ'ଣ, ସତ୍ୟ କଂ ଣ, ଅସତ୍ୟ କ'ଣ, 
ଭଲ କ'ଣ, ମନ୍ଦ କ'ଣ, ଭୁଲ୍‌ କ'ଣ, ଠିକ୍‌ କ'ଣ ଜାଣିବାକୁ ଚାହେଁ ଏବଂ ଜାଣିଲା 
ପରେ ସେ ନିଜ ଜୀବନରେ ତାହା ଆଚରଣକରେ | ଧର୍ମ କ'ଣ, ତାହା ଜାଣି ମଧ୍ଯ 
ଯେଉଁମାନେ ଅଧର୍ମ ଆଚରଣ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଧର୍ମ କଂ ଣ ଅଧର୍ମ କ'ଣ, ତାହା ନ 
ଜାଣି ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥାନ୍ତି | ସେମାନେ ପଶୁପକ୍ଷୀ କୀଟପତଙ୍ଗଠାରୁ ମଧ୍ୟ ହୀନ । ତେବେ 
ପାଗଳ ଓ ଜଡ଼-ମସ୍ତିଷ୍ଠ ମଣିଷଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଏପରି ମଣିଷ ନାହାନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କର ସତ୍‌ 
ଅସତ, ଧର୍ମ ଅଧର୍ମ, ନ୍ୟାୟ ଅନ୍ୟାୟ ସମ୍ବନ୍ଧେ କିଛି ଧାରଣା ନ ଥାଏ । ଅଧ୍ଵକାଂଶ 
ମଣିଷ ଯେକୌଣସି ଏକ ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟ ଭିତରେ ବଂଶାନୂକ୍ରମେ ରହିଥାନ୍ତି । କିଏ ହିନ୍ଦୁ 
ସମ୍ପଦାୟ ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ, କେହି ମୁସଲମାନ, କେହି ବା ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ଏବଂ ଏକଥା ସତ ଯେ, 
ପ୍ରତି ଧର୍ମରେ ଏପରି କିଛି ଧାର୍ମିକ ନୀତି କେତେକ, ଯାହା ସବୁ ଧର୍ମସମ୍ଭଦାୟରେ 
ସମାନଭାବରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥାଏ । 


ସତ୍ୟକୁ ଅସନୁସରଣ କର- ମିଥ୍ୟା ବର୍ଜନ କର- ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ଦୟାଳୁ ହୁଅ 
କାହାର ଦ୍ରବ୍ୟ ଅପହରଣ କର ନାହିଁ କାହାକୁ ପୀଡ଼ା ବା କଷ୍ଟ ଦିଅ ନାହିଁ କ୍ଷମାଶୀଳ 
ହୂଅ- ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ସ୍ଵେହ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବ ପୋଷଣ କର- ନିଶୂରତା ତ୍ୟାଗ କର, 
ଏହିପରି ଧର୍ମନୀତି ସବୁ ସମାନ ଭାବରେ ସବୁ ଧର୍ମରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଛି । ଏହିସବୁ 
ଧର୍ମନୀତିଗୁଡ଼ିକ ପାଳନ କରୁଥିବା ସବୁ ସମ୍ପଦାୟର ଲୋକ ପରସ୍ପରକୁ ଚିହ୍ନପାରନ୍ତି ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ କୌଣସି କଳହ ବା ସଂଘର୍ଷ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ସେହିପରି ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଭଲ ପାଉଥିବା ମଣିଷମାନେ ସବୁ ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟରେ ଅଛନ୍ତି । 
ଯଥାର୍ଥରେ ଶଶ୍ବରପ୍ରେମୀ ହିନ୍ଦୁ ଓ ଭଶ୍ଵରପ୍ରେମୀ ମୁସଲମାନ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ଭେଦ- 
ବିଦ୍ବେଷ, ବାଦ-ବିସମ୍ବାଦ ନ ଥାଏ | ଯେତେବେଳେ ଜଣେ ମୁସଲମାନ୍‌ ଭକ୍ତ ପ୍ରେମରେ 
ଆକୂଳ ହୋଇ ‘ଆଲ ହୋ ଆକବର୍‌' ବୋଲି ଡାକୁଥାନ୍ତିଟ ସେତେବେଳେ ତାହା 
ଜଣେ ଇଶ୍ବରପ୍ରେମୀ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ କାନକୁ ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ ମଧୁର ଶୁଭେ । ସେହି ହିନ୍ଦୁ ଭକ୍ତଟି 
ଜାଣନ୍ତି ଯେ, ପରମେଶ୍ବର ହିଁ ସବୁ ଭିତରେ ମହାନ୍‌ ଅଟନ୍ତିଖ ସେ ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଅଟନ୍ତି । ସେହିପରି ଜଣେ ହିନ୍ଦୁ ଭକ୍ତ ଯେତେବେଳେ “ ଜୟ ଶିବଶଙ୍କର ' ବୋଲି ଆକୂଳ 
ହୋଇ ଡାକୂଥାନି, ସେତେବେଳେ ଜଣେ ଯଥାର୍ଥ ଭକ୍ତ ମୁସଲମାନ ନିଶ୍ଚୟ ବୂଝୁଥିବେ 
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ଯେ, ଏହି ରଶ୍ବରପ୍ରେମୀ ହିନ୍ଦୁ ଭକ୍ତଟି କହୁଛି ହେ ଇଶ୍ଵର ! ଆପଣ ପରମ ମଙ୍ଗଳମୟ । 
ଏ ଜଗତର ସବୁକିଛି ମଙ୍ଗଳମୟ ହେଉ । 


ପ୍ରତି ଧର୍ମରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ମହିମା ଗାନ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ପ୍ରତି ଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ 
ଏହି ସୃଷ୍ଟିର ମଙ୍ଗଳକାମନା କରାଯାଇଛି । ପ୍ରତି ଧର୍ମରେ ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା, ଦୟା, କ୍ଷମା, 
ଦାନ, ସରଳତା, ପବିତୃତା, ଶୁଭକାମନା, ସେବା ଓ ପରୋପକାର ପ୍ରଭୃତି ସଦଗୁଣ ଓ 
ସତ୍କାର୍ଯ୍ୟ ଉପରେ ସମାନ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି ! ଯେଉଁମାନେ ସତକୁ ସତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଭଲ ପାଆନ୍ତି ଓ ଯେଉଁମାନେ ସତକୁ ସତ ସେହିସବୁ ସାର୍ବଜନୀନ ଧର୍ମାଚାରଗୁଡ଼ିକ 
ମାନି ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆଦୌ କୌଣସି ବିଭେଦ ବିଦ୍ବେଷ ରହି 
ନ ଥାଏ ରହିପାରେନା ମଧ୍ଯ । 


ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଭଲପାଏ, ଯେ 
ପ୍ରକୃତରେ ପୂଥବୀର ମଙ୍ଗଳ ଚାହେଁ ଏବଂ ମଙ୍ଗଳକାର୍ଯ୍ୟରେ ରତ ରହେ, ସେ ଗୋଟିଏ 
ନିର୍ଦଦିଷ୍ଷ ସମ୍ପଦାୟରେ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ କୌଣସି ସମ୍ପଦାୟ ବାନ୍ଧି ରଖମପାରେନା । 
କୌଣସି ସମ୍ପଦାୟ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଠାରୁ ବଡ଼ ନୂହେଁ । କୌଣସି ସମ୍ପଦାୟ ଯଥାର୍ଥ ଇଶ୍ଵର 
ଭକ୍ତଙ୍କଠାରୁ ମଧ୍ଯ ବଡ଼ ନୂହଁ । ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଭଲ ପାଏ, ସେ କୌଣସି ବାଧାବନ୍ଧନ, 
ବାଡ଼, ସୀମା ମାନେ ନାହିଁ । ତା' ପାଇଁ ଇଶ୍ଵର କୌଣସି ପ୍ରତିମା ବା ପ୍ରତୀକ ଭିତରେ 
ଆବଵଦ୍ଧ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତି । ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରତିମା ଭିତରେ ଅନୁଭବ କରେ- ପ୍ରତିମା 
ବାହାରେ ବି ଅନୁଭବ କରେ । ସେ ଗୋଟିଏ ସୁନ୍ଦର ଫୁଲ ଭିତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପବିତ୍ର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ସୌରଭ ଅନୁଭବ କରିପାରେ । ଅନନ୍ତ ଆକାଶର ଗଭୀର ନୀଳିମା 
ଭିତରେ ବି ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମହିମା ଅନୁଭବ କରିପାରେ | ଏପରିକି ସେ ମଧ୍ଯ ଧାନସ୍ଥ 
ହୋଇ ନିଜ ଅନ୍ତର ଭିତରେ ପରମାମ୍ବା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରେ | ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଭଲପାଉଥବା ମଣିଷ ସୁଖ-ଆନନ୍ଦରେ ଯେପରି ତାଙ୍କୁ ଧରି ଖୁସି ଉଲ୍ଲାସ ହେଉଥାଏ, 
ଦୁଃଖ-ବିପଦ ଭିତରେ ବି ସେମିତି ତାଙ୍କୁ ଧରି କାନ୍ଦୁଣୁ-ମାନ୍ଦୁଣୁ ହେଉଥାଏ । ପ୍ରକୃତ 
ରଶ୍ଵରପ୍ରେମୀ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଛାଡ଼ି ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ଭ ବି ବଞ୍ଚ ପାରେନା । ସେହିପରି ପ୍ରକୃତ 
ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଧର୍ମକୁ ଛାଡ଼ି ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ଭ ମଧ୍ଯ ସହଜରେ ବଞ୍ଚପାରେନା । ତା'ର 
ଶ୍ବାସରୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । 


ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଭଲପାଉଥବା ଲୋକର ଜୀବନରେ ମିଥ୍ୟା ରହିପାରେନା- ଅମଙ୍ଗଳ 
ରହିପାରେନା- ଅସୁନ୍ଦର ମଧ୍ୟ ରହିପାରେନା । ନିର୍ମଳ ପ୍ରେମ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ଭକ୍ତି ଆମ 
ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ମଳିନତାକୁ ଦୂର କରିଦିଏ । ପ୍ରେମ ମାତ୍ରକେ ବ୍ୟାକୁଳତାମୟୀ । 
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ମୂର୍ଭିପୂଜାର ରହସ୍ଯ ୧୮୫ 


ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ପାଇବାପାଇଁ, ଦେଖବାପାଇଁ ଓ ଅହରହ ତାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବାପାଇଁ ଭକ୍ତପ୍ରାଣ 
ଯେତିକି ଯେତିକି ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଥ୍‌ବ, ସେତିକି ସେତିକି ତା'ର ଜୀବନରୁ ସଂସାରର 
ଗଣ୍ଡି ସବୁ ଖୋଲିଯାଉଥ୍‌ବ । ଭଶ୍ଵରପ୍ରେମୀ ମଣିଷର ଜୀବନ ଭିତରକୁ ପାପ ପଶିପାରେ 
ନାହିଁ । 

© 


୬୭. ମୂର୍ଭିପୂଜାର ରହସ୍ୟ 


ଆଗରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ମହତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ହାତରେ ପଡ଼ିଲେ ସାମାନ୍ୟ 
ପଥରଖଣ୍ଡେ ଦେବତା ପାଲଟିଯାଏ ଏବଂ ଅମହତ୍‌ କ୍ଷୁଦ୍ର ନୀଚ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ହାତରେ ପଡ଼ିଲେ 
ଦେବତା ମଧ୍ଯ ପଥର ପାଲଟିଯାଏ କିମ୍ବା ପିଶାଚ ବନିଯାଏ । 


କଥାଟି ଖୁବ୍‌ ସତ୍ୟ ଓ ବାସ୍ତବ । ଆମ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ମୁର୍ରି ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ 
ଅଛି; କିନୁ ସବୁ ହିନ୍ଦୁ ମୂର୍ଭିପୂଜା କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ନୁହନ୍ତି । କାରଣ ସନାତନ ଧର୍ମରେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସାକାର ଓ ନିରାକାର ଉଭୟଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଯେଉଁ 
ରଶ୍ବରଭକ୍ତମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିରାକାର, ନିରଞ୍ଜନ ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପ୍ତ ବ୍ରହ୍ମଶକ୍ତି ଓ ଚେତନାରୂପେ 
ଉପଲବ୍ଧ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମୂରଭିର ଆଉ କ'ଣ ଦରକାର ? କିନୁ ଆମ ଭଳି 
ସାଧାରଣ ମଣିଷଙ୍କର ଏକ ଅବଲମ୍ବନ ଦରକାର- ଏକ ସନ୍ତକ ଦରକାର- ଏକ ରୂପକ 
ବା ପ୍ରତୀକ ଦରକାର- ଏପରିକି ଭଶ୍ଵର ବା ଦେବଦେବୀଙ୍କର ଏକ ସୁଢଳ ମୂର୍ରି ବା 
ଚିତ୍ର ଦରକାର । ତେଣୁ ଯେ ଯେଉଁପରି ଭାବେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରୁ, ସେଥିରେ 
କିଛି ଯାଏ-ଆସେନା । କିନ୍ତୁ ଆମେ ପ୍ରକୃତରେ ନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରୁଛୁ 
ବୋଲି କିପରି ଜଣାପଡ଼ିବ ? ଯଦି ଆମେ ସତକୁ ସତ ଏ ସୃନ୍ଚିରେ ସର୍ବତ୍ର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗଛ, 
ପର୍ବତ, ନଦୀ, କୀଟପତଙ୍ଗ, ପ୍ରାଣୀ, ମଣିଷ, ଆକାଶ, ପବନ ସବୁଠାରେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅବସ୍ଥିତି ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିପାରିବା, ତେବେ ଆମେ ସବୁକୁ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଗବାନ୍‌ ତୁଲ୍ୟ 
ଜ୍ଞାନ କରିବାଓ ଭଲ ପାଇବା ଓ ଭକ୍ତି ମଧ୍ୟ କରିବା । ଗୋଟିଏ କୁକୁର ଓ ଜଣେ 
ମହାମବା ଓ ଗୋଟିଏ ଗଛ ବା ପଥର ସହିତ ମଧ୍ଯ ଆମର ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିର ସମ୍ପର୍କ 
ରହିବ । ତା' ଯଦି ହୋଇ ନ ଥାଏ, ତେବେ ଆମେ ନିରାକାର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରକୃତରେ 
ବୁଝି ନାହୁଁ କି ଜାଣି ନାହୁଁ । ସର୍ବତ୍ର ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରୁଥିବା ଲୋକଟି ଗୋଟିଏ 
ମୂର୍ଭି ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବାରେ କିଛି ବାଧା ନାହିଁ । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନ୍ୟ 
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୧୮୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସବୁ ଧର୍ମରେ ଯେଉଁମାନେ ନିରାକାର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପାସନା କରନ୍ତି, ସେମାନେ କାହିଁକି 
ଯେ ଆମର ମୂର୍ଭିପୁଜାର ବିରୋଧ କରନ୍ତି, ତାହା ବୁଝିହୁଏ ନାହିଁ | 


ସେହିପରି ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଯେଉଁମାନେ ମୂର୍ଭି ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅନୁଭବ 
କରି ପୂଜା-ଉପାସନା କରନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଜାଣିରଖମବା ଉଚିତ ଯେ ଭଗବାନ୍‌ 
ସେହି ମୁର୍ରି ଭିତରେ ତ ଅଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ସେ କେବଳ ସେହି ମୁରଲି ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ 
ନାହାନ୍ତି, ଭଗବାନ୍‌ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପିରହିଛନ୍ତି; ତେଣୁ ଏ ମୂର୍ରି ଭିତରେ ବି ରହିଛନ୍ତି | କିନ୍ତୁ 
ତୁମେ ଯଦି କେବଳ ସେହି ମୁର୍ଭିଟିକୁ ଭଗବାନ୍‌ ବୋଲି ଭାବିବ ଓ ଆଉ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ନୁହଁ ବୋଲି ଭାବିବ, ତେବେ ତୁମର ମୂର୍ଭିପୂଜା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ଏହା 
ପରମବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଜାଗାରେ ବନ୍ଦୀ କରି ରଖୁବା ଭଳି ଘଟଣା ହେବ । 


ଅନନ୍ତ ଆକାଶର କେତେକ ଅଂଶ ଆମ ନିଜ ଭିତରେ ଅଛି, ଆମ ଘର ଭିତରେ 
ଅଛି ଏବଂ ଆମ ଆଖନ ପାଆନ୍ତା ଭିତରେ ବି ଅଛି ! କିନ୍ତୁ ସେତିକି ମାତ୍ର ଆକାଶ ନୁହେଁ; 
ଆକାଶ ଅନନ୍ତ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ତଦୂପ; ତେଣୁ ଯଥାର୍ଥ ମୂର୍ରି ପୂଜକଟିଏ ମୂର୍ରି 
ବା ଚିତ୍ର ଭିତରେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରେ ଓ ମୂରି ବାହାରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଅନନ୍ତ 
ପରିବ୍ୟାପ୍ତି ରହିଛି ବୋଲି ଜାଣେ । ତେଣୁ ସେ ମଧ୍ଯ ଏ ଜଗତର ସବୁକୁ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ନିଜର ପ୍ରେମ ଭକ୍ତି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ । 


ତେବେ କାହିଁକି ଭଲା ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାକାରବାଦୀ ମୂର୍ଭିପୁଜକ ଓ ନିରାକାରବାଦୀ 
ଭଶ୍ଵର-ଉପାସକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏତେ ହିଂସ୍ର ବାଦବିବାଦ ଲାଗିରହିଛି ? ତା'ର କାରଣ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସାକାର ନିରାକାର ତତ୍ତ୍କୁ ନେଇ ନୁହେଁ; ଭଶ୍ଵର ମୁର୍ର କି ଅମୁର୍ଭ ଯୋଗୁଁ 
ନୁହେଁ; ତା'ର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଲା ଉଭୟ ପକ୍ଷର ଅହଂକାର ଓ ଜିଦ୍‌ଖୋର ମନୋବୃତ୍ତି । 


ତେବେ ମୂର୍ଭିପୁଜାରେ କେତେକ ବିପଦ ଅଛି । ଆମେ ସେ ବିପଦ କଥା- 
ପ୍ରସଙ୍ଗକୁମେ ଆଲୋଚନା କରିବା । ଆମ ସନାତନ ଧର୍ମରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କର ସୃକ୍ଷ 
ରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା ଦିବ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟା ରଷିମାନେ ମନ୍ତ ଭିତରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି | ଦୁର୍ଗାଙ୍କରୂପ 
କିପରି ବା ଗଣେଶଙ୍କ ରୂପ କିପରି, କୃଷ୍ଣଙ୍କ ରୂପ କିପରି ବା ଶିବଙ୍କ ରୂପ କିପରି ବା 
ରାମଙ୍କ ରୂପ କିପରି, ତାହା ରଷିମାନେ ନିଜେ ଧ୍ୟାନ-ସମାଧୂରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରି ମନ୍ତ୍ର 
ଭିତରେ ତା'ର ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ଶିଳ୍ପୀ ସେ ମୁର୍ରିକୁ ମାଟି, ପଥର, କାଠ କି 
ଧାତୁରେ ତିଆରି କରିବେ, ସେ ଦେହ-ପ୍ରାଣ-ମନରେ ପବିତ୍ର ରହି ବହୂ ସମୟ ସେହି 
ମନ୍ତ୍ରକୁ ଜପ କରିବେ ଓ ଧ୍ଯାନ ଭିତରେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରି ସେହି ମୂର୍ଭିକୁ ଗଠନ 
କରିବେ | ଏପରି ଶିଳୀ ଜଣେ ମହତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଥବା ଉଚିତ | ସେହିପରି ଯେଉଁ 
ପୂଜକ ବା ଉପାସକ ସେ ମୁର୍ଭିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବେ, ସେ ମଧ୍ଯ ଦେହଂ-ପ୍ରାଣ-ମନରେ ଶୁଦ୍ଧ 
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ମୂର୍ରିପୂଜାର ବିଭୀଷିକା ୧୮୭ 
ରହି ସେ ମନ୍ତ୍ରକୁ ଜପ କରିବେ ଓ ଧ୍ୟାନରେ ସେହି ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରି ସେ 
ମୂର୍ଭିରେ ଜୀବନ୍ୟାସ ଦେବେ । ତା” ହେଲେ ଯାଇ ସେହି ମୂର୍ଭ ବା ଚିତ୍ର ଭିତରେ 
ସେହି ସେହି ଦେବଦେବୀଙ୍କ ସୂକ୍ଷ୍ମ ରୂପ ଫୁଟିଉଠିବେ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇ ରହିବେ । 
ପୁରୀରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମୂର୍ଭି ବା ଦ୍ଵାରକାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ମୂର୍ଭି ବା କାଶୀ ଜି 
ରାମେଶ୍ବରରେ ଶିବଲିଙ୍ଗ କିମ୍ବା ବଦ୍ରିନାଥରେ ନାରାୟଣ ମୂର୍ଭି କିମ୍ବା ଦକ୍ଷିଣେଶ୍ଵରରେ 
କାଳୀ ମୂର୍ଭି ପ୍ରଭୃତି ଏହି ତଥ୍ୟର ବିଶେଷ ଉଦାହରଣ | ଭାରତବର୍ଷର ବହୁ ଜାଗାରେ 
ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମୂର୍ରି ଏହିଭାବେ ମହତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଦ୍ଵାରା ମନ୍ତ୍ରସିଦଧ ହୋଇ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ତା' ଭିତରେ ଦେବତା ତେଣୁ ସଦା ଜାଗ୍ରତ ଅଛନ୍ତି | 


କିନ୍ତୁ ଏହି ନିୟମ ନ ମାନି ଯୋଉ ଯୋଉ ସ୍ଥାନରେ ଯୋଉ ଯୋଉ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମୂର୍ରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଛି, ତା' ଭିତରେ ସେହି ସେହି ଦେବଦେବୀ ନ 
ଆନ୍ତି; ତାଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଅଦୃଶ୍ଯ ଲୋକମାନଙ୍କର ବହୁ ବହୁ ଅପଶକ୍ତି ବା 
ଅପଦେବତାମାନେ ଆସି ସେ ମୂର୍ରିକୁ ଆଶ୍ରା କରି ରହିଥାନ୍ତି ଓ ଆମର ପୂଜା ନୈବେଦ୍ୟ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥାନ୍ତି ଏବଂ ଦୁଃଖର କଥା ହେଲା, ସେମାନେ ଆମ ଭିତରେ ଦିବ୍ୟଭାବ 
ସଂଚାର ନ କରି ନାନାପ୍ରକାର ଅଦିବ୍ୟ ଓ ଅଶୁଦ୍ଧ ଭାବ ସଂଚାର କରୁଥାନ୍ତି । ଏପରି 
ଉଦାହରଣର ଅଭାବ ନାହିଁ ଆମ ଦେଶରେ । ନୀଚମନା ମୂର୍ଭିଗଢ଼ାଳି, ମୂର୍ଭିପୂଜକ ଓ 
ମୁର୍ଭିଉପାସକମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଅଦୃଶ୍ଯ ଜଗତର ନାନାଦି ଅନିଷ୍ଟକାରୀ ଅପଶକ୍ତିମାନେ 
ମନୂଷ୍ୟସମାଜକୁ କି ଭାବରେ ଉଦଭ୍ରାନ୍ତ କରିଥାନ୍ତି, ସେ ସବୁ ଆମେ ପ୍ରସଙ୍ଗକ୍ରମେ 
ଆଲୋଚନା କରିବା । 

© 


୬୮. ମୁର୍ଭିପୂଜାର ବିଭୀଷିକା 


ପ୍ରତିବର୍ଷ ଦୂର୍ଗାପୂଜା, କାଳିପୂଜା, ବିଶ୍ବକର୍ମାପୂଜା, ଲକ୍ଷ୍ମୀପୂଜା, କାରିକେୟପୂଜା 
ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ମହାଆଡ଼ମ୍ବରରେ ପାଳିତ ହେଉଛି । ବଡ଼ ବଡ଼ 
ସହରରେ ପ୍ରତି ଗଳିକନ୍ଦିରେ ମଧ୍ଯ ଏସବୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କର ମୂର୍ଭି ଓ ମେଢ଼ମାନ ବହୁ 
ଅର୍ଥବ୍ୟୟରେ ନିର୍ମିତ ହେଉଛି । ସବୁଠାରେ ବହୁ ଅର୍ଥବ୍ୟୟରେ ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର ତୋରଣ, 
ଗମ୍ବୁଜାଦି ମଧ୍ଯ ନିର୍ମତ ହେଉଛି; ଧୁମ୍ଧାମ୍‌ ପୂଢାଉପଚାର ବି ଚାଲିଛି । ହଜାର ହଜାର 
ନରନାରୀ ଏହି ପୂଜାରେ ସହଯୋଗ କରୁଛନ୍ତି । କିଛିଦିନ ସର୍ବତ୍ର ଏକ ଉତ୍ସବ ପରିବେଶ 
ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । 
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୧୮୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କିନୁ ଏଇ ଅବସରରେ ପ୍ରଶାସନ ଓ ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ମଧ୍ଯ ରକ୍ତଚାପ 
ବଢ଼ିଯାଉଛି, ହୃତ୍ୟନ୍ଦନ ବଢ଼ିଯାଉଛି ଓ ଉଦ୍‌ବେଗ ମଧ୍ଯ ବଢ଼ିଯାଉଛି । କାରଣ, ପୂଜା 
ପରେ ମେଢ଼ଗୁଡ଼ିକର ବିସର୍ଜନ ବେଳେ ସାହି ସାହି ଭିତରେ ରକ୍ତାକ୍ତ ଦଙ୍ଗାହାଙ୍ଗାମା 
ଘଟିଯିବାର ଆଶଙ୍କାରେ ସମସ୍ତେ ତ୍ରସ୍ତ, ବ୍ୟସ୍ତ, ବିବୃତ ଓ ବିମୂଢ଼ ହୋଇ ପଡୁଛନ୍ତି । 
ସେଥୁପାଇଁ ପୂଜା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଶାସନ ଓ ସାହିର ମାତବରମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବିସର୍ଜନ ଯାତ୍ରାରେ 
ଶାନ୍ତି ଶୃଙ୍ଖଳା ରଖୁବାପାଇଁ ଘନ ଘନ ଆଲୋଚନା ହେଉଛି । ସରକାର ମଦ 
ଦୋକାନଗୁଡ଼ିକ ବନ୍ଦ କରିଦେଉଛନ୍ତି । ପୂଜା ଆଗରୁ ବା ଭିତରେ ଗୁଣ୍ଡା ହୂଣ୍ଡାମାନଙ୍କୁ 
ଠାବ କରି ଆରେଷ୍ଟ କରି ରଖୁଛନ୍ତି । ବହୂସଂଖ୍ୟାରେ ସଶସ୍ତ ପୁଲିସ୍‌ ଜଗୁଆଳିମାନଙ୍କୁ 
ମୂତୟନ କରାଯାଉଛି । ସାଦା ପୋଷାକଧାରୀ ଟୁଇନ୍ଦା ପୁଲିସ୍‌ମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଗଣ୍ଡଗୋଳକାରୀମାନଙ୍କୁ ଠାବ କରିବାପାଇଁ ଚାରି ଦିଗରେ ଉଣ୍ଡିବୂଲୁଛନ୍ତି | ପୂଜା କେଇ 
ଦିନ ଓ ବିସର୍ଜନ ଦିନଟି ପାଇଁ ମାସକ ଆଗରୁ ସହର ଓ ରାଜ୍ୟର ପ୍ରଶାସନ ଜାଗତିଆର 
ହୋଇ ରହୁଛନ୍ତି | ଘନ ଘନ ଆଲୋଚନାଟକ୍ରମାନ ଡକାଯାଉଛି । ଶାନ୍ତିଶୃଙ୍ଖଳା ସହିତ 
ଆରମ୍ଭରୁ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୂଜା-ଉତସବ ନିର୍ବିଗ୍ନରେ ସମାପନ ହେଉ, ଏହା ସମସ୍ତେ 
ଆଶା କରିବା ନିଶ୍ଚୟ ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ କଥା | 


କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ସର୍ତେ ବାସ୍ତବରେ ଘଟୁଛି କ'ଣ ? ପ୍ରତିବର୍ଷ ବଡ଼ ବଡ଼ 
ସହରମାନଙ୍କରେ ଦେବଦେବୀ ବିସର୍ଜନ ବେଳେ ସାହି ସାହି ଭିତରେ ଯେଉଁ ହିଂସାକାଣ୍ଡ 
ଓ ଅମାନୁଷିକ ଆଚରଣ ସବୁ ଘଟୁଛି, ତାକୁ ଦେଖ ଆମେ କ'ଣ ଭାବିବା ? ନିଜ 
ପାଖେ ଓ ଅନ୍ୟପାଖେ କ'ଣ କୈଫିୟତ୍‌ ଦେବା ? 


ସତରେ କ'ଣ ଆମେ ଦୂର୍ଗା, ଲକ୍ଷ୍ମୀୟ କାଳୀ, ସରସ୍ବତୀ, ବିଶ୍ଵକର୍ମା ଓ କାଇଁକାଦି 
ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଭକ୍ତି କରି ଏଇସବୁ ମୁର୍ରଭି, ମେଢ଼, ପୂଜା, ଉତ୍ସବ, ବିସର୍ଜନ ଆଦି 
କରୁଛୁ ? ଏସବୁ ପଛରେ କ”ଣ ସତରେ ଆମର ଭକ୍ତିଭାବ ଅଛି ? ଆମେ କ'ଣ 
ଯଥାର୍ଥରେ ଆମ ଧର୍ମର ଏଇ ସବୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଜାଣିଛୁ ? ଯଦି ଆମର ସତକୁ ସତ 
ଦୂର୍ଗାଙ୍କ ପ୍ରତି, କାଳୀଙ୍କ ପ୍ରତି, ଗଣେଶଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ଥାନ୍ତା। ତେବେ ବିସର୍ଜନ ବେଳେ 
ଦୁର୍ଗା ଓ କାଳୀଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଆମେ ପରସ୍ତର ସହ ହଣାକଟାରେ ମାତନ୍ତୁ ? ଆମ ସାହି 
ଦୁର୍ଗା ଓ ତାଙ୍କ ସାହି ଦୁର୍ଗା କ'ଣ ପରସ୍ପରଠାରୁ ଅଲଗା ? ଆମ ସାହିର କାଳୀ ଯଦି ଆମ 
ଆଖରେ ଦେବୀ ତେବେ ତାଙ୍କ ସାହିର ଦେବୀ କ”ଣ ଆମ ଆଖରେ ଦାନବୀ ? 
ସେମାନଙ୍କ ସାହିର ମହାଦେବ କଣ ଆମ ଆଖୁକୁ ଭୂତ ସଇତାନ୍‌ ବୋଲି ଦେଖାଯାଉଛି ? 
ତା' ହେଲେ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ବିସର୍ଜନ ବେଳେ କାହିଁକି ଆମ ସାହି ସାହି ଭିତରେ ଏଇ 
ସବୁ ଗଣ୍ଡଗୋଳ ପ୍ରତିବର୍ଷ କରିଚାଲିଛୁ ? ଧାର୍ମିକ ଭାଇଭଉଣିମାନେ ଟିକିଏ ଏ ବିଷୟରେ 
ଗଭୀର ଭାବେ ଚିନ୍ତା କରିବେ କି ? ଅସଲ କଥାଟି ହେଲା- ଆମ ମନରେ ପ୍ରକୃତରେ 
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ମୂର୍ଭିପୁଜାର ବିଭୀଷିକା ୧୮୯ 
ଏଇସବୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତି ପବିତ୍ର ଭକ୍ତିଭାବ ନାହିଁ; ଧ୍ଯାନ-ଧାରଣା ବି ନାହିଁ । 
ଆମେ କେବଳ ନିଜ ନିଜର ଅହଂକାର, ଅଭିମାନ ଓ ଦାମ୍ଭିକତାକୁ ତୃଷ୍ଟ କରିବାଲାଗି 
ଏଇ ସବୁ ମୁର୍ଭି ମେଢ଼ ତୋରଣ ତିଆରି କରୁଛୁ ଓ ନିଜ ନିଜର ବାହାଦୂରି ଦେଖାଇବା 
ଲାଗି ଓ କିଛି କିଛି ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅନାତିପୂର୍ଣ୍ଣ କାମନା-ବାସନା ଚରିତାର୍ଥ କରିବାପାଇଁ 
ଏତେ ଜାକଜମକରେ ଢାଲ ଢୋଲ .ନିଶାଣ ଟମକ, ମାଇକ୍‌ ବଜାଇ, ଚାରିଆଡ଼କୁ 
ଚକମକ ଆଲୋକମୟ କରି ନିଜ ବୃଥା ଆସ୍ତାଳନ ଓ ଆଡ଼ମ୍ବରର ପ୍ରଦର୍ଶନୀ କରୁଛୁ । 
୨ସଥୂପାଇଁ ଆମେ ଯୋଉ ସବୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କର ମୂର୍ରି ନିର୍ମାଣ କରୁଛୁ ତା” ଭିତରକୁ 
୨ସଇସବୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଆମ୍ବା ଆସୁ ନାହାନ୍ତି । କାରଣ, ଆମେ ପବିତ୍ର ମନ ନେଇ 
ସରଳ ଭାବରେ ଆକୁଳ-ଆବେଗରେ ଦେବଦେବୀମାନଙ୍କୁ ମୁରି ଭିତରକୁ ଆବାହନ 
କରୁ ନାହୁଁ । ଆମ ମନ ଓ ହୃଦୟରେ ପ୍ରେମ, ପ୍ରୀତିର ଭାବ ନାହିଁ ଭକ୍ତିଭାବନାର 
ଲେଶ ନାହିଁ । ଆମ ହୃଦୟରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି କଲ୍ୟାଣ-ଭାବନା ନାହିଁ ସ୍ବେହ 
ସହାନୁଭୂତି ନାହିଁ ନମ୍ରତା, ନମନୀୟତା ଓ ବିନୟ ଭାବ ନାହିଁ । ସେ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ 
ଆମ ମନ ଓ ହୃଦୟ ଭିତରେ ପୂରି ରହିଛି ହିଂସା, ଭର୍ଷା, କପଟତା, ମିଥ୍ୟା, ଅସୂୟା ଓ 
ଘୋର ଅହଂକାର ଅଭିମାନ ଆଉ ଗର୍ବ । ଆମର ମନ ଓ ହୃଦୟ ଭିତରେ ରହିଛି ଘୋର 
ସ୍ବାର୍ଥପରତା, ଅସହିଷୁତା ଓ ନାନାଦି ଉତ୍କଟ ବିକୃତ ଇଚ୍ଛା, କାମନା ଓ ସଂକଳ୍ପ | 


ଏହିଭଳି କୂସିତ ଓ ପୈଶାଚିକ ମନୋବୃତ ନେଇ ଓ ସେହି ମନୋବୃଭିକୁ 
ଜାହିର୍‌ କରି ଆମେ ଯଦି ମୂର୍ଭିପୁଜା କରିବା, ତେବେ ସେହି ମୂରି ଭିତରକୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ 
ଆମ୍ବାମାନେ କେବେ ଆସିବେ ନାହିଁ“ ଆସିବେ କେବଳ ଡାହାଣୀ, ଚିରୁଗୁଣୀ, ପିଶାଚିନୀ, 
ଭୁତ, ସଇତାନ, ବେତାଳ ଓ ପିଶାଚମାନଙ୍କ ଭଳି ଦୂରାମ୍ମାମାନେ ଏବଂ ସେଇସବୁ 
ଦୁରାମ୍ବା ଓ ଅପଶକ୍ତିମାନେ ସେଇସବୁ ମୂର୍ଭି ଓ ମେଢ଼ ଭିତରେ ରହି ଆମଠାରୁ ଏଇସବୁ 
କୋଳାହଳପୂର୍ଣ ଆଡ଼ମ୍ବର ପୂଜା-ଅର୍ଚ୍ଚନା ଭୋଗରାଗ ଖାଇବେ ଓ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କ 
ଅପଶକ୍ତିରେ ମତାଇ ଆମର ଦିବ୍ୟଚେତନାକୁ ହରଣ କରିନେଇ ତା ସ୍ଥାନରେ ପୈଶାଚିକ 
3 ସଇତାନୀ ଚେତନା ପୂରାଇଦେବେ; ଫଳରେ ଆମେ ଆମ ଭିତରେ ପ୍ରମତ୍ତ ହୋଇ 
ମାରପିଟ୍‌ ହେବୃ, ଦଙ୍ଗାହାଙ୍ଗାମା କରି ପରସ୍ପରର ମୁଣ୍ଡ ଫଟାଇବୁ— ଚାରିଆଡ଼େ ରକ୍ତାକ୍ତ 
ହିଂସାର ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିବୁ ଏବଂ ସେହିସବୁ ଦୁର୍ଗା, କାଳୀ, ଗଣେଶ, ଶିବଙ୍କ ମୂର୍ରି 
ଭିତରେ ପଶିଥିବା ଭୂତ ବେତାଳ ଚଶ୍ତିଚାମୁଣ୍ଡା ପିଶାଚୁଣୀମାନେ ଆମ ଭିତରେ ଏଇ 
ରକ୍ତାକ୍ତ ହିଂସାକାଣ୍ଡ ଦେଇ ଖୁବ୍‌ ଉଲ୍ସିତ ହେଲେ ଓ ଖୁସିରେ ଅଟ୍ଟହାସ କରି ଆମର 
ଏହି ଭୌତିକ ଓ ପୈଶାଚିକ କାଣ୍ଡକାରଖାନାକୁ ଉପଭୋଗ କରିବେ- ଏହାହିଁ ଘଟୁଛି 
ବର୍ଭମାନ । ମୂର୍ଭିପୂଜା ନାମରେ ଆମେ ଏଇ ସବୁ ଅପଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଆବାହନ କରି 
ଆଣୁଛୁ ଓ ସେମାନଙ୍କର ପାଲରେ ପଡ଼ି ଅଜାଣତରେ ଏଇସବୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
କାଣ୍ଡକାରଖାନାରେ ମାତୁଛୁ ଓ ଧର୍ମଦୂୃଷ୍ଠିରୁ ମଧ୍ୟ ଅଧୋଗାମୀ ହେଉଛୁ । 
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e୧୯୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ମୁିପୂଜା ଖରାପ ନୁହେଁ; କିନୁ ମୁର୍ରିପୁଜାର ଅବାରିତ ଯଥେଛା ପ୍ରଚଳନ ଧର୍ମହାନି 
କରେ ଓ ଅଧର୍ମ ଭାବକୁ ବଢ଼ାଇଚାଲେ | ନୀରବ ପ୍ରାର୍ଥନା, ଧ୍ଯାନ-ଧାରଣା, ଦାନ, 
ସ୍ତବ, ସତି, ଜଣାଣ, ଜପ, ଯଜ୍ଞ ଛାଡ଼ି ଅଭୀସ୍ତା ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ, ବିଶ୍ଵାସ ସମର୍ପଣ, ଉସ୍ପର୍ଗାଦି 
ଅଧାମସାଧନା ଛାଡ଼ି ଞ୍ଞାନମାର୍ଗ, ଭକ୍ତିମାର୍ଗ ଓ କର୍ମମାର୍ଗର ଯୋଗସାଧନାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ନ 
ହୋଇ ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା, ଦୟା, କ୍ଷମା, ସେବା ଆଦିରେ ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ ନ କରି, 
ଆମେ ଯଦି କେବଳ ବର୍ଷକ ବାରମାସ ଅତ୍ରଯତ୍ର ଖାଲି ମନ୍ଦିର ଓ ମୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି 
ଚାଲିଥିବା ଓ ଧର୍ମ ନାମରେ ମେଢ଼ ତୋରଣ ବାଣ ରୋଶଣି କରି ଚାଲିଥିବା, ତେବେ 
ଆମେ କେବେହେଲେ ବି ଯଥାର୍ଥ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ ବଞ୍ଚପାରିବା ନାହିଁ । 


ଭାଇ ଓ ଭଉଣୀମାନେ ! ପ୍ରଥମେ ବୁଝିରଖ, ତୁମେ କାହାକୁ ତୁମର ପୂଜା- 
ଉପାସନା ପାଇଁ ଆହ୍ଵାନ ଆବାହନ କରୁଛ ? ଦେବତାଙ୍କୁ ନା ଭୂତ-ବେତାଳଙ୍କୁ ? 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ନା ସଇତାନ୍‌କୁ ? କାରଣ, ମଣିଷର ଡାକକୁ ଦୁଇ ପକ୍ଷର ସୁକ୍ଷ୍ମ ସତ୍ତାମାନେ 
କାନ ଡେରିଛନ୍ତି । 
© 


୬୯. ମୁର୍ରି ଭିତରେ କିଏ- ଦେବୀ ନା ଦାନବୀ ? 

ଆମ ଦେଶରେ ଗାଁଗହଳରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସହର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓ ଏପରିକି ଅରଣ୍ୟ 
ପର୍ବତ ମଧ୍ଯରେ ବି ବହୁ ବହୂ କାଳରୁ ବହୁ ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିରମାନ ରହିଛି ଓ 
ତା” ଭିତରେ ନାନାଦି ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମୂର୍ଭି ବା ସନ୍ତକମାନ ରହିଛନ୍ତି । ଏବେ ମଧ୍ଯ 
ହଜାର ହଜାର ମନ୍ଦିର ଓ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମୂର୍ଭି ସହର ବଜାରରେ, ରାସ୍ତାକଡ଼ରେ, 
ଗାଁଗହଳରେ ପ୍ରତିଦିନ ଗଢ଼ାଚାଲିଛି ଓ ସେଠି ପୂଜା-ଉପାସନାର ମଧ୍ଯ ଧୁମ୍‌ ଚାଲିଛି । 
ଏହା ବ୍ଯତୀତ ସର୍ବତ୍ର ଗଣେଶ, ସରସ୍ଵତୀ, କାଳୀ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ, ବିଶ୍ଵକର୍ମା ଇତ୍ଯାଦି 
ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମୂରରି ମାଟିରେ ଗଢ଼ା ହୋଇ ଖୁବ୍‌ ଧୁମ୍ଧଡ଼କରେ ମାଇକ -ଫାଇକ୍‌ ବଜାଇ 
ପୂଜା-ଉପାସନାର ପ୍ରଦର୍ଶନୀମାନ ଚାଲିଛି । କିନୁୁ ସତରେ କ”ଣ ସେହିସବୁ 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଓ ମୁର୍ଭିମାନଙ୍କରେ ଆମର ଉପାସ୍ୟ ଦେବଦେବୀମାନେ ଅଛନ୍ତି ? 
ସତରେ କ'ଣ ମହତ୍‌ ଶିଲ୍ପୀମାନେ, ମହତ୍‌ ପୁଜକମାନେ ଓ ମହତ୍‌ ଭକ୍ତମାନେ ସେହି 
ସେହି ମୂର୍ରି ଭିତରକୁ ସେହି ସେହି ବରେଣ୍ୟ ଦେବଦେବୀମାନଙ୍କୁ ଆବାହନ କରି ଆଣି 
ସେଇ ସବୁ ମୂର୍ଭି ଭିତରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି ? 
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ମୂର୍ରି ଭିତରେ କିଏ- ଦେବୀ ନା ଦାନବୀ ? ୧୯୧ 


- ଆଦୌ ନୁହେଁ, ଆଦୌ ନୂହେଁ । ଅଳ୍ପ କେତୋଟି ମାତ୍ର ଉଦାହରଣ 
ଛାଡ଼ିଦେଲେ, ଅଧ୍କାଂଶ ମନ୍ଦିରରେ ଦେବଦେବୀମାନଙ୍କ ମୂଭି ଭିତରେ 
ଦେବଦେବୀମାନେ ନାହାନ୍ତି; ତା' ଭିତରେ ରହିଛନ୍ତି ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ପିଶାଚ, ଅଥବା 
ଅଦୃଶ୍ୟ ଲୋକରୁ ଆସି ସେଇସବୁ ମୂର୍ଭି ଭିତରେ ରହିଛନ୍ତି ବିକଟାକାର ଅପଶକ୍ତି ବା 
ଅପଦେବତାମାନେ । ଏହି ଅପଶକ୍ତି ଓ ଅପଦେବତାମାନେ ହେଲେ ପ୍ରାଣଲୋକର 
ସତ୍ତା ସବୁ । ଆମ ପ୍ଥଵବୀରେ ବହୁ ନରନାରୀ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ମନ ଓ ହୃଦୟ 
ନାନାପ୍ରକାର ହିଂସା, ଇର୍ଷା, ଲୋଭ, ଅସୂୟାଦି ଭାବରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ଏମାନେ ମଧ୍ଯ 
ମିଥ୍ୟାଚାରୀ ଓ କପଟାଚାରୀ; କିନୁ ଏମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବହୁ ପ୍ରକାର କାମନା-ବାସନା ଓ 
ଉଚ୍ଚାକାଂକ୍ଷାମାନ ରହିଥାଏ । ଏଇ ପ୍ରକାର ନୀଚମନା ଲୋକମାନେ ସେମାନଙ୍କର 
ପ୍ରାଣଶକ୍ତିକୁ ଏକାଗ୍ର କରି ସେହିସବୁ ଦୂଷ୍ଟ ଅପଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ଆବାହନ କରିଥାନ୍ତି । ଏଇ 
ଧରଣର ଲୋକ ଠାକୁରାଣୀ ମୁର୍ଭିଟିଏ ଗଢ଼ନ୍ତି; କିନଧୁ ତା' ଭିତରକୁ କୌଣସି ଦେବୀ ନ 
ଆସି ଆସିଥାଏ ଡାହାଣୀ ଓ ପିଶାଚୁଣୀର ସଭାଟିଏ । ଏମାନେ ଗଣେଶ ମୁର୍ଭିଟିଏ ଗଢ଼ି; 
କିନ୍ଧୁ ସେ ମୂର୍ଭି ଭିତରକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଗଣେଶ ନ ଆସି, ଆସିଥାନ୍ତି ସେଇସବୁ ଅଦୃଶ୍ୟ 
ଲୋକରୁ ଭୂତ କି ସଇତାନ୍‌ ସତ୍ତାଟିଏ । ଏମାନେ ମହାବୀର ମହାଭକ୍ତ ହନୁମାନଙ୍କ 
ମୁର୍ରିଟିଏ ଗଢ଼ନ୍ତି, କିନୁ ସେ ମୁର୍ଭି ଭିତରକୁ ହନୁମାନଜୀ ନ ଆସି, ତା' ଭିତରେ ଆସି 
ପଶିଥାଏ ଖୁବ ଗୋଟାଏ ବଳବାନ୍‌ ଦୁଷ୍ଟ ବାନର ସତ୍ତା । ଏମାନେ ମହାଦେବଙ୍କ ମୂର୍ରି 
ଗଢ଼ନ୍ତି; କିନୁ ସେ ମୁର୍ଭି ଭିତରକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶିବ ନ ଆସି, ଆସିଥାଏ ଗୋଟିଏ ଦୁଷ୍ଟ 
ଉନ୍ମତ୍ତ ଭୂତର ସତ୍ତା । 


ଏଭଳି ମୁର୍ରିମାନଙ୍କ ଭିତରେ ରହି ସେହି ଦୁଷ୍ଟ ଅପଶକ୍ତି ଓ ଅପଦେବତାମାନେ 
ନାନାବିଧ ବିକୃତ ପୂଜା ଉପାସନା ଦାବି କରନ୍ତି ଏବଂ ଆମ ସମାଜରେ ବି ସେ ସବୁ 
ଲୋକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମଭକ୍ତିରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ନ ହୋଇ କେବଳ ନିଜ ନିଜର 
କାମନା ବାସନା ଓ ଉଚ୍ଚାକାଂକ୍ଷା ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେହି ସବୁ ଭୂତ, 
ପିଶାଚ, ଡାହାଣୀ, ପିଶାଚୁଣୀଙ୍କ ପାଖେ ନାନାଦି ବଳି-ଭୋଜା ଦେଇ ଖୁବ୍‌ ଧୁମ୍‌ଧାମ୍‌ରେ 
ପୂଜାପଣା ଅର୍ପଣ କରିଚାଲନ୍ତି । ସେଇ ସବୁ ତଥାକଥୁତ ଠାକୁରାଣୀମାନଙ୍କ ପାଖରେ 
କୁକୃଡ଼ା, ଛେଳି, ମେଣ୍ଢା, ମଇଁଷି ଏପରିକି ନରବଳୀ ମଧ୍ଯପକାନ୍ତି ଓ ନିଜ ନିଜର କ୍ଷୁଦ୍ର 
ବିକୃତ ବାସନା ଚରିତାର୍ଥ କରନ୍ତି । ପ୍ରକାଶ ଥାଉକି, ବହୁ ସମୟରେ ଏ ସବୁ ଅପଶକ୍ତି 
ଓ ଅପଦେବତାମାନେ କାମନାକାରୀମାନଙ୍କର କିଛି କିଛି ଛୋଟ ଇଛା ପୂରଣ କରିଦିଅନ୍ତି 
3 କେବେକେବେ ଲୋକଙ୍କର ଛୋଟ ଛୋଟ ରୋଗ-ବୈରାଗ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଦୂରକରିଦିଅନ୍ତି । 
ଏତିକିମାତ୍ରରେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ବଢ଼ିଯାଏ ଏବଂ ସେମାନେ ଗୋଟାଏ 
ଭୂତକୁ ମହାଦେବ ଭାବି ଏବଂ ଗୋଟାଏ ଡାହାଣୀକୁ ଦୂର୍ଗା ବା କାଳୀ ଠାକୁରାଣୀ ଭାବି; 
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୧୯୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କିମ୍ବା ଗୋଟାଏ ବିଶାଳ ମାଙ୍କଡ଼ ଭୂତକୁ ମହାବୀର ମହାଭକ୍ତ ହନୁମାନ ଭାବି ପୂଜା 
ଆରାଧନା କରୁଥାନ୍ତି । 


କିନ୍ଧୁ ଏକଥା ବହୁଭାବେ ପ୍ରମାଣିତ ଯେ, ଏହି ସବୁ ଭୂତ, ପିଶାଚ, ପିଶାଚୁଣୀର 
ଛଦ୍ଧରୂପରେ ପୂଜିତ ହେଉଥିବା ଠାକୁର ଠାକୁରାଣୀମାନେ ଲୋକଙ୍କ ଉପକାର ଯେତେ 
ନ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଅପକାର ତା”ଠାରୁ ବେଶି କରନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ହିଂସା, ଲୋଭ ଓ କାମୁକତା ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲେ । ସାହି ସାହି 
ଭିତରେ କନ୍ଦଳ ସଂଘର୍ଷ ହୁଏ ଏବଂ ରୋଗ ମହାମାରୀ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ | ତା'ର 
କାରଣ ହେଲା, ପ୍ରାଣଲୋକର ଏହି ଅପଶକ୍ତି ଓ ଅପଦେବୀମାନେ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ 
ପୁଜା-ଆରାଧନା ବଳି-ଭୋଜା ଖାଇବାକୁ ଯେମିତି ଲାଳାୟିତ ହୋଇଥଆନ୍ତି, ସେମିତି 
ସେମାନଙ୍କୁ ହଇରାଣ କରିବାରେ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ ଖୁବ୍‌ ମଜା ଲାଗେ ଏବଂ ଆଜିକାଲି 
ମଧ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ଆ୍ଯାମ୍ମିକ ଭାବ ଓ ଅଧ୍ଯାମବିଜ୍ଞାନର ଏତେ ଅଗ୍ରଗତି ହେଲାଣି, ଏ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ଆମର ମୂର୍ଖତା ଓ ଅଜ୍ଞତା ଯାଉ ନାହିଁ । ଆମେ ଦେବମୂର୍ଭିପୂଜା 
ନାମରେ ଏହିସବୁ ଭୂତ-ଡାହାଣୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରୁଛୁ । 


କି ଦୁଃଖର କଥା- ଧର୍ମର କି ଅଧୋଗତି ! ଲୋକେ ଗୀତା, ଭାଗବତ ପଢୁ 
ନାହାନ୍ତି । ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ ପଢୁ ନାହାନ୍ତି । ଶଙ୍କର, ରାମାନୁଜ ପ୍ରଭୃତି 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ କଥା ଜାଣୁ ନାହାନ୍ତି । ପଞ୍ଚସଖା କି ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଭଜନ 
ଶୁଣୁ ନାହାନ୍ତି । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ରାମକୃଷ, ବିବେକାନନ୍ଦ, ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ, ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ଚରିତ ଅନୁଶୀଳନ କରୁ ନାହାନ୍ତି ଅଥଚ ଆଜିକାଲି ଯୁଗରେ ବି ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକେ 
ଏଇସବୁ ଭୂତ ପିଶାଚ ବେତାଳଙ୍କୁ ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି ! ବ୍ୟଭିଚାରୀ ତାନ୍ତିକ, ଯୋଗୀ ଓ 
କାଳିଶିଙ୍କ ପାଲରେ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ରାମ, ଭଗବାନ୍‌ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଗଭୀର ଅଧ୍ଯାମ 
ଜୀବନ ଓ ଜୀବନଲୀଳାକୂ ଭପଲନ୍ତ ନ କରି ଏଇସବୁ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ କପଟ ଧର୍ମାଚାର 
ଭିତରେ ବୁଡ଼ିରହୁଛନ୍ତି । ଆମର ଅଯଥା ମୁର୍ଭିପୂଜା ପ୍ରବଣତା ବେଳୁବେଳ ବଢ଼ିଚାଲିଛି 
ଏବଂ ଧାର୍ମିକତା ପକ୍ଷରେ ଏହା ଆଦୌ ଶୁଭଲକ୍ଷଣ ନୁହେଁ । ଏଣୁତେଣୁ ମୁର୍ରିପୂଜା 
ମାଧ୍ୟମରେ ଆମେ ଅଦୂଶ୍ୟ ଲୋକରୁ ଅପଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ତାକିଆଣୁଛୁ, ସେମାନଙ୍କ ପାଲରେ 
ପଡୁଛୁ ଓ ଆମର ଏଇ ପୂୃଥବୀପାଇଁ ବିପଦ ମଧ୍ଯ ଡାକିଆଣୁଛୁ ! 

° 
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୭୦. ମୂର୍ଭିପୂଜା ନା ମୂର୍ଭିଂବେପାର ? 


ଆମ ଦେଶରେ ମୂର୍ରିପୂଜା ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଓ ଆଦର ଯେ କ୍ରମେକ୍ରମେ ବଢ଼ିଚାଲିଛି, 
ତା'ର ପ୍ରମାଣ ମିଳୁଛି ପ୍ରତିବର୍ଷର ଦୁର୍ଗାପୂଜା, କାଳୀପୂଜା, ଲକ୍ଷ୍ମୀପୂଜା, ବିଶ୍ଵକର୍ମା ପୂଜା, 
ଖୁଦୂରୁକୁଣୀ ପୁଜା, ଗଣେଶ ପୁଜା ଓ ସରସ୍ବତୀ ପୂଜାମାନଙ୍କରେ । ଗୁଜୁରାଟ, ମହାରାଷ୍ଟ୍ରାଦି 
ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କ କଥା ଛାଡ଼, ମୁଁ ଯାହା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରୁଛି, ବିଗତ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ଭିତରେ ଆମ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ମୁର୍ଭିପୂଜା ପ୍ରାୟ ଶତକଡ଼ା ଷାଠିଏ ଭାଗ ବଢ଼ିଯାଇଛି । ଏହା କେବଳ 
ସହରମାନଙ୍କରେ ବଢ଼ି ନାହିଁ, କିଞଚତ୍‌ ସମ୍ପଦ୍ଧତପ୍ବର ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ବି ବଢ଼ିଚାଲିଟି । 
ବର୍ଷକକାଳ ନାନାଦି ମୂର୍ଭି ମାନଙ୍କୁ ଠିଆକରାଇ ପୂଜା କରିବା ବର୍ଭମାନ ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ମର୍ଯ୍ୟାଦାପ୍ରତୀକ (ta $ymbo!) ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଗଣ୍ୟ କରାଗଲାଣି । 


ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ- ଏ ଗ୍ରାମରେ ଏ ବର୍ଷ କେତୋଟି ଗଣେଶ ମେଢ଼ ହୋଇଥଲା 
ଓ ଅନ୍ୟ ଗ୍ରାମରେ ଏ ବର୍ଷ କେତୋଟି ଗଣେଶ ମେଢ଼ ହୋଇଥଲା, ତା'ର ସଂଖ୍ୟା 
ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରାମର ଯୁବକମାନଙ୍କର ସମ୍ମାନ ନିର୍ଭର କରୁଛି | ଏହା ବାଦ୍‌ ପୁଣି ରହିଛି 
ବିଭିନ୍ନ ରାଜନୈତିକ ଦଳର ମୂର୍ଭିପୂଜା । ଅମୁକ ଗ୍ରାମର କେତୋଟି ଜନତାଦଳର 
ଗଣେଶ ଓ କେତୋଟି କଂଗ୍ରେସ ଦଳର ବା ବିଜେପି ଦଳର ଗଣେଶ ଏବର୍ଷ ପୂଜା 
ହେଲେ, ତା'ର ବି ଗୋଟିଏ ତୀବ୍ର ପ୍ରତିଦୃନ୍ଦ୍ରିତା ଚାଲିଥବାର ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଉଛି । 
ସହରମାନଙ୍କରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସାହି, ଗଳି, ରୋଡ଼୍‌ ବା ଇଉନିଟ୍‌ମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଯୁବଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କର ନାନାଦି ଅନୁଷ୍ଠାନ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ ବା କୃବମାନଙ୍କରେ କ୍ରମବିଭାଜିତ 
ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କରେ ପ୍ରତିଦୃନ୍ଦ୍ରିତାମୁଳକ ଗଣେଶ ବା ସରସ୍ବତୀ ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଛି । 
ଧରାଯାଉ, ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ପୂର୍ବେ କୌଣସି ସହରର ଗୋଟିଏ ସାହିରେ ଯଦି ଗୋଟିଏ ବା 
ଦୁଇଟି ସ୍ଥାନରେ ଗଣେଶ କି ସରସ୍ଵତୀ ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥଲା, ଏବର୍ଷ ଦେଖାଗଲା 
ସେଠାରେ ସାନ ବଡ଼ ହୋଇ ଆଠଟି ବା ଦଶଟି ଗଣେଶ ପୂଜା ହେଲାଣି । 


କେବଳ ଗଣେଶପୂଜା ନୂହଁ- ରାଜ୍ୟରେ କଳକାରଖାନା ଓ ଶିଳ୍ପ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନ 
ବଢ଼ିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବିଶ୍ଵକର୍ମା ମୁର୍ଭିପୂୁଜାର ମଧ୍ଯ ପ୍ରସାର ବଢ଼ିଚାଲିଛି ଏବଂ ଆହୁରି 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା, କୋଉ କାରଣରୁ କେଜାଣି, ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାରେ ଗ୍ରାମ ଓ ସହରମାନଙ୍କରେ 
ଖୁଦୁରୁକୁଣୀ ମୂର୍ରି ପୂଜା ମଧ୍ଯ ବହୁଳ ପ୍ରସାର ଘଟିଚାଲିଛି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଯୋଉ ଯୋଉ 
ସ୍ଥାନରେ ପୂର୍ବେ କେବେ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉ ନଥୁଲା, ସେଠି ବର୍ଭମାନ ଏକାଧୂକ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ ମୂର୍ରି ପୂଜାନୁଶ୍ଠାନ ଚାଲିଲାଣି । ମୋଟ ଉପରେ ଗତ କେତେବର୍ଷ ଧରି ଆମ 
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୧୯୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ରାଜ୍ୟରେ ଏଇସବୁ ଦେବଦେବୀମାନଙ୍କର ମୂର୍ଭିପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠାନ ଖୁବ ଦୁତଗତିରେ 
ବଢ଼ିଚାଲିଛି; କିନୁ ସବୁଠାରୁ ଗଣେଶ ଓ ସରସ୍ବତୀ ମୁର୍ଭିପୁଜାର ଅନୁଷ୍ଠାନ ମାତ୍ରାଧ୍ଵକ 
ଭାବେ ବଢ଼ିଚାଲିଛି । ବର୍ରମାନ ସ୍କୁଲ, କଲେଜରେ ଗଣେଶ ଓ ସରସ୍ଵତୀ ପୂଜାର ଆଉ 
ବିଶେଷ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନାହିଁ । ସାହିର ସାର୍ବଜନୀନ ଗଣେଶ ଓ ସରସ୍ବତୀ ପୂଜା ସାଙ୍ଗକୁ 
ଏବେ ପ୍ରତି ଘରେ ଘରେ ମଧ୍ଯ ପିଲାଙ୍କ ବାପା ମା'ମାନେ ଛୋଟ ଛୋଟ ଗଣେଶ ଓ 
ସରସ୍ବତୀ ମୁର୍ଭି ବଜାରରୁ କିଣିନେଇ ଘରେ ମେଢ଼ ସଜାଇ ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି | 


ଏସବୁ ଫଳରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କର ମାଟିର ମୂର୍ଭି-ଶିଳ ମଧ୍ଯ ବହୁଳ ପ୍ରସାର ଘଟିଛି 
ଏବଂ ଏହା ଫଳରେ ମୂର୍ଭିଗଢ଼ାଳି, ମୁର୍ଭିବିକାଳିମାନଙ୍କ ହାତକୁ ମଧ୍ଯ କିଛି ପଇସା ଆସୁଛି । 
ବର୍ଷକକାଳ ବିଭିନ୍ନ ମାଟିମୂର୍ଭିମାନ ତିଆରି କରି ଓ ବିକ୍ରି କରି ମୃଣ୍ମୟ ମୁର୍ଭିଶିଳ୍ଞୀମାନେ 
କିଛି ଆର୍ଥକ ଲାଭ କରିବା ଅବଶ୍ୟ ଖୁବ୍‌ ଆନନ୍ଦର କଥା | 

କିନ୍ତୁ ଦୁଃଖର କଥା, ଆମ ସମାଜରେ ବା ଆମ ଧର୍ମ ସମ୍ପଦାୟରେ ମୂର୍ଭିପୂଜାର 
ଏହି କ୍ରମପ୍ରସାର ଓ କ୍ରମବହୁଳତା ଆମର ଧର୍ମଭାବନା ଓ ଧର୍ମାଚାରରେ ଯେପରି ଉନ୍ନତି 
ଘଟାଉ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଆମର ମୂର୍ରି ନିର୍ମାଣକଳାରେ ମଧ୍ଯ ସାମାନ୍ୟ ଉନମର୍ଷ ଘଟାଉ 
ନାହିଁ; ବରଂ ଉଭୟ ଦିଗରୁ ଏହା ଏକ ଅପକର୍ଷର ସୂଚନା ଦେଲାଣି । ଧାର୍ମିକତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଦେଖୁଲେ ମୂର୍ରିପୂଜା ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଚାରର ଆଦୌ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ । ସାଧାରଣ ମଣିଷ ଭିତରେ 
ଦିବ୍ୟଭାବ ଆଣିବା ଲାଗି ଆମର ଧର୍ମାଚାର ବା ଧର୍ମସାଧନାରେ ଏହା ଏକ ସୋପାନ 
ମାତ୍ର ଏବଂ ଏହି ସୋପାନଟି ଖୁବ୍‌ ନିମ୍ନରେ । ତା'ଛଡ଼ା ଦେବମୂର୍ଭି ଗଠନ ଓ ପୂଜନ 
ପଛରେ ଯଦି କିଛି ଆନ୍ତରିକ ଭକ୍ତି ଓ ନିଷ୍ଠା ନ ଥାଏ ବା କିଛି ପବିତ୍ର ଓ ଦିବ୍ୟ ଅନୂପ୍ରେରଣା 
ନ ଥାଏ, ତେବେ ଏହି ମୁର୍ଭିପୂଜା ଯଥାର୍ଥ ଧର୍ମସାଧନା ବା ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ସାଧନା ପଥରେ 
ଏକ ମହା ଅନ୍ତରାୟ ବା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇ ଠିଆହୁଏ । ମୂର୍ଭିପୁଜକର ହୃଦୟ ବା 
ମନରେ ଏହା ଶୁଦ୍ଧ ସାର୍ବିକଭାବ ସଂଚାର ନ କରି ବିପରୀତ ପକ୍ଷରେ ଘୋର ତାମସିକ 
ଓ ବ୍ୟଭିଚାରୀ ଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । 


ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ମୂର୍ରିପୂଜା ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛି ଧର୍ମସାଧନାର ଏକ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ 
ସୋପାନ ହିସାବରେ । ମୁର୍ରଭି ପଛରେ ଯେଉଁ ଅମୂର୍ଭ ଚେତନା ରହିଛି, ତାକୁ ଲାଭ 
କରିବା ହେଲା ମୂର୍ଭିପୂଜାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ଧର୍ମାଚାରୀ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ ମୂର୍ଭିକୁ ଆଶ୍ରୟ 
କରେ ଏବଂ ସେହି ମୁର୍ଭିକୁ ପ୍ରଥମେ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଶେଷରେ ତାକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଯାଏ ଓ ମାନସିକ ବା ନୈତିକ ସ୍ତରରେ ଦିବ୍ୟରୁବନକୁ ଉପଲବ୍ଧ କରେ । ମାତ୍ର 
ଆମର ଧର୍ମର ଇତିହାସରେ ବରାବର ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଇଛି ଯେ, ଯେତେବେଳେ 
ଲୋକମାନେ ଧର୍ମଭାବର ପ୍ରକୃତ ପ୍ରେରଣା ନ ଥାଇ ତାମସିକ ଭାବ ନେଇ ଓ ମୂ୍ରି 
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ନାରାୟଣୀ ନମୋସ୍ତୁତେ ୧୯୫ 


ମାଧ୍ଯମରେ ନାନାଦି ଅନାଚାର ଓ ବ୍ୟଭିଚାର କରିବାର ମନୋଭାବ ନେଇ ମୂର୍ଭିମାନ 
ଗଠନ କରନ୍ତି, ଯତ୍ରତତ୍ର ମନ୍ଦିରମାନ ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତି ଓ ଯଥେଷ୍ଟ ଭାବେ ପୂଜା-ଉପାସନା 
କରନ୍ତି ସେତେବେଳେ ଧର୍ମହାନି ହୋଇଯାଏ ଓ ଏହି ଧର୍ମସଂକଟ ବେଳେ ମୂର୍ଭି ଓ 
ମନ୍ଦିରଭଙ୍ଗାଳି ମାନେ ମଧ୍ୟ ଆସି ହାଜର ହୋଇଯାନ୍ତି ଓ ଯଥେଛ୍ଛାଚାରପ୍ରସୂତ ଅଜ୍ଞାନର 
ମୂର୍ରି ଓ ମନ୍ଦିରମାନ ଭାଙ୍ଗିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ଏବଂ ତା' ଫଳରେ ଦେଶରେ ଧର୍ମହାନି 
ଘଟିଥାଏ । 


ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର ଅଛି । ମୂର୍ଭିପୁଜାର ବହୁଳ ପ୍ରସାର 
ଘଟିଲେ ମୂର୍ଭିଗଠନ ଏକ ବ୍ୟବସାୟରେ ପରିଣତ ହୁଏ । ଯଥାର୍ଥ ସଚେତନତା ସହିତ 
ପ୍ରକୃତ ଶିୀମାନେ ଏହି ଦେବଦେବୀ ମୁର୍ରି ଗଠନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଇତର ଲୋକମାନ 
ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ମୂର୍ଭି ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତି ଛାଞ୍ଚପକାଇ ଓ ଏଇ ଛାଞ୍ଚନିର୍ମିତ ସର୍ବସାଧାରଣୀୟ 
ମାଟିର ଦେବଦେବୀ ମୂର୍ଭିମାନ ପଣ୍ୟଦ୍ରବ୍ୟରୂପେ ହାଟବଜାରରେ ବିକ୍ରି ହୁଏ । ଏହାହିଁ 
ବର୍ଭମାନ ଘଟିଛି । ଆମର ଦେବଦେବୀମାନଙ୍କର ଏଇସବୁ ମାଟିମୂର୍ଭିମାନଙ୍କରେ କୌଣସି 
ଦିବ୍ୟଚେତନା ନ ଆଇ କେବଳ ବେପାର-ମନୋବୃରି ରହିଥିବାରୁ ବର୍ଭମାନର ଏଇ 
ସବୁ ମୁର୍ଭିପୂଜା ଧର୍ମାଚାର ନାମରେ ଏକ ଅଚେତକ ଅଜ୍ଞାନ କାଣ୍ଡକାରଖାନାରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ଏହା ଆମର ଧର୍ମ ଲାଗି ଆଦୌ ଏକ ଶୁଭ ବିଷୟ ନୁହେଁ; ବରଂ ଏହା 
ଏକ ଘୋର ବିଭ୍ରାନ୍ତକାରୀ ଅପସଂସ୍କୃତି; ଯାହାକି ଆମର ଜାତୀୟ ମାନସିକତାକୁ ନଷ୍ଟଭ୍ରଷ୍ଟ 
କରିଦେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିକଲାଣି | ଏଥପ୍ରତି ଆମେ ବର୍ଉଭମାନଠାରୁ ସଚେତନ ହେବା 
ଉଚିତ । 

© 


୭ ୧. ନାରାୟଣୀ ନମୋସ୍ତୁତେ 


ଶରତ ରତୁ ହେଲା ରତୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସାରରତୁ; ଅବଶ୍ୟ ବସନ୍ତ ରତୁକୁ 
ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠରତୁ ବୋଲି କୂହାଯାଇଛି । ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖବଲେ ଉଭୟ ରତୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ; 
କାରଣ ଉଭୟ ଗତୁ ଏକ ସନ୍ଧିକାଳରେ ଆବିର୍ଦୁତ ହୁଅନ୍ତି" ଶୀତ ଛାଡ଼ିଛାଡ଼ି ଆସେ ଓ 
ଗ୍ରୀଷ୍ମ ମାଡ଼ି ମାଡ଼ି ଆସେ । ଉଭୟ ଉଗ୍ର ରତୁର ମଧ୍ୟଭାଗ ସମୟଟି ହିଁ ହେଲା ବସନ୍ତ 
ରତୁ । ଏହି ବେଳରେ ବୃକ୍ଷଲତାମାନେ ନୂତନ ଜୀବନ ପାଇ ପଲ୍ଲବିତ ହୁଅନ୍ତି ଓ 
ପୁଷ୍ପିତ ହୁଅନ୍ତି । ସୈନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ସୌରଭରେ ଟାରିଦିଗ ଭରିଯାଏ । ଏହି ରତୂରେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ମନରେ ଅପୂର୍ବ ଭାବପୁଲକ ଉନ୍ମାଦନା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ପ୍ରେମଭାବର ଜାଗରଣ ହୁଏ ଓ 
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୧୯୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରଜଥା 


ପ୍ରୀତିପ୍ରଣୟର ବିସ୍ଫୋରଣ ହୁଏ, ପ୍ରେମକରୁଥିବା ଲୋକଟି ସଙ୍ଗେ ମିଳିତ ହେବାପାଇଁ 
ମନ ଉଚ୍ଟାଟ ହୁଏ । ମୋଟ ଉପରେ ଏହା ହେଲା ପ୍ରେମ-ପ୍ରଣୟର ରତ ଭାବ- 
ସମ୍ପର୍କର ରତ; ଭାବ ଥାପିବାର ରତୁ | ଏହା ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତିର ରତ; ଦିବ୍ୟଭାବ ଉନ୍ମାଦନାର 
ରତୁ । ଏହି ରତୁରେ ଦିବ୍ୟ-ପ୍ରେମ ଓ ଦିବ୍ୟାନନ୍ଦର ଅବତାର ପୁରୁଷ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ତାଙ୍କର ମହାଭାବମୟୀ ଆହ୍ଲାଦିନୀ ଶକ୍ତି ଶ୍ରୀରାଧା ଓ ଗୋପୀମାନଙ୍କ ସହିତ ଦୋଳ 
ମହୋତସବ କରନ୍ତି; ରାସ ନୃତ୍ୟ କରନ୍ତି ।“ରାଧା-କୃଷ୍ଣ ଓ ଗୋପୀ- ଗୋପାଳଙ୍କର ସ୍ଵର୍ଗୀୟ 
ପ୍ରେମର ନିତ୍ୟଲୀଳାର ସ୍କରଣରେ, କୀର୍ଭନରେ, ଅନୁସରଣରେ ଆମର ଏଇ ମର୍ର୍ୟଭୂମି 
କିଛିଦିନ ପାଇଁ ଏକ ଅଲୌକିକ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଆନନ୍ଦର ଅନୁଭବରେ ମାତିଉଠେ । ଅନୂରାଗର 
ଫଗୁ ଅବିରରେ ସବୁରି ଦେହ, ମନ, ପ୍ରାଣ ଲାଲେଲାଲ୍‌ ହୋଇଯାଏ । ଫଗୁଣ ମାସ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଆଉ ପ୍ରେମମୟୀ ଦେବୀ ରାଧାରାଣୀ ଆଉ ପ୍ରେମାକୁଳିତା 
ବ୍ରଚବଧୂମାନଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ମାସ । ବସନ୍ତ ରତୁ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିର ରତୁ । 


ଶରତ ରତୁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଏକ ସନ୍ଧିକ୍ଷଣର ରତୁ । ବର୍ଷା ଛାଡ଼ି ଛାଡ଼ି ଯାଉଥାଏ 
ଏବଂ ଶୀତ ମାଡ଼ି ମାଡ଼ି ଆସୁଥାଏ- ଏହି ମଧ୍ଯବର୍ରୀ ସମୟରେ ଶରତ ରତୁ । ଏହି ରତୁ 
ଆସିଲେ ଆକାଶ ନିର୍ମଳ ହୋଇଯାଏ । ନଦୀ, ପୁଷ୍କରିଣୀ, ହରଦାଦିର ଜଳ ନିର୍ମଳ 
ହୋଇଯାଏ । ବୁକ୍ଷଲତାମାନେ ନବୀନ ଜୀବନ ଲାଭ କରି ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥାନ୍ତି । ସବୁଆଡ଼ 
ଶ୍ୟାମଳ ଦିଶୁଥାଏ । ଜଳ ସ୍କଳ ସର୍ବତ୍ର ଫୁଲମାନେ ଫୁଟିଥାନ୍ତି । ଏକ ନିବିଡ଼ ଘନ 
ପବିତ୍ର ସୌରଭରେ ଚତୁର୍ଦିଗ ମହକୁଥାଏ । 


ଏହି ରତୁରେ ଆସନ୍ତି ଦୁର୍ଗତି ନାଶିନୀ, ନବଜୀବନପ୍ୂଦାୟିନୀ, 
ନଟଶର୍ତିପ୍ରଦାୟିନୀ । ମା ' ଦୂର୍ଗା, ସୃର୍ଗରୁ ଚିନ୍ନୟୀ ମହାମାୟାଦେବୀ ଓହ୍ଲାଇ ଆସନ୍ତି ଆମର 
ଏହି ମର୍ଚ୍ୟଭୂମିକୁ ମୂଣ୍ମୟୀରୂପରେ । ତାଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବରେ ପୁଲକ ଜାଗିଉଠେ ସର୍ବତ୍ର । 
ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଉପସ୍ଥିତିରେ ଆମର ଏଇ ପାର୍ଥିବ ପ୍ରକୃତି ମାତା ଏକ ନୂତନ ପ୍ରାଣ ପ୍ରାପ୍ତିର 
ଉନ୍ନାଦନାରେ ଚଞ୍ଚଳ ହୋଇଉଠେ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମନରେ ସହସା ଏକ ନୂତନ ଆଶା, 
ବିଶ୍ଵାସ, ଆସ୍ଥା, ସାହସ ଓ ଉତ୍ସାହ ଉଦ୍ଦୀପନା ଜାଗିଉଠେ । ସତେ କି, ଅସହାୟ 
ପରିତ୍ୟକ୍ତ ସନ୍ତାନସନ୍ତତିମାନେ ତାଙ୍କର ମହାଵ୍ବଶ୍ବର୍ଯ୍ୟମୟୀ ଜନନୀଙ୍କୁ ଫେରିପାଇଛନ୍ତି । 
ଆମର ଦୁର୍ବଳ ଦେହ-ପ୍ରାଣ-ମନରେ ନବଶକ୍ତିର ଏକ ସମୁନ୍ଵଳ ବିସ୍ତୋରଣ ହୋଇଯାଏ । 


ସତକୁ ସତ ଏଇ ଶରତ ରତୁ କେବଳ ମା' ଦୁର୍ଗାଙ୍କର | ବସନ୍ତ ରତୁର ଭାବ 
ହେଲା ପ୍ରେମ ଆଉ ଭକ୍ତିର; କିନଧୁ ଶରତ ରତୁର ଭାବ ହେଲା ଶକ୍ତି ଆଉ ଉତ୍ସାହର, 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆଉ ପ୍ରତ୍ୟୟର । ମା” ଦୂର୍ଗା ହେଲେ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି- ପରମାଜନନୀ- ପରମ 
ଚେତନାଙ୍କର ପରମାପ୍ରକୃତି । ନିରାକାର, ନିରାଧାର, ନିର୍ଗୁଣ, ନିରୁପାଧୁ, ନିଶ୍ଚିତ, 
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ନାରାୟଣୀ ନମୋସ୍ତୁତେ ୧୯୭ 


ନିର୍ବିଚଳ, ନିର୍ବିକାର, ସର୍ବବ୍ୟାପ୍ତ, ନିଷ୍ପିୟୟ କିନ୍ୁ ସତ୍‌ ଓ ଚିତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ପରମବ୍ରହ୍ନ 
ଯେତେବେଳେ ନିଜ୍କକୁ ଅନନ୍ତ ରୂପ ଓ ଗୁଣରେ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ବାଞ୍ଚାକଲେ, 
ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଏହି ଇଛା ଓ ବାଞ୍ଚା ଭିତରୁ ଆବିର୍ଭୂତା ହେଲେ ମହାମାୟୀ 
ପ୍ରଜୃତିଦେବୀ; ଅନ୍ୟ ବାଗରେ କହିଲେ, ସେହି ଚେତନାମୟ ସର୍ବବ୍ୟାପ୍ତ ଅଥଚ ନିଷ୍ପିୟ 
ବ୍ରହ୍ମ ନିଜକୁଇ ସକ୍ରିୟ ଶକ୍ତିରୂପେ ପ୍ରକାଶ କଲେ- ପରମପୁରୁଷ ନିଜକୁ ପରମା ପ୍ରକୃତି 
କଲେ । ପରମବ୍ରହ୍ମ ଓ ପରମାପ୍ରକୃତି ମୂଳ ସ୍ଵରୁପରେ ଏକ; କିନୁ ପ୍ରକାଶରେ ହେଲେ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦୂଇ । ତାଙ୍କରି ଭିତରୁ ବାହାରିଲା କାଳ ବା ସମୟ । ପରମବ୍ରହ୍ମ ହେଲେ 
ମହାକାଳ ଶିବ ଓ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ହେଲେ ମହାକାଳୀ ଶିବା । ପରମବ୍ରହ୍ମ ହେଲେ ପରମ 
ପ୍ରେମମୟ କୃଷ୍ଣ ବା ବିଷ୍ଣଃ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ହେଲେ ପରମ ପ୍ରେମମୟ! ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବା ଶ୍ରୀରାଧା । 
ପରମବ୍ରହ୍ମ ହେଲେ ପରମବିଧାତା ବ୍ରହ୍ମା ଏବଂ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ହେଲେ ବ୍ରହ୍ମାଣୀ ବା 
ସରସ୍ବତୀ । 


ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ, କର୍ମମାର୍ଗରେ ଓ ପ୍ରେମଭକ୍ତି ମାର୍ଗରେ ସାଧନା କଲାବେଳେ ବା 
ଆରାଧନା କଲାବେଳେ ହିନ୍ଦୁ ସାଧକମାନେ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ମହେଶ୍ବର ବା ଶିବଙ୍କ 
ସହିତ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତିରୂପରେ ସରସ୍ଵତୀ ବା ବ୍ରହ୍ମାଣୀ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବା ରାଧାରାଣୀ, ଦୁର୍ଗା ବା 
କାଳୀଙ୍କୁ ଉପାସନା କରିଥାନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ତ୍ରିମୁ୍ରି ସାଧନା ପଛରେ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ 
ରହିଛି । ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ଶିବ ଏକ ତର୍ତ୍‌ । ସରସ୍ଵତୀ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଓ ଦୁର୍ଗା ମଧ୍ୟ ଏକ ତତ୍ତ୍‌ । 
ବ୍ରାହ୍ମୀଚେତନା, ବୈଷ୍ଣବଚେତନା ଓ ଶୈବଚେତନା ମଧ୍ଯ ମୂଳତଃ ଏକ ଚେତନା; କିନୁ 
ପ୍ରକାଶଭେଦରେ ପୂଥକ୍‌ ବୋଧହୁଏ । 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପଞ୍ଚଦେବତା-ଉପାସନାରେ ମଧ୍ଯ ଆଉ ଗୋଟିଏ ବାଗରେ ସେହି 
ଏକା ତର୍ତକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରାଯାଇଛି । ତାହା ହେଲାଓ ଗଣେଶ, ଶିବ, ଦୁର୍ଗା, ବିଷ, 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ବା ଧର୍ମ ଏହି ପଞ୍ଚଦେବତାଙ୍କ ଭିତରେ କିଛି ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ନାହିଁ । ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ସେହି ଏକ ପରମବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ପଞ୍ଚବିଧ ପ୍ରକାଶମାତ୍ର | ଏଠି ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର 
ଅଛି ଯେ, ଗଣେଶ, ନାରାୟଣ, ରୁଦ୍ର ବା ଶିବ, ସୂର୍ଯ୍ୟ ବା ଧର୍ମ ସମସ୍ତେ ସେହି ଏକ 
ବିଷୁଙ୍କର ବିବିଧ ରୂପ ମାତ୍ର | 


ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ` ଦୂର୍ଗା' ସ୍ତୀଲିଙ୍ଗବାଚକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ସେ ସେଇ ବିଷୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ବା ଦେବୀରୂପ । ଦୁର୍ଗାହିଁ ପରମା ପ୍ରକୃତି । ସେହି ମଧ୍ଯ ନାରାୟଣୀ । 
ସେ ହିଁ ମହାମାୟା । ସେ ମଧ୍ଯ ଯୋଗମାୟା । ଏହି ପ୍ରକାଶମାନ ବିଶ୍ଵରେ ଯେତେ 
ସବୁ ରୂପ ବିରୂପ, ଗୁଣ ଦୁର୍ଗୁଣ, ପ୍ରକୃତି ବିକୃତି ରହିଛି, ସବୁ ସେହି ମହାମାୟା ଦୂର୍ଗାଙ୍କଠାରୁ 
ଜାତ ହେଉଛି, ହୋଇଛଇ ବା ହୋଇଚାଲିଥବ । ପରମବ୍ରହ୍ମ ହେଲେ ବିଷ୍ଣୁ ବା 
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୧୯୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ନାରାୟଣ । ସେହିପରି ତାଙ୍କର ଶନ୍ତି ମଧ୍ଯ ହେଲେ ବୈଷ୍ଣବୀ ବା ନାରାୟଣୀ । ଦୁର୍ଗାହିଁ 
ନାରାୟଣଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ରୂପ ନାରାୟଣୀ । 


ସେହି ନାରାୟଣୀ ଦୁର୍ଗା ହେଲେ ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି, ରୂପ ଓ ଗୁଣର ପ୍ରକାଣିକା | ଏହି 
ପବିତ୍ର ସୁନ୍ଦର ଶାରଦୀୟ ପ୍ରଭାତ ଓ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ସେହି ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି 
ଜଗତମାତା ଦେବୀ ଦୂର୍ଗାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରଣତି ଜଣାଉଛୁ - 


ନାରାୟଣୀ ନମୋସ୍ତୁତେ !! 
© 


୭ ୨. ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସଙ୍କ ମାତୃଉପାସନା 


ମାତୃପୂଜା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନକାଳରୁ ଚଳିଆସୁଥଲେ ବି ସେଥିରେ ବହୁ ଆବର୍ଚ୍ଚନା 
ପଶିଯାଇଥଲା । ମୂଳ ବୈଦିକ ଶକ୍ତିଉପାସନା କାଳକ୍ରମେ ଅଜ୍ଞାନ ଓ କ୍ଷୁଦ୍ରଚେତା ଗୁରୁ, 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ହାତରେ ପଡ଼ି ଦୂଷିତ ଓ ବିକୃତ ହୋଇଗଲା । ଲୋକମାନେ ଦୁର୍ଗା, 
ଲକ୍ଷ୍ମୀୟ ସରସ୍ଵତୀ ଓ କାଳୀଙ୍କ ନାମରେ ନାନା ବିକୃତ ଓ ବୀଭସ ମୂର୍ଭିସବୁକୁ ପୁଜାକଲେ 
ଓ ଅଦୃଶ୍ୟ ଜଗତରୁ ନାନା ଅପଶକ୍ତି ଓ ଅଦିବ୍ୟଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଆବାହନ କଲେ । ସେହି 
ଅପଶଲ୍ତି ଓ ଅଦିବ୍ୟଶ୍ତିମାନଙ୍କ ପ୍ରରୋଚନା, ପ୍ରଚୋଦନା ଓ ଉନ୍ମାଦନାରେ ପଡ଼ି ଗୁରୁ 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସମେତ ଉପାସ୍ଗମାନେ ମଧ୍ଯ ଭ୍ରଷ୍ଟ ଓ କଦାଚାରୀ ହେଲେ | ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ଦେବୀ ତାରା ଓ ପ୍ରଜ୍ଞାପାରମିତା ବି ମାତୃଶକ୍ତିମାନେ ଥିଲେ କରୁଣା ଓ ଜ୍ଞାନର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ 
ଦେବୀ । କିନ୍ଧୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ତାନ୍ତିକ ଗୁରୁମାନେ ସେହି ଦେବୀମାନଙ୍କର ବିପରୀତ 
ଗୁଣବତୀ ଅପଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟଭିଚାର ପାଇଁ ଆବାହନ କଲେ ଏବଂ ବୌବଦ୍ଧତନ୍ତର ଓ 
ହିନ୍ଦୁତନ୍ତ୍ର ଏକାଠି ମିଶି ସହଜିଆ ଓ ବାମପନ୍ତୀ ତନ୍ତ୍ରମାର୍ଗ କୌଳ ଚନ୍ତମାର୍ଗର କୃସିତ 
ସାଧନାସବୁ ଚାଲିଲା । ଅବୈଧ ଯୌନାଚାର, ହିଂସାପ୍ରସୂତ ପଶୁବଳି ଓ ନରବଳି ପ୍ରଥା 
ଚାଲୁ ହୋଇଗଲା । ମାତୃଶକ୍ତି ସ୍ଥାନରେ ଯୌନାଭିଳାଷ-ପୂରଣକାରିଣୀ ଅପଶକ୍ତମାନଙ୍କ 
ପ୍ରାଦୂର୍ଭାବ ବଢ଼ିଚାଲିଲା । ଏହା ସମାଜରେ ଆଣିଲା ଏକ ଘୋର ଅପସଂସ୍କୃତି ଓ ବିକଟ 
ଧର୍ମାଚରଣର ଅଧଃପତନ । 


କିନ୍ତୁ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ୟଭାଗରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ସୌଭାଗ୍ୟ ଉଦୟ ହେଲା । 
ସାରା ମନୁଷ୍ୟଜାତି ପାଇଁ ଏକ ଉଦାର, ଗଭୀର ଓ ବିଶୁଦ୍ଧ ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ଚେତନା ମଧ୍ଯ 
ଜାଗରିତ ହେଲା । ଆବିର୍ଦୁତ ହେଲେ ଯୁଗପୁରୁଷ ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ଦିବ୍ୟଜନନୀ 
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ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସଙ୍କ ମାତୃଉପାସନା ୧୯୯ 


ସାରଦା ଦେବୀ- ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସେମାନଙ୍କର ସହସାଧକବୃନ୍ଦ | ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର 
ପୁନରୁସ୍ଥାନ ଘଟିଲା । ସନାତନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ସନାତନ ତତ୍ତ୍ଵଗୁଡ଼ିକୁ ବହୁବର୍ଷର ଆବର୍ଚନା 
ସ୍ତୂପ ଭିତରୁ ବାହାର କରି ଲୋକଙ୍କ ସମକ୍ଷକୁ ଅଣାଗଲା | 


ରାମକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵୟଂ ମୂଳତଃ ଥିଲେ କାଳୀପୂଜକ । ସେ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି ପରାଜନନୀଙ୍କୁ 
କାଳୀରୂପରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଥିଲେ । ତାଙ୍କ ସହ କଥାବାର୍ରା କରୁଥିଲେ | ତାଙ୍କୁ ଖୁଆଇ 
ଦେଉଥିଲେ ଓ ତାଙ୍କ ସହିତ ନାନାଦି ଦିବ୍ୟ ଲୀଳାଖେଳା କରୁଥିଲେ | ରାମକୃଷ୍ଣ ଦିବ୍ୟ 
ଭାବରେ ଘନ ଘନ ସମାଧ୍‌ସ୍ଥ ହୋଇଯାଉଥଲେ । ସେ ମହାକାଳ ଶିବ ଓ ମହାକାଳୀଙ୍କୁ 
ଏକ ରୂପରେ ଦେଖୁଥିଲେ | ଆଦ୍ୟାପ୍ରକୃତି ଓ ପରମବ୍ରହ୍ମପୁରୁଷଙ୍କୁ ମଧ ଏକ ବୋଲି 
ଉପଲବ୍ଧି କରୁଥିଲେ । କାଳୀଙ୍କର ଏକ ନାମ ଶ୍ୟାମା ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ନାମ 
ଶ୍ୟାମ । ରାମକୃଷ୍ଣ ଶ୍ୟାମା ଓ ଶ୍ୟାମଙ୍କୁ ଏକ ବୋଲି ଉପଲନ୍ଧ କରିଥିଲେ । ସେ 
ଜାଣିଥିଲେ ସେ ଯେ ବ୍ରହ୍ମ ଓ ପ୍ରକୃତି ଏକ ସତ୍ୟ- ଯେପରି ଅଗ୍ନି ଓ ତା'ର ଦାହିକାଶକ୍ତି 
ଏକ । ପରମବ୍ରହ୍ମ ଚେତନାଶୀଳ କିନ୍ତୁ ନିଷ୍ପିୟ । ପ୍ରକୃତି ଅଚେତନ; କିନ୍ତୁ ସକ୍ରିୟ । 
କିନ୍ଧୁ ଏହି ଚେତନା ଓ କ୍ରିୟା ଏକ ହୋଇ ମିଶି ଏ ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଏହି ସୃଷ୍ଟିର ସର୍ବତ୍ର ସର୍ବବସ୍ତୁରେ ଏହି ଚେତନା ଓ କ୍ରିୟା ମିଶିକରି ରହିଛନ୍ତି । ଏହି 
ମହାପ୍ରକୃତି ହେଲେ ମହାମାୟା ଆଦ୍ୟାଜନନୀ ଏବଂ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର 
କ୍ରିୟାଶକ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମ ଯଦି ଅଗ୍ନି, ତେବେ ପ୍ରକୃତି ବା ମହାମାୟା ତାଙ୍କର ଉତ୍ତାପ, ଆଲୋକ 
ଓ ଦାହିକା ଶକ୍ତି । ଏହି ମାତୃଶକ୍ତି ହେଉଛନ୍ତି ଆନନ୍ଦମୟୀ ଓ ପରମସ୍ବେହମୟୀ । ସେ 
ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନମୟୀ ଓ ସର୍ବପାପହାରିଣୀ । ସେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବବିପଦତାରିଣୀ, ଅଜ୍ଞାନନାଶିନୀ ଓ 
ପବିତ୍ରକାରିଣୀ, ମହା ପୁତପାବନ ମହାଶକ୍ତି 


ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମତରେ ଜଣେ ଏହି ମହାମାୟା ବା ଦିବ୍ୟଜ୍ଚନନୀଙ୍କୁ ଉପାସନା ନ 
କଲେ ପରମେଶ୍ବର ବା ପରମବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସନ୍ଧାନ ପାଇବ ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ମତରେ ଏହି 
ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି କାଳୀ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ବୟଂ ସଚ୍ଟିଦାନନ୍ଦମୟୀ । ଏହି ବିଶ୍ଵଜନନୀ ମଧ୍ଯ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ପରି ତାଙ୍କ ସ୍ଵଭାବରେ ସତ୍‌, ଚିତ୍‌ ଓ ଆନନ୍ଦକୁ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ସତ୍ୟ, 
ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦରକୁ ମଧ୍ୟ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏହି ମହାକାଳୀ ହେଉଛନ୍ତି 
ମହାକାଳ ରୁଦ୍ରଙ୍କ ଶକ୍ତି | ପୁରାତନ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଆୟୁଧଧାରିଣୀ । 
ସେ ମଧ୍ଧ ସୃଷ୍ଟିକର୍ଭା ବୃହ୍ମାଙ୍କର ବ୍ରହ୍ମାଣୀ-ଶକ୍ତି । ସେ ପୁଣି ପାଳନକର୍ଭା ଭଗବାନ୍‌ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର 
ବହୁବିଧ ଶକ୍ତିରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୁଅନ୍ତି । ସେ ମହାସରସ୍ଵତୀ- ସେ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀୱ ସେ ମଧ୍ଯ 
ମହାଦୁର୍ଗା । ପରମବ୍ରହ୍ମ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ସେ ପରମମାହେଶ୍ବରୀ ଶକ୍ତିରୂପେ ଏହି 
ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମା୍ଡକୁ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । 
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900 ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ରାମକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତିଂ ଜଣେ ଏହି ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଉପାସନା କଲାବେଳେ ଶିବ 
ବା ମଙ୍ଗଳ ଭାବେ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ହେବା ଉଚିତ । କାରଣ ବିନା ଶିବଭାବରେ ତୁମେ 
ପରାଶକ୍ତିଙ୍କୁ ପାଇବ ନାହିଁ; ତୁମେ ଅପରାଶକ୍ତି ବା ଅପଶକ୍ତି ପାଖରେ ହାବୁଡ଼ିଯିବ । 
ସେହିପରି ତୁମେ ଶକ୍ତିବିହୀନ ଶିବଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଉପାସନା କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଶକ୍ତିୟୁକ୍ତ 
ଶିବହିଁ ତୁମର ଉପାସ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ । ବିନା ଶକ୍ତିରେ ତୁମେ କିଛି କରିପାରିବ ନାହିଁ । 
ତୁମର ସାଧନା ଓ କର୍ମପାଇଁ ଶକ୍ତି ଆବଶ୍ୟକ, ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଶକ୍ତି ଆବଶ୍ୟକ; ଏପରିକି 
ଭକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ! ଶାସ୍ତ କହିଛନ୍ତି 
ଶକ୍ତିହୀନ ବ୍ୟକ୍ତି କେବେ ବି ଆମ୍ମାଙ୍କୁ ଲାଭ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମତରେ ଯଦି କେହି ମାତୃଉପାସନା ବା ଶକ୍ତି ଉପାସନା କରିବାକୁ 
ଚାହେଁ, ତେବେ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତିଙ୍କୁ ସେ କେବଳ ମାତୃଭାବରେ ଉପାସନା କରିବା ଉଚିତ । 
ନିଜକୁ ସନ୍ତାନଭାବରେ ରଖୁ ସେହି ପରାଜନନୀଙ୍କ କୋଳରେ ବା ପାଦରେ ନିଜକୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ସମର୍ପଣ କରିଦେବାକୁ ହେବ । ନିଜର ଦୁଷ୍ଟ କାମନା-ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ 
ସଂଯତ କରିବାକୁ ହେବ । ନିଜର ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନକୁ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପବିତ୍ର ରଖୁବାକୁ 
ହେବ । ନିଜର ମନକୁ ଯଥାସମ୍ଭବ ନିର୍ମଳ, ଉଦାର ଓ ନମନୀୟ ରଖୁବାକୁ ହେବ | 
ନିଜର ହୃଦୟରେ ନିଷ୍କାମ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ହେବ । ସାରାଜଗତ 
ପ୍ରତି କଲ୍ୟାଣ ଓ ସଦିଛୁା। ପୋଷଣ କରିବାକୁ ହେବ । ନିଜ ଶରୀରକୁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ଶୁଦ୍ଧ କର୍ମକ୍ଷମ ରଖବାକୁ ହେବ । ଦୁର୍ଗତିଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷ ବା ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ହୃଦୟରେ ଅନୂକମ୍ପା 
ରଖୁବାକୁ ହେବ । ଦୁର୍ଗତ ଓ ଅସହାୟ ଜୀବମାନଙ୍କର ସେବା କରିବାକୁ ହେବ । ନିଜ 
ପ୍ରକୃତିରୁ ମିଥ୍ୟା, କପଟତା, ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ଓ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ | ସବୁ 
ମତ ଓ ଧର୍ମବିଚାର ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖୁକାକୁ ହେବ । 


ଏତକ କରିପାରିଲେ ଯାଇ ଜଗନ୍ନାତା ମହାଦେବୀ ତୂମ ଉପରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେବେ 
ଏବଂ ତୁମେ ତାଙ୍କୁ ମୂର୍ରି ଭିତରେ ବା ନିଜ ଭିତରେ ଅନୁଭବ କରିପାରିବ । ରାମକୃଷ୍ଣ 
କହନ୍ତି ଯେ ପ୍ରକୃତ ମା'ଙ୍କ ଭକ୍ତ, ସେ ଏ ବିଶ୍ଵବବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡତକୁ ସେହି ପରମାଜନନୀଙ୍କର 
ଶରୀର ବୋଲି ମନେକରେ | ବୃକ୍ଷଲତା, ପାହାଡ଼-ପର୍ବତ, ନଦନଦୀ, ସମୁଦ୍ର ଓ ଆକାଶ 
ସବୁ ସେହି ମହାମାୟା ଦିବ୍ଯଜନନୀଙ୍କର ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଶରୀର ଏବଂ କୀଟପତଙ୍ଗଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ମନୂଷ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ସମସ୍ତେ ପରସ୍ପରର ଏକା ମାଆ ପେଟରୁ ଜନ୍ମିତ 
ଭାଇ ଓ ଭଉଣୀ | ଏହି ସମଭାବ ଓ ଭ୍ରାତୃଭଗ୍ଧୀଭାବ ଯଦି ଆମ ହୃଦୟରେ ନ ରହେ, 
ତେବେ ଜଗନ୍ନାତା ଆମ ଉପରେ ସନଧଷ୍ଠ ହେବେ ନାହିଁ । ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମତରେ 
ଜଣେ ଚଣ୍ଡାଳ ହେଉ ବା ଦରିଦ୍ର ହେଉ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍‌ ହେଉ ବା ମୂସଲମାନ୍‌ ହେଉ, 
ଧନବାନ୍‌ ହେଉ ବା ନଗଣ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ରିଟିଏ ହେଉ- ସେ ମୋର ଏକା ମାଆପେଟର ଭାଇ 
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ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ମାତୃଉପାସନା ୨୦୧ 


ବା ଭଉଣୀ | ଏହି ଭାବହି ଯଥାର୍ଥ ମାତୃଭାବ । ଏହି ଭାବ ରଖୁ ମାତୃପୂଜା କଲେ ମା' 
ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି । ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ କହନ୍ତି ତୁମ୍ଭେମାନେ ସମସ୍ତେ ପ୍ରଥମେ ମାତୃପୂଜା 
ଆରମ୍ଭ କର, ଶକ୍ତିର ଆରାଧନା କର । ଶକ୍ତିର ଆବାହନ କର ! କୋଉ ଶକ୍ତି ? 
ପରାଶକ୍ତି- ଦିବ୍ୟଶକ୍ତ-ପବିତ୍ର ଶକ୍ତି ଓ କଲ୍ୟାଣମୟୀ ଶକ୍ତି ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନର ଶକ୍ତି 
କର୍ମ ଓ ଉଦ୍ୟମର ଶକ୍ତି ପ୍ରେମ ଓ ତ୍ୟାଗର ଶକ୍ତି- ସେବା ଓ ଶୃଶ୍ଷାର ଶକ୍ତି । ବିନା 
ଶକ୍ତିରେ ଭକ୍ତି ନାହିଁ । ବିନା ଶକ୍ତିରେ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ କି କର୍ମ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଭୟ ତ୍ୟାଗକର- 
ଆଳସ୍ୟ ତ୍ୟାଗକର- ଅହଂକାର ଓ ସ୍ବାର୍ଥପରତା ତ୍ୟାଗ କର- ମିଥ୍ୟା ଓ କପଟତା ତ୍ୟାଗ 
କର । ଦେଖ ! ତୂମ ସମ୍ମୁଖରେ ସେହି ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟୀ ଦଶପ୍ରହରଣଧାରିଣୀ ଅଭୟା 
ଦିବ୍ୟଜନନୀ ବାସସଲ୍ୟ-ସ୍ପିଗ୍ଧ ସ୍ପିତହାସ୍ୟରେ ବରାଭୟ ମୁଦ୍ରା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ଦଣ୍ଡାୟମାନ 
ହୋଇଛନ୍ତି । 


ପାଠକେ ! ପରମପୁରୁଷ ରାମକୃ ଷ୍ଟ ଯୋଗେଶ୍ଵର ପୂରୁଷସିଂହ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ବରାଭୟଦାୟିନୀ ଦିବ୍ୟପ୍ରେମମୟୀ ମା” ଶାରଦାମଣିଙ୍କ ଚରିତ ଅନୁଶୀଳନ 
କର | ତାଙ୍କରି ଅମ୍ପତ ଜ୍ଞାନମୟ ବାଣୀ ପଠନ, ଶ୍ରବଣ ଓ ମନନ କର | ତା'ହେଲେ 
ଯାଇ ଆମ୍ଭେମାନେ ଆମ ଧର୍ମର ଯଥାର୍ଥ ସନାତନ ସତ୍ଯକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିବା । 
ତା' ହେଲେ ଯାଇ ଆମେ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି, ଦିବ୍ୟପ୍ରେମ, ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ ଓ ଦିବ୍ୟକର୍ମ କ'ଣ, 
ସେ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଅବଗତ ହୋଇପାରିବା । 
o 


୭୩. ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ମାତୃ-ଉପାସନା 


ଏ ଯୁଗର ମହାନ୍‌ ଯୁଗପୁରୁଷ ପରମଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ତାଙ୍କର କଠିନତମ 
ଯୋଗ-ତପସ୍ୟାବଳରେ ଉର୍ବ୍ବ ଲୋକରୁ ଅତିମାନସ ଶକ୍ତି ଅତିମାନସ ଚେତନା ଓ 
ଅତିମାନସ ଜ୍ୟୋତିକୁ ଆମର ଏହି ମର୍ର୍ଯଭୂମିକୁ ଅବତରଣ କରି ଆଣିଥୂଲେ । ସେହି 
ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନା ବଳରେ ମର୍ର୍ଯପ୍ରକୃତିକୁ ଦିବ୍ଯ ପ୍ରକୃତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବାର 
ସାଧନମାର୍ଗ ମଧ୍ୟ ସେ ଆବିଷ୍କାର କରିଛନ୍ତି | ତାଙ୍କର ଉତ୍ତରସାଧ୍ବକା ଓ ସାଧନା ସହଚରୀ 
ଶ୍ରୀମା' ତାଙ୍କ ନିଜ ଶରୀରରେ ଏହି କଠିନତମ ରୂପାନ୍ତର ସାଧନାର ପରୀକ୍ଷା କରିଥୁଲେ । 


ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ପ୍ରବର୍ଭିତ ପୂର୍ଣ୍ାଙଁ ଯୋଗସାଧନାରେ ମାତୃଉପାସନାକୁ 
ଭଶ୍ବର-ଉପଲବ୍ଧ ଓ ପ୍ରକୃତିର ରୂପାନ୍ତର ଲାଗି ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି | ସେହି ମହାମାୟା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୨୦୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି ପରୀପ୍ରକୃତି ଜଗନ୍ନାତାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ସେ ତାଙ୍କ ପ୍ରଣୀତ ମା” (mother) 
ପୁସ୍ତକରେ ବିଶଦ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଭାଷାରେ “ ଯେଉଁ 
ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଆମେ “ ମା' ବୋଲି ପୂଜା କରୁ, ସେ ଅଦ୍ବିତୀୟା ଏବଂ ଏହି ବିଶ୍ଵସତ୍ତାର 
ଅଧ୍ଶ୍ଠାତ୍ରୀ । ସେ ମଧ୍ଯ ଭଗବତୀ ଚିତ୍ଶକ୍ତି | ସେ ଏକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବହୂରୂପା । ସେ 
ଏହି ବିଶ୍ଵ ଭିତରେ ରହିଛନ୍ତି ବିଶ୍ଵବାହାରେ ବି ରହିଛନ୍ତି ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ଭିତରେ ବି 
ସେ ଶକ୍ତି ଗୁଣ, କ୍ରିୟା ଓ ଚେତନା ରୂପେ ରହିଛନ୍ତି । ....ଯାବତ୍‌ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା 
ପରମପୁରୁଷଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର ନିତ୍ୟଲୀଳା | ... ଆଉ ମଧ୍ଯ ଆମର ଏହି ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକୃତ 
ଅଥଚ କ୍ରମବିକାଶଶୀଳ ପାର୍ଥବ ଜୀବନର ଉର୍ବ୍ବରେ ରହିଛି ଯେଉଁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଅତିମାନସ 
ଶକ୍ତି, ଜ୍ୟୋତି ଓ ଚେତନା, ଜଗନ୍ନାତା ମହାମାୟା ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ସେହି ଅତିମାନସ ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନା ସହିତ ଆମର ଏହି ପାର୍ଥିବ ଜୀବନକୁ ଯୁକ୍ତ 
କରିବାପାଇଁ ମା” ନିଜେ ହିଁ ମହାସାଧନା କରୁଛନ୍ତି । ସେଥପାଇଁ ସେହି ଆମର ଜଗନ୍ନାତା 
ଏହି ପ୍ରକାଶ ଓ ବିକାଶର ମହାଯଜ୍ଞରେ ନିଜକୁ ବଳିରୂପେ ଅର୍ପଣ କରୁଛନ୍ତି । ଏପରିକି 
ସେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତକୁ ଦିବ୍ୟ ଜୀବନରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା 
ପାଇଁ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଅଜ୍ଞାନ ଓ ଅନ୍ଧକାରର ରୂପକୁ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ମାତୃଶକ୍ତି ହିଁ 
ଆମର ଓ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଭିତରେ ମିଳନର ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣସେତୁ । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ମଧ୍ଯ 
ଯୋଗମାୟା । 


“ ସେହି ଆଦ୍ୟା ଜନନୀଙ୍କର ଅସଂଖ୍ୟ ରୂପ ରହିଛି, କିନୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ସେ ଚାରୋଟି 
ମହାରୂପରେ ଆମର ଏହି ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତରେ ଆମ ପାଖେ ପାଖେ ରହି ବିଶ୍ଵକୁ ଓ ଆମକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବେ ପରିଚାଳନା କରୁଛନ୍ତି । ଆମେ ଯଦି ଆମ ଜୀବନରେ ଏହି ଚାରି 
ମହାଶକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରତି ଉନ୍ମଖ ରହିବୁ, ତେବେ ସେ ଆମକୁ ତାଙ୍କର ସେହି ସେହି ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତି 
ପ୍ରଦାନ କରିବେ ଓ ଆମର ଦିବ୍ୟ ରୂପାନ୍ତର ଲାଗି ଆମକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବେ । 


“ ମା'ଙ୍କର ପ୍ରଥମ ରୂପ ବା ବିଗ୍ରହ ହେଲା ମାହେଶ୍ବରୀ | ଏହି ଦେବୀଙ୍କଠାରେ 
ରହିଛି ପ୍ରଶାନ୍ତ ବିଶାଳତା, ସର୍ବବ୍ୟାପକ ଜ୍ଞାନ, ସ୍ଥିର ମଙ୍ଗନମୟତା, ଅସରନ୍ତି କରୁଣା, 
ଅତୁଳନୀୟ ମହିମା ଏବଂ ସବୁରି ଉପରେ ଶାସନର କର୍ତ୍ଧତ୍୍‌ ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ ମହତତ୍‌ । 
ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ ତା' ଉପରେ କ୍ରିୟା କରନ୍ତି ଏବଂ ବସ୍ତୁ ଓ 
ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ସେସବୁର ଶକ୍ତି ଓ ଅନ୍ତରସ୍ପ ସତ୍ୟ ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । 
ତାଙ୍କର ଶକ୍ତିର କେନ୍ଦ୍ର ହେଲା ଅନନ୍ତଞ୍ଞାନ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରାମ୍ମାକୁ ଓ ଆମମାନଙ୍କ 
ଏହି ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନର ପ୍ରକୃତିକୁ ଦିବ୍ୟ ସତ୍ୟରେ ନିର୍ମାଣ କରିବା ତାଙ୍କର ବ୍ରତ ଓ 
ନିରନ୍ତର ପ୍ରୟାସ । 
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ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ମାତୃଉପାସନା ୨୦୩ 


“ ମା'ଙ୍କର ଦ୍ଵିତୀୟ ରୂପ ହେଲା ମହାକାଳୀ | ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ବିଶେଷତ୍ବ ହେଲା 
ବିସ୍ତୃତି ନୁହେଁ, ସମୁଳ୍ତା ଓ ଉତ୍ତୁଙ୍ଗତା | ଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ, ବଳ ଓ ବୀର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ତାଙ୍କର 
କ୍ରିୟାର ଉତ୍ସ | ତାଙ୍କଠାରେ ରହିଛି ପୂର୍ଵତା ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର କରାଇବା ଲାଗି ବିପୁଳ 
ଆବେଗ, ଦୁର୍ବାର ଓ ତୀବ୍ର ମନୋବଳ ଓ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରଚଣ୍ଡତା । ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତିର 
ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଲାଗି ଭୟଙ୍କର ତାଙ୍କର ମୁଖମଣ୍ଡଳ । ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ଵରବିରୋଧୀ, 
ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସେ ନିର୍ମମ ଓ ନିଦାରୁଣ । ଏହି ଦେବୀ ବିଶ୍ଵଲୋକର ରଣରଟ୍ଗିନୀ । 
ସେ ସଂଗ୍ରାମରେ କେବେବି ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଆମ ଭିତରେ ଯାହା କିଛି ଆଳସ୍ୟ, 
ଅନିଛୁକତା ଓ ତାମସିକତା ରହିଛି, ଯାହା କିଛି ଅବାଧ୍ଯତା ରହିଛି, ତା' ଉପରେ ତାଙ୍କର 
ଖଡ଼ଗ ସର୍ବଦା ଉଦ୍ୟତ । ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା, ମିଥ୍ୟାଚାର ଓ ବିଦ୍ଧେଷ ବିରୋଧରେ ତାଙ୍କର 
କ୍ରୋଧ ସର୍ବଦା ପ୍ରଜଵଳିତ ଓ ଦିବ୍ୟବିଧାନର ବିରୋଧୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସେ ସର୍ବଦା ନିଦାରୁଣ । 
ଯେଉଁମାନେ ବୀର, ଶକ୍ତିମାନ ମହତ୍‌ ଓ ଦିବ୍ୟ ବିଧାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଗି ଉଦ୍ୟମ କରୁଥାନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ସେ ଖୁବ୍‌ ଭଲ ପାଆନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେ ମଧ୍ଯ ମା' 
ଏବଂ ତାଙ୍କ ହସ୍ତ ଦଣ୍ଡବିଧାନ ଓ ଅଭୟ କୃପା ଉଭୟ ପାଇଁ ସର୍ବଦା ପ୍ରସାରିତ ରହିଛି । 
ସେ ସର୍ବଦା ପୂଥବୀର ବିକାଶ ଓ ପ୍ରଗତିକୁ ତ୍ବରାନ୍ବିତ କରନ୍ତି | 


“ ମା'ଙ୍କର ତୃତୀୟ ରୂପ ହେଲା ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ । ଏହି ଦେବୀ ହେଲେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, 
ପ୍ରେମ, ସଙ୍ଗତି, ସୁଷମା, ପବିତୃତା ଓ ସମୁଵିଶାଳିତାର ଅଧଷ୍ଠାତ୍ରୀ । ତାଙ୍କ ହସ୍ତର ସ୍ପର୍ଶ 
ପରମାନନ୍ଦମୟ । ସେହି ଦିବ୍ୟପ୍ରେମର ସ୍ପର୍ଶ ପ୍ରସନ୍ନତାମୟ ଓ ଖୁବ୍‌ ସୁକୂମାର । ତାହା 
ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନକୁ ଶୁଦ୍ଧକରେ ଓ ପ୍ରେମର ପବିତ୍ର ପୁଲକ ଜଗାଇଦିଏ । ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତି, ପରିବାର ଓ ସମାଜରେ କୁସିତତା, ନୀଚତା, ହୀନତା, ମଳିନତା, ଅସଙ୍ଗତି, 
ଅପସଂସ୍କୃତି, ହିଂସା, ରର୍ଷା, ମିଥ୍ୟାଚାର ଓ ଅଶୁଦ୍ଧତା ରହିଛି, ସେଠାରେ ମହାଲନ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ 
ପାଦ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରେମ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ନାହିଁ“ ତ୍ୟାଗ ଓ ସେବା ନାହିଁ, 
ସେଠାରେ ସେ ରହନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହି ପ୍ରେମ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, ସଙ୍ଗତି ଓ ଶୁଦ୍ଦତା ଭିତରଦେଇ 
ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ରଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ନେଇଯା'ନ୍ତି । 


“ ମାଆଙ୍କର ଚତୁର୍ଥ ରୂପ ହେଲା ମହାସରସ୍ଵତୀ । ସେ ହେଲେ କର୍ମଶକ୍ତି; 
ପୂର୍ଵତା ଓ ଶୃଙ୍ଖଳାର ଦେବୀ । କାର୍ଯ୍ୟନିଷ୍ଠାଦନରେ ସେ ପରମନିପୁଣା । ସେ ସମସ୍ତ 
ସ୍ୁଳ ଓ ଅମାର୍ଜିତ ପ୍ରକୃତିକୁ ସୁନ୍ଦର, ପରିପୂର୍ଣ ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତିରେ ପରିଣତ କରିବାକୁ ଅହରହ 
ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁରାଜିର ପ୍ରୟୋଗନୀତି, ଗଠନରୀତି ଓ କାରୁପଦ୍ଧତି ହେଲା ଏହି 
ଦେବୀଙ୍କର ରାଜ୍ୟ । ଏ ସୃଷ୍ଟିକୁ ସର୍ବାଙ୍ଗସୁନ୍ଦର କରିବାପାଇଁ ସେ ଅଶେଷ ଧୈର୍ଯ୍ୟର 
ସହିତ କାର୍ଯ୍ୟରତ ରହିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ସାମୁହିକ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ପରିପୂଣ୍ଡ 
କରିବାପାଇଁ ଓ ତୁଟିଶୁନ୍ୟ କରିବାପାଇଁ ତାଙ୍କ ଚେଷ୍ଟାର ଅନ୍ତ ନାହିଁ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
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୨୦୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଚିନ୍ତାରେ, ଅନୁଭବରେ ଓ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସମସ୍ତ ଦୋଷତୃଟିକୁ ସେ ଦେଖାଇଦିଅନ୍ତି | ଆମର 
ଅଭିନୟ, ଛଳନା, ମିଥ୍ୟାଚାର ଓ ଆମ୍ବ ପ୍ରତାରଣା ସେ ସହ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହି 
ଦେବୀ ଆମର ଅଭାବରେ ମାତା, ବିପଦରେ ବନ୍ଧୁ ଧୀର ଓ ନିରଳସ ସଚିବ ଓ 
ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ରୂପେ ସେ ଆମ ପାଖେ ପାଖେ ଥା'ନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ପ୍ରେମମୟ ସ୍ମିତହାସ୍ୟରେ 
ସେ ଆମ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ବିଷାଦ, ଅବସାଦ ଓ ଅସ୍ଥିରତାକୁ ଆନନ୍ଦ ଓ ଉତ୍ସାହ ଦେଇ 
ଦୂର କରିଦିଅନ୍ତି ।” 

ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ମତରେ ଏହି ଚାରି ମହାଶକ୍ତି ଆମ ପାଖରେ ସର୍ବଦା ଅଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଆମେ ଯଦି ତାଙ୍କର ଆରାଧନା କରୁ ଓ ତାଙ୍କର ଏହି ଗୁଣସକଳକୁ ଆମ ଭିତରକୁ 
ଆବାହନ କରୁ ଏବଂ ସେଥୁରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଆମ ଜୀବନକୁ ପରିଚାଳନା କରୁ, 
ତେବେ ଆମ ପ୍ରକୃତି ନିଶ୍ଚୟ ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବ ଓ ଆମେ ଜୀବନକୁ 
ସ୍ବର୍ଗୀୟ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆନନ୍ଦରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିପାରିବୁ । ଏହି ଚାରି ମହାଶକ୍ତିଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ଆହୁରି ବହୁ ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ପୃଥବୀର ପ୍ରକୃତି 
ଯେତେବେଳେ ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବ, ସେତେବେଳେ ସେହି ସବୁ 
ଦିବ୍ୟଶକ୍ତିମାନେ ଏଠାରେ ଆବିର୍ଦୂତ ହେବେ । 

© 


୭୪. ମାତୃଶକ୍ତି ଓ ଡାହାଣୀ-ଶକ୍ତି 


ହିନ୍ଦୁମାନେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପାସନା କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପରମପ୍ରକୃତିଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ମାତୃରୂପରେ ଉପାସନା କରନ୍ତି | ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଧର୍ମଦର୍ଶନରେ ପରମପୁରୁଷ ଓ ପରମପ୍ରକୃତି 
ତତ୍ତଵରେ ଏକ, ମୂଳ ସ୍ଵରୂପରେ ଏକ; କିନଧୁ ପରମେଶ୍ବର ଯେତେବେଳେ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି 
କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜଠାରୁ ପରମାପ୍ରକୃତିକୁ ସୃଷ୍ିକରନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କରିଦ୍ଵାରା 
ଏହି ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଏହି ପରମାପ୍ରକୃତିଙ୍କୁ ଆମେ ମହାମାୟା, ଯୋଗମାୟା ଓ 
ବିଶ୍ଵଜନନୀ ବୋଲି ଡାଜିଥାଉଁ । ଶାସ୍ତରମତରେ ଏହି ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି ମହାମାୟା ବା ମହାପ୍ରକୃତି 
ଦେବୀ ଆମ ପାଖେ ପାଖେ ଥାଇ ଆମକୁ ପାଳନ କରୁଛନ୍ତି, ବର୍ବନ କରୁଛନ୍ତି ଓ 
ସଂଯମନ ବି କରୁଛନ୍ତି । ଏହି ଦିବ୍ୟ ମାତୃଶକ୍ତିକୁ ଉପାସନା କଲେ, ଆମେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ 
ସନ୍ଧାନ ପାଇବୁ ଓ ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରିବୁ । 


ଏହି ଆଦ୍ଯାଶକ୍ତି ମହାମାୟା ଜଗତ୍ଜନନୀଙ୍କର ମଧ୍ଯ ବହୁରୂପ ରହିଛି । ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ସେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଶକ୍ତି ଓ ଗୁଣ ଧାରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ଆମେ ତାଙ୍କର ଯୋଉ 
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ମାତୃଶକ୍ତି ଓ ଡାହାଣୀ-ଶକ୍ତି ୨୦୫ 


ରୂପକୁ ଧ୍ଯାନ କରିବା ବା ଉପାସନା କରିବା, ସେ ଆମକୁ ସେହି ସେହି ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତି 
ପ୍ରଦାନ କରିବେ । ଆମର ଶାକ୍ତଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଏବଂ  ସପ୍ରସତୀ ଚଣ୍ୀ' ଗ୍ରଚ୍ଛରେ 
ଏହି ଆଦ୍ଯାଶକ୍ତିଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ବହୁ ତଥ୍ଯ ଓ ତତ୍ତ୍ବରହିଛି । ହିନ୍ଦୁମାତ୍ରେଇ ଶକ୍ତିପୂଜା 
କରେ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ଉପାସକ ବିଭିନ୍ନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖ ଓ ବିଭିନ୍ନ ମନୋଭାବରେ ଏହି 
ଶକ୍ତି ଉପାସନା କରିଥାନ୍ତି | ଅନେକ ତାନ୍ତିକ ମଧ୍ଯ ଶକ୍ତିପୂଜା କରି ବିଭିନ୍ନ ସିଵି ଅର୍ଚ୍ଚନ 
କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ଏକଥା ସତ ଯେ, ଅନେକ ଶକ୍ତି ଉପାସକ ପ୍ରକୃତ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି ବା 
ମହାମାୟା ଦିବ୍ୟଜନନୀଙ୍କର ପୂଜା-ଉପାସନା କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ନାନା ଅପଶକ୍ତି 
ଓ ଭପଶକ୍ତିଙ୍କର ଉପାସନା କରିଥାନ୍ତି । କେତେକ ମଧ୍ଯ ବହୁ ବିକୃତ ଶକ୍ତିର ଉପାସନା 
କରି ବିକୃତ ଫଳ ଲାଭ କରନ୍ତି | ଶକ୍ତି ଦୂଇ ପ୍ରକାର ଦିଦ୍ୟଶକ୍ତି ଓ ଅଦିବ୍ୟଶକ୍ତି । 
ମହାମାୟାଙ୍କ ସହିତ ହୀନମାୟା ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । ମହାମାୟା ମଣିଷକୂ ମାୟା ଓ ମୋହରୁ 
ମୁକ୍ତ କରନ୍ତି; ମାତ୍ର ହୀନମାୟା ମଣିଷ ଭିତରେ ଘୋର ମାୟାମୋହ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । 


ଏ ଜଗତରେ କେବଳ ଦେବୀ ନାହାନ୍ତି, ଦାନବୀ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । କେବଳ 
ଦୁର୍ଗା, ଲକ୍ଷ୍ମୀୟ ସରସ୍ଵତୀ ନାହାନ୍ତି; ଚଣ୍ଡୀ, ଚାମେଣ୍ଡୀ, ତାକିନୀ, ହାକିନୀ, କାନ୍ତାନା ପ୍ରଭୁତି 
ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ତାମସିକ ମାୟାରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆକୃଷ୍ଟ 
କରନ୍ତି; ଆମ୍ଭମାନଙ୍କଠାରୁ ପୂଜା-ବଳି ପାଇ ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି; ଏପରି କି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଛୋଟବଡ଼ 
ବିପଦରେ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଛୋଟ ଛୋଟ କାମନା ପୂରଣ କରିଦିଅନ୍ତି । 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ କିଛି ଶକ୍ତି ଓ ସଫଳତା ଦିଅନ୍ତି । ମାତ୍ର ସେମାନେ ଯାହାସବୁ ଦିଅନ୍ତି, 
ତାହା ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଉପକାର ନ କରି ଭୟଙ୍କର ଅପକାର କରିଥାଏ; 
ଆମର ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନକୁ ଦୂଷିତ କରିଥାଏ | ଆମକୁ ପାପ ଓ ଅଜ୍ଞାନ ଭିତରକୁ 
ଆକର୍ଷଣ କରିଥାଏ । ଏହିସବୁ ଅପଶକ୍ତିମାନେ ଅନ୍ଧକାର ଶକ୍ତି । ଏମାନେ ଆମକୁ 
ଅଧକାର କରି ଘୋର ଅନ୍ଧକାର ଭିତରକୁ ଟାଶିନିଅନ୍ତି। ଆମର ଆତ୍ମାକୁ କବଳିତ କରି 
ନରକ ଭିତରକୁ ନିକ୍ଷେପ କରନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଏହି ଅପଶକ୍ତିମାନେ ଏତେ ମାୟାବିନୀ ଯେ, 
ଏମାନେ କେତେବେଳେ ଦୁର୍ଗା ରୂପ ଧରି ବା କେତେବେଳେ ଲକ୍ଷ୍ମୀରୂପ ଧରି ବା 
କେତେବେଳେ ସରସ୍ଵତୀ ରୂପ ଧରି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଛଳିତ କରନ୍ତି, ପ୍ରଲୋଭିତ କରନ୍ତି ଓ 
ତାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ କରନ୍ତି । କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ଏମାନଙ୍କ ମାୟା ଆକର୍ଷଣରେ 
ପଡ଼ି ଏମାନଙ୍କୁ ଦେବୀ ଜ୍ଞାନରେ ପୂଜା କରୁଥାନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ ପାଖେ ମାଛମାଂସ ବଳି 
ପକାଉଥାନ୍ତି । 


ପ୍ରକୃତରେ କିନ୍ତୁ ଏମାନେ ଆମର ମାଆ ନୁହନ୍ତି ଏମାନେ ଡାହାଣୀ । 
ବହୂବେଳେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଡାହାଣୀମାନେ ଆମର ମାଆମାନଙ୍କଠାରୁ ଆମ ପ୍ରତ 
ଅଧକ ସ୍ବେହମମତା ଦେଖାଇଥାନ୍ତି ଓ ଆମକୁ ଏଇ ମିଥ୍ୟା- ସ୍ବେହ ଦେଖାଇ ତାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ 
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୨୦୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଆକର୍ଷଣ କରିନିଅନ୍ତି ଏବଂ ଆମର ଦେହରୁ ରକ୍ତ ଶୋଷଣ କରିନିଅନ୍ତି, ପ୍ରାଣରୁ ଶକ୍ତି 
ପୋଷଣ କରିନିଅନ୍ତି ଓ ମନରୁ ବୁଧି ଓ ବିବେକକୂ ଶୋଷିନିଅନ୍ତି | ଶେଷରେ ଆମର 
ଆମ୍ବାକୁ ବିକୃତ କରି ସେମାନଙ୍କର ବିକୃତ କ୍ଷୁଧା ଉପଶମ କରନ୍ତି | 


ଏପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖାଯାଉଛି ଯେ, ଅନେକ ନାରୀ ପୁରୁଷ କାଳୀ ଉପାସନି 
କରୁ କରୁ ପାଗଳ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି | କାଳୀଙ୍କ ଠାରୁ ଅଭୀଷ୍ଟ ବର ପାଇବାକୁ ନରବଳୀ 
ଦେଇଛନ୍ତି । କେତେକ ଲୋକ ଚଣ୍ଡୀସାଧନା, ତାରା ସାଧନା ପ୍ରଭୃତି କରି ଅମାନୁଷିକ 
ଦୁରବସ୍ଥା ଭୋଗ କରିଛନ୍ତି । ବାମାଚାର, ତନ୍ତ ଓ କୌଳ ଚନ୍ତ ପ୍ରଭୃତି କେତେକ ବିକୃତ 
ରହସ୍ୟମୟ ସାଧନା ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ନଷ୍ଟଭ୍ରଷ୍ଟ କରିଦେଇଛି । ମଦ୍ୟ, ମସ୍ଥ୍ୟ, ମୈଥୁନାଦି 
ପଞ୍ଚମକାର ସାଧନା ମଧ୍ଯ ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାର ଆଡ଼କୁ ଘେନିଯାଏ । ଅଦୂଶ୍ୟ ଜଗତରେ ରହିଥୁବା 
ବହୁ ଅପଶକ୍ତି ଓ କ୍ଷୁଦୂୃତମ ଦେବଦେବୀମାନେ ମଣିଷର ବିକୃତ କାମନା, ବାସନା, 
କାମକ୍ରୋଧାଦି ରିପୁଗୁଡ଼ିକୁ ଉତ୍ତେଜିତ କରିଦିଅନ୍ତି | ମଣିଷକୁ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହେବାର ଦେଖୁଲେ, 
ଉନ୍ମାଦ ହେବାର ଦେଖୁଲେ, ବିକୃତ ହେବାର ଦେଖୁଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ଖୁସି ଲାଗେ । 


ଏହି ଧରଣର ବିକୃତ ଶକ୍ତିଂଉପାସନା ବା ମାତୃକାପୂଜା ବହୁକାଳରୁ ଆମ 
ଦେଶରେ ଓ ପୂଥବୀର ବହୁ ଆଦିମ ସମ୍ପଦାୟ ଭିତରେ ଚଳିଆସିଛି । ଆଜି ମଧ୍ଯ 
ଏପରି ଉପାସକ ଉପାସିକା ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ଆଜି ମଧ୍ଯ ଏହି ବିକୃତ ଓ ପ୍ରମାଦ ପ୍ରହେଳିକାପୂର୍ଣ୍ 
ଶକ୍ତିଂଉପାସନା ନାନାଦି ଭଦ୍ର ଓ ଛଦ୍ଧ ଆବରଣତଳେ ସର୍ବତ୍ର ଚାଲିଛି । ଆଜି ବି 
ଦେବୀଙ୍କ ପାଖେ ପଶୁବଳି, ନରବଳି ଚାଲିଛି | 


କିନ୍ତୁ ଯଥାର୍ଥ ଶକ୍ତିଉପାସନା ଏହା ନୂହଁ । ଶକ୍ତିଂଉପାସନା ନାମରେ ଯଦି ଆମ 
ଧର୍ମରେ ଏହି ଅପଶକ୍ତିମାନଙ୍କର ପୂଜା-ଉପାସନା ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲେ, ତେବେ ଆମର 
ସମାଜ ନିଶ୍ଚୟ ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଯିବ । ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ତାଙ୍କର “ସାବିତ୍ରୀ” 
ମହାକାବ୍ୟରେ ନିମ୍ନପ୍ରାଣଜଗତ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହିସବୁ ଅପଶର୍ତିମାନଙ୍କ କ୍ରିୟାକଳାପ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିଛନ୍ତି । ସେ ସବୁ ପଢ଼ିଲେ ହୃଦୟ ଭୟରେ, ବୀଭସତାରେ ଥରିଉଠେ | 


“ ଘୋରବର୍ଣ୍ଣା ବିବସନା 
ଦେବୀମୂର୍ଭିମାନେ 

ଚାଲିଛନ୍ତି ଧାଡ଼ି ବାନ୍ଧି । 
ବାୟୁମଣ୍ଡଳ ସଂତ୍ରସ୍ତ ହୋଇଉଠୂଛି 
ଘୋର ଅସ୍ଵସ୍ତିରେ.... 

କରାଳ ସରତ୍ତାମାନେ ଚାଲିଛନ୍ତି 
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ମାତୃଭକ୍ତ ନା ଡାହାଣୀ-ପ୍ରୀତି ? ୨୦୭ 


ବାଟେଘାଟେ 

ଚାହାଣି ତାଙ୍କର ଡାଜିଆଣୁଛି 
ଯେତେ ଯାହା ମହାଦୁଃଖ 
ଆଉ ଦୁର୍ଯୋଗ, ବିପଦ । 


X X XxX XxX xX × 


ରକ୍ତବର୍ଣ୍ଣର ମୁକୂଟଧାରିଣୀ, ମିଥ୍ୟାରୂପିଣୀ 
ଶକ୍ତି ଏକ ଦଣ୍ଡାୟମାନା ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ହସ୍ତର ମୁଦ୍ରାରେ ଦେଇଚାଲିଛି ଅଭୟ । 
ଆରାଧନା ଚାଲିଛି ତାଙ୍କର ମହା ସମାରୋହରେ 
ସ୍ଵାଗତ କରାଯାଉଛି ସେହି 
ମସ୍ତିଷ୍କବିକୃତକାରିଣୀ ତାମସୀ ଭାବନା- 
ରୂପିଣୀ ଅପଶକ୍ତିକୁ । 
ସେହି ଛଦ୍ଧବେଶୀ ପାପିନୀ ସଙ୍ଗେ 
ଚାଲିଛି ଏଠି ଉଲ୍ଲାସ ଆଉ ରଭସର 
ବୀଭସ ସହବାସ । 

° 


୭୫. ମାତୃଭକ୍ତି ନା ଡାହାଣୀପ୍ରୀତି ? 


ଆମ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ମୂର୍ଭିପୂଜାର ଏକ ବିଶେଷତ୍ଵ ରହିଛି ଓ ଏକ ବିଶେଷ 
ଉପଯୋଗିତା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ମୂର୍ଭିପୂଜାର ଆବଶ୍ୟକତା ନ ଥିଲା । 
କିନ୍ତୁ ପୁରାଣ ଯୁଗରେ, ବିଶେଷତଃ ଭକ୍ତି ଯୁଗରେ ମନ୍ଦିର ମୁର୍ଭି ଆଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଖୁବ୍‌ 
ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇପଡ଼ିଥିଲା ଏବଂ ବୌଦ୍ଧଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ଏହିସବୁ ଦେବାଳୟ ଓ ମୂର୍ରିପୂଜାର 
ପ୍ରଚଳନ ଖୁବ୍‌ ବଢ଼ିଯାଇଥଲା ! ଆମ ଧର୍ମରେ ଯାଗ, ଯଜ୍ଞ, ଜପ, ତପ, ଧ୍ୟାନ, ଧାରଣା 
ଓ ସମାଧୂର ମୂଲ୍ୟ ଖୁବ୍‌ ଅଧକ ! କିନ୍ୁୁ ତା' ବୋଲି ଭକ୍ତିରେ ତଦ୍ଗତ ହୋଇ ଭଜନ 
କୀର୍ଭନ ଆଦି କରୁଥିବା ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ . ନ୍ୟୁନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖାଯାଇ ନାହିଁ । ଆମର ବିଶୁଦ୍ଧ 
ନିରାକାର ଉପାସକମାନେ ମଧ୍ଯ ମୁର୍ଭିପୂଜାକୁ ହେୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି କି ତାକୁ 
ନିବାରଣ ମଧ୍ଯ କରି ନାହାନ୍ତି । 
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9୦୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କିନ୍ତୁ ସେ ଯାହା ହେଲେ ବି ଆମର ସବୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମୁର୍ଭି ପଛରେ ଗଭୀର 
ଧ୍ଯାନମନ୍ତ୍ର ରହିଛି ଓ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟିର ସଂବ୍ରେରଣ ରହିଛି ଏବଂ ମହତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ହିଁ 
ଏଇସବୁ ମୁର୍ରି ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି ଓ ତହିଁରେ ଜୀବନ୍ୟାସ ଦେଇଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ଯେତେବେଳେ 
ମୁର୍ରି ପଛରୁ ଏହି ଧାନ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ଓ ଶୁଦ୍ଧ ଅଭୀସ୍ତ୍ରା ଓ ଆବାହନ ଲୋପ ପାଇଲା ଏବଂ 
ଅତି ନିମ୍ପଶ୍ରେଣୀର ବିକୃତମନା କ୍ଷୁଦୂଚେତା ଲୋକମାନେ ନାନାଦି କ୍ଷୁଦ୍ର କାମନା-ବାସନା 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଣୋଦିତ ହୋଇ ନାନାଦି ବିକୃତ ବ୍ଯୟଭିଚାରୀ ଓ ଅପଚାରଦ୍ଵାରା ମୁର୍ରଭିମାନ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ ଓ ତଦନୁଯାୟୀ ନିମ୍ନଶ୍ରେଣୀର ବିକୃତ ପୁଜା-ଉପାସନା ଆରମ୍ଭ କଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସମାଜରେ ଧର୍ମ ନାମରେ ବ୍ୟଭିଚାର ବୃ୍ଧିପାଇଲା ଏବଂ ଉଚ୍ଚ ଆଧ୍ଯମ୍ବିକ 
ଅନୁଭୂତି ଓ ଉପଲବ୍ଧ ସ୍ଥାନରେ ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି ତନ୍ତ୍ରମନ୍ତ୍ର“ଯନ୍ତ୍ର ସବୁ ଜନପ୍ରିୟ ହେଲା । 
ସେତେବେଳେ ସମାଜର ନୈତିକ ଅଧଃପତନ ବି ଘଟିଲା ଓ ସମାଜର ଶକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ବି ଲୋପ ପାଇଲା; ଫଳରେ ଠିକ୍‌ ସେତିକିବେଳେ ମୂର୍ଭିବିରୋଧୀ ଓ ମୂର୍ଭିଭଙ୍ଗାଳି 
ବିଧର୍ମୀମାନେ ଏ ଦେଶକୁ ଆସିଲେ, ଏ ଦେଶକୁ ଅଧକାର କଲେ ଓ ମନଇଛା ମନ୍ଦିର 
ଓ ମୁର୍ଭିମାନ ଭାର୍ଗିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଇତିହାସରୁ ଆମେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ଯ କିଛି ଶିଖୁଲୁ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ପୂର୍ବାପେକ୍ଷା ଯତ୍ରତତ୍ର ମନ୍ଦିରମାନ ଗଢ଼ିଚାଲିଛୁ ଓ ସେଥବରେ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମୂର୍ଭି ବସାଇ ତା” ଭିତରେ ଆଶ୍ରା ନେଇଥିବା ଭୂତ ବେତାଳମାନଙ୍କୁ 
ପୂଜାକରୁଛୁ ଓ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଭୂତ ବେତାଳ ହୋଇ ବଢୁଛୁ । 


ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଦିବ୍ୟପ୍ରେମର ଅବତାର ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ ମହାପ୍ରଭୁ 
ଯେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଶା ଆସିଲେ, ସେତେବେଳେ ସେ ଓଡ଼ିଶାର ସବୁ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରି ବିହ୍ଳ ହୋଇଥିଲେ ଏବଂ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୁରୀରେ ଅବସ୍ଥାନ 
କରି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଭାବରେ ବୁଡ଼ିରହି ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମଭକ୍ତିର ଲୀଳା ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିଥଲେ । ସେତିକିବେଳେ ସେ ଆମର କେତେକ ଦେବୀପୀଠ ଦର୍ଶନ କରିଥିଲେ । 
ସେହି ସେହି ଦେବୀପୀଠମାନଙ୍କରେ ବିକ୍ୃତମନା ଉପାସକ ଓ ଭକ୍ତମାନେ ନାନାଦି 
ବୀଭସ କାଣ୍ଡକାରଖାନା କରୁଥିଲେ | ସର୍ବତ୍ର ପଶୁପକ୍ଷୀ ବଳି ଚାଲିଥିଲା | ଦେବୀପୀଠ 
ସବୁ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ ରକ୍ତ ଓ ନାନାଦି ଆମିଷ ଉପଚାରରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ହିଂସ୍ର ଓ ନାରକୀୟ 
ହୋଇ ଉଠିଥୁଲା | ଦିବ୍ୟଜନନୀ ଦୁର୍ଗା, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସରସ୍ଵତୀ ଓ କାଳୀଙ୍କ ମୂର୍ଭି ଭିତରେ 
ସେମାନଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଉପସ୍ଥିତି ଆଉ ନ ଥଲା; ସେ ସ୍ଥାନରେ ମସ୍ୟ, ମାଂସ ଲୋଲୁପୀ 
ଦୁଷ୍ଟ ଅପଶକ୍ତିମାନେ ବାସକରୁଥିଲେ । ସେଠାରେ ଇହ୍ଦରିୟାସକ୍ତ ତାନ୍ତିକ ଓ ବୀଭତ୍ସ 
କାଣ୍ଡକାରଖାନାରେ ମାତିଥବା ଗୁଣି ଗାରୁଡ଼ିଆମାନେ ଓ ବିକ୍ୃତମସ୍ତିଷ୍ଠ କାଳିଶିମାନେ 
ଆଡ଼ା ଜମାଇଥିଲେ । 
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ମାତୃଭକ୍ତି ନା ଡାହାଣୀ-ପ୍ରୀତି ? ୨୦୯ 


ପ୍ରେମାବତାର ଶ୍ରାଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରଭାବରେ କେତେକ ପ୍ରେମ-କରୁଣା- ପରିପୂର୍ଣ 
ଶୁଦ୍ଧ-ହୃଦୟ ବୈଷ୍ଣବ ସନ୍ଧ ବିଖ୍ୟାତ ଦେବୀପୀଠମାନଙ୍କରେ ଏଇ ସବୁ ବୀଭତ୍ସ କାରବାରକୁ 
ବନ୍ଦ କରିଥିଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଶକ୍ତି ବଳରେ ସେହି ମୁର୍ରିଗୁଡ଼ିକ ଭିତରୁ 
ସେହିସବୁ ଡାହାଣୀ, ପିଶାଚୁଣୀ ଅପଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ହଟାଇଦେଇ ସେଇସବୁ ମୂର୍ଭି ଭିତରକୁ 
ଯଥାର୍ଥ ଦିବ୍ଯଜନନୀଙ୍କ ବିଭୂତିମାନଙ୍କୁ ଆବାହନ କରି ଆଣିଲେ ଏବଂ ସେହି 
ଦେବୀମାନଙ୍କୁ ବୈଷ୍ଣବୀ କରିଦେଲେ; ଫଳରେ ସେହିସବୁ ଦେବୀପୀଠମାନଙ୍କରେ 
ପରିବେଶ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଗଲା; ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପବିତ୍ର ହୋଇଗଲା | ମାଛ-ମାଂସର 
ଆମିଷଗନ୍ଧ ପରିବର୍ଗେ ସେ ସ୍ଥାନ ନାନାଦି ସୁକୋମଳ ଶୁଦ୍ଧ ଧୂପଗନ୍ଧରେ ଆମୋଦିତ 
ହୋଇଉଠିଲା | ସେଠାରେ ଏକ ଆଜଧ୍ୟାମ୍ପିକ ବାୟୁମଣ୍ଡଳ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଗଲା । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାର ଅଷ୍ଟ ମୁଖ୍ୟ ଦେବୀମାନଙ୍କୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦାରୁବହୃଙ୍କ ସହିତ ଉପାସନା 
ବିଧାନରେ ସମ୍ପରକ୍ତ କରିଦେଲେ; ଫଳରେ କାକଟପୁରର ମଙ୍ଗଳା, ଟଙ୍କଡ଼ର ଶାରଳା, 
ବାଣପୁରର ଭଗବତୀ, ସମ୍ବଲପୁରର ସମଲେଶ୍ବରୀ ଓ ଯାଜପୁରର ବିରଜା ପ୍ରଭୁତି 
ଦେବୀମାନେ ପରମବୈଷ୍ଠଚୀ ରୂପେ ଗୃହୀତ ହୋଇଗଲେ । 


କିନ୍ତୁ ଏ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଏ ଚେତନା ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ସମ୍ପୂର୍ଣଭଭାବେ ରହିପାରିଲା 
ନାହିଁ । କାଳକ୍ରମେ ନିମ୍ପପ୍ରକୃତିର ଲୋକମାନେ ସେମାନଙ୍କର ବିକୃତ ଲାଳସା ଓ 
କୁସଂସ୍କାର ଚରିତାର୍ଥ କରିବାପାଇଁ ଏହିସବୁ ବୈଷ୍ଣବୀ ଦେବୀପୀଠମାନଙ୍କରେ ପୁନଶ୍ଚ 
ସେହିସବୁ ବୀଭତ୍ସ ପୁଜା-ଉପାସନାର କେତେକ ପ୍ରଥାକୁ ପ୍ରଚଳନ କରିଦେଲେ; ଫଳରେ 
ଆଜି କ'ଣ ହୋଇଛି ? ଆମେ ସେହିସବୁ ପୁରାତନ ବିଶିଷ୍ଠ ଦେବୀପୀଠମାଟ ଙ୍କରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣଭାବେ ଓ ସହଜଭାବେ ସେହି ପବିତ୍ର ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଶାକ୍ତଚେତନାକୁ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିପାରୁଛୁ କି ? 


ଆମ ସନାତନ ଧର୍ମରେ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ମହାମ୍ବା, ଆଚାର୍ଯ୍ୟ, ବିଭୂତି ଓ 
ଅବତାରମାନେ ଆସି ସନାତନ ଧର୍ମତତ୍ତଵକୁ କୁସଂସ୍କାର ଓ ବିକୃତି ଭିତରୁ ଉଦ୍ଧାର କରି 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଯୁଗୋପଯୋଗୀ କରି ଆମ ଆଗରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି । ତା' ଫଳରେ 
ଆମର ସନାତନ ଧର୍ମ ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ବିକଶିତ ହୋଇ ଚାଲିଛି । ଶତ ଝଡ଼ଝଞ୍ଜା ଓ 
ଅପରଘାତସତ୍ତ୍ବେ ଏହି ଧର୍ମ ଧରାପୂଷ୍ଠରୁ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ କି ସମ୍ପୂର୍ଣଣଭାବେ ବିକୃତ 
ହୋଇଯାଇ ନାହିଁ । 


ଆମ୍ଭେମାନେ ଆଜି ଆମର ସନାତନ ଧର୍ମତତ୍ତଵକୁ କାହା ମୁଖରୁ ଶୁଣିବା ? ଏ 
ଯୁଗର ସ୍ଵାମୀ ଦୟାନନ୍ଦ, ରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦ, ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ, ମହାମା ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରଭୃତି 
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୨୧୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ମହାନ୍‌ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଗଣ ଆମକୁ ଆମ ଧର୍ମର ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍‌ ଓ ମାର୍ଗ ଦେଖାଇଯାଇଛନ୍ତି, 
ଆମେ ସେଇଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣଵଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ କି ? 


ମହାମ୍ବାମାନେ କହନ୍ତିଓ ତୁମେ ଯେପରି ହେବ, ତୁମର ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ହେବେ ଏବଂ ତୁମର ଇଶ୍ଵର ଯେପରି ହେବେ, ତୁମେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ହେବ | ତୂମର 
ଇଶ୍ଵର ଯଦି ଅସୁର, ତୁମେ ମଧ୍ଯ ଅସୁର ହେବ ଏବଂ ତୁମେ ଯଦି ଅସୁର, ତୂମ ଇଶ୍ଵର 
ମଧ୍ଯ ଅସୁର ହେବେ । 
° 


୭ ୬. ଆମ ଗ୍ରାମଦେବତୀମାନେ କିଏ ? 


ପ୍ରଚଣ୍ଡ ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ଯେତେବେଳେ ପ୍ରବଳ ପରାକ୍ରାନ୍ତ 
ଅତ୍ୟାଚାରୀ ମହିଷାସୁର ସଙ୍ଗେ ଲଢ଼େଇ କରୁଥିଲେ, ସେତେବେଳେ ମହିଷାସୁରର 
ଅସ୍ତାଘାତରେ ଦେବୀଙ୍କ ଶରୀରରୁ ଅଜସ୍ର ଶୋଣିତ ନିର୍ଗତ ହୋଇ ଭୂମି ଉପରେ 
ବହିଗଲା | କିନ୍ତୁ ସେହି ରକ୍ତରୁ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ସହସ୍ର ସହସ୍ର ଚଣ୍ଡୀ-ଚାମୁଣ୍ଡାମାନେ ଜନ୍ମ 
ହୋଇ ସଙ୍ଗେ ସଟ୍ଗେ ମହିଷାସୁର ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ । ଏହା 
ଦେଖୁ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ମଧୁ ପାନ କରି ମୁହୂର୍ମୁହୁଃ ଅଟ୍ଟହାସ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଏବଂ 
ତାଙ୍କର ଏହି ଅଟ୍ଟହାସ ଭିତରୁ ବି ସହସ୍ର ସହସ୍ର ଚଣ୍ଡୀ ଆବିର୍ଭୂତା ହୋଇ ମହିଷାସୁରକୁ 
ଆକ୍ରମଣ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ । ଏହା ଦେଖୁ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ରୁଦ୍ରମୂ୍ି ଧାରଣ କରି 
କ୍ୁବ୍ଧଦୃଷ୍ଟିରେ ଚତୁର୍ଦିଗକୁ ଅବଲୋକନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ସେହି କୁଦ୍ଧ 
ଦୃଶ୍ଚି ଭିତରୁ ସହସ୍ର ସହସ୍ର ଚଣ୍ଡୀ-ଚାମଣ୍ଡୀ ବହିର୍ଗତ ହୋଇ ମହିଷାସୁରକୁ ଆକ୍ରମଣ 
କଲେ । ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଚଣ୍ଡୀଟାମଣ୍ଡୀଙ୍କର କିଳିକିଳା ନାଦ ସହିତ ପ୍ରବଳ ଆକ୍ରମଣରେ 
ମହିଷାସୁର ଭୂପତିତ ହୁଅନ୍ତେ, ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ତା'ର ବକ୍ଷ ଉପରେ ଏକ ପାଦ ରଖ ତାକୁ 
ଶୁଳାଘାତ କଲେ ଏବଂ ମହିଷାସୁର ଦେବୀଙ୍କ ମୁଖକୁ ଚାହିଁ ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ କଲା । 


ମହିଷାସୂରର ମୂତ୍ୟୁ ପରେ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ରକ୍ତ, ହାସ୍ୟ ଓ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବହିର୍ଗତ ହୋଇଥିବା 
ଚଣ୍ଡୀ-ଚାମଣ୍ଡୀମାନଙ୍କୁ ଦୂର୍ଗା କହିଲେ- “ ଆରେ ମୋର କନ୍ୟାମାନେ ! ତୁମ୍ଭେମାନେ 
ଚିରଜୀବୀ ହୋଇ ଏଇ ପୂଥବୀରେ ରହିବ ଏବଂ ମୁଁ ତୁମମାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ପୁରପଲ୍ଲୀରେ 
ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ରୂପେ ସଂସ୍ଥାପନ କରିଦେଉଛି । ତମେମାନେ ସେହି ଗ୍ରାମ ଓ ନଗରର 
ରକ୍ଷୟିତ୍ରୀ, ପାଳୟିତ୍ରୀ ଓ ମାତୃବେଦୀ ରୂପେ ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସଂପୂଜିତା ହେବ । 
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ଆମ ଗ୍ରାମଦେବତୀମାନେ କିଏ ? ୨୧୧ 


ଲୋକେ ତୁମମାନଙ୍କୁ ସର୍ବବିଧ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ଅଗ୍ରେ ବରଣ କରିବେ ଓ ମାଜଣା 
କରିବେ । ତୁମେମାନେ ସର୍ବଦା ଗ୍ରାମ ଓ ନଗରରର ନରନାରୀଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ବିଧାନରେ 
ରତ ରହିବ । ତେଣୁ ଲୋକେ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସର୍ବମଙ୍ଗଳା ଓ ମୋର ପ୍ରତିନିଧ୍ବ ରୂପେ 
ପୂଜାକରି ବଳିଭୋଜ୍ୟ ଦେବେ । ଗ୍ରାମ ଓ ନଗରର ଲୋକମାନେ ଯେପରି ସର୍ବଦା 
ଧର୍ମପଥରେ ଗତି କରିବେ, ସେ ଦାୟିତ୍ଵ ମଧ୍ୟ ତୁମ ଉପରେ ଦିଆଗଲା । ଯଦି 
ଲୋକମାନେ ସତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମମାର୍ଗ ଛାଡ଼ି ଅଧର୍ମ ଓ ଅନୀତି ଆଚରଣ କରିବେ, ସେମାନଙ୍କୁ 
ନାନାବିଧ ଦଣ୍ଡ ଦେବାର ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ତୁମକୁ ଦିଆଗଲା ।” 


ସେହିଦିନଠାରୁ ଅଦ୍ୟାବଧୂ ଆମ ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ସେହିସବୁ ଚଣ୍ଡୀ-ଚାମଣ୍ଡୀମାନେ 
ବିଭିନ୍ନ ନାମ ବହନ କରି ସେହି ସେହି ଗ୍ରାମ ଓ ନଗରର ଅଧବଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ରୂପେ ପୂଜା 
ପାଇଆସୁଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରାମଦେବତୀ ଓ ନଗରପାଳିକା ଦେବୀରୂପେ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ବହୁ ମାନ୍ୟତା ଦେଇଥାଉ । ଏହି ଦେବୀମାନେ କୌଣସି କାରଣରୁ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ, 
କାଳିଶି ସାହାଯ୍ୟରେ ନିଜର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସାବଧାନ କରିଦିଅନ୍ତି 
3 କାହାର କୌଣସି ଅନୀତି ଓ ଅନ୍ୟାୟ ଦେଖାଇ ତାକୁ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ଓ ଅନୁତାପ କରିବାକୁ 
ଆଦେଶ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଏହି ଦେବୀମାନଙ୍କୁ ଲୋକାଳୟମାନଙ୍କରେ ଅଧ୍‌ଶ୍ାତ୍ରା ଦେବୀ 
ବା ଲୌକିକ ଦେବୀ ରୂପେ ମଧ୍ୟ ଗଣ୍ଯ କରାଯାଏ । ଏହି ଦେବୀମାନେ ମଧ୍ଯ 
ରାଜପ୍ରାସାଦରେ, ଗଡ଼ମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ନାମ ଧାରଣ କରି ସଂପୂଜିତା ହେଉଥାନ୍ତି । 
ଏହି ଦେବୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେତେକ ଅରଣ୍ୟରେ ରହି ବନଦୁର୍ଗା ରୂପରେ ପୂଜା ପା'ନ୍ତି । 
କେହି କେହି ଦେବୀ ମଧ୍ଯ ପାହାଡ଼ ପର୍ବତର ଗିରିକନ୍ଦରମାନଙ୍କରେ ରହିଥଆନ୍ତି ବା 
ବିପଦସଂକୂଳ ପଥରେ ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାପାଇଁ ବାଟମଙ୍ଗଳା ରୂପେ ଅବସ୍ଥାନ 
କରିଥାନ୍ତି | କେତେକ ଦେବୀ ମଧ୍ଯ ସମୁଦ୍ର କୂଳରେ, ହଦ ଭିତରେ ବା ନଦୀକୂଳରେ 
ଅବସ୍ଥାନ କରି ଜଳଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ବା ନଦୀ, ହ୍ରଦ, ସମୁଦ୍ର ଭିତରେ କାରବାର 
କରୁଥିବା ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପୁଜା ପାଇଥାନ୍ତି । 


ଏହି ଦେବୀମାନେ କିନ୍ତୁ ଦୂର୍ଗାଙ୍କଠାରୁ ସମ୍ଭବିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ସମ୍ପୂର୍ଣ ମହିମା, 
ତେକ, କର୍ଚତ୍ଵ, ଶକ୍ତିର ଅଧ୍ବକାରିଣୀ ନୂହନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କଠାରେ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଦିବ୍ୟଗୁଣ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବରେ ନ ଥାଏ । ଯଦିଓ ଏମାନେ ଲୋକମାନଙ୍କର କଲ୍ଯାଣ କରନ୍ତି ଓ 
ଆପଦଂ-ବିପଦ ଖଣ୍ଡନ କରନ୍ତି, ତଥାପି ଏମାନଙ୍କର ଏହି ଶକ୍ତି ଖୁବ୍‌ ସଂକୂଚିତ ଓ ସୀମିତ | 
ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ସଦୃଶ ନିରଙ୍କୁଶ ଶକ୍ତିର ଅଧ୍ଵକାରିଣୀ ଏମାନେ ନୂହନ୍ତି । ତା' ଛଡ଼ା ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ 
ପରି ଏମାନେ ଲୋମାନଙ୍କୁ ଦିବ୍ଯପଥ ବତାଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଦିବ୍ୟବିଧାନ ବତାଇ 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଓ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ନେଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ତେବେ, 
ମନୁଷ୍ୟମାନେ ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ, ନ୍ଯାୟ ଓ ପ୍ରେମ ପଥରେ 
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୨୧୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଜୀବନଯାପନ କରୁଥିବେ, ସେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଗ୍ରାମ ବା ନଗରର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ 
ଦେବୀମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ ଆକସ୍କିକ ରୋଗ-ବୈରାଗ୍ୟ ଆପଦ-ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା 
କରିପାରିବେ । ଲୋକେ ଧର୍ମପଥ ହୁଡ଼ିଲେ ଓ ଅଧର୍ମ ପଥରେ ଗତିକଲେ ଏହି 
ଦେବୀମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ କର୍ମଫଳରୁ ରକ୍ଷାକରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଏହି ଦେବୀମାନଙ୍କୁ ନେଇ କିଛି ଅସୁବିଧା ମଧ୍ଯ ରହିଅଛି । ତା'ହେଲା 
ଲୋକମାନେ ଯଦି ତାମସିକ ସ୍ଵଭାବର ହୁଅନ୍ତି ଲୋକମାନେ ଯଦି ହିଂସା, ରର୍ଷା, 
ଦେ୍‌ଷ, କଳହ, ଲୁଣ୍ଠନ, ଅତ୍ୟାଚାର, ରକ୍ତପାତ, ଧର୍ଷଣମର୍ଷଣାଦି ଅପକର୍ମରେ ମତିଯାନ୍ତି, 
ତେବେ ଏହି ଗ୍ରାମ ଓ ନଗର ଦେବତୀମାନେ ସେହି ପ୍ରତିମା ଭିତରୁ ଅନ୍ତରହିତା ହୋଇଯାନ୍ତି 
ଏବଂ ମହାଦୁର୍ଗାଙ୍କ ପାଖକୁ ଫେରିଯାନ୍ତି ଏବଂ ବିପଦର କଥା ହେଲା ଯେ, ସେମାନଙ୍କର 
ସେହି ସେହି ଶୂନ୍ୟଗର୍ଭ ମୂର୍ରି ଭିତରେ କୌଣସି କୌଣସି ଅପଶକ୍ତି ଆସି ପ୍ରବେଶ 
କରିଯାନ୍ତି । ମହାଶୂନ୍ୟ ଭିତରେ ସୂକ୍ଷ୍ମଲୋକମାନଙ୍କରେ ଅନେକ ପିଶାଚୀ ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ଅଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଆସି ସେହିସବୁ ମୁର୍ରି ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିଯାନ୍ତି ଏବଂ ଭୟଙ୍କର 
ବିପଦମାନ ଘଟାଇଦିଅନ୍ତି । ତା' ଫଳରେ ଗ୍ରାମ ଓ ନଗରମାନଙ୍କରେ ନାନାଦି ମାରାମ୍ମକ 
ରୋଗ-ବୈରାଗ୍ୟ ପ୍ରବେଶ କରେ, ଲୋକମାନେ ଉନ୍ନତ ହୋଇ ପରସ୍ତର ମଧ୍ଯରେ 
ଦଙ୍ଗାହାଙ୍ଗାମା କରନ୍ତି । ଲୋକମାନଙ୍କର ମନ ବିକୃତ ହୋଇଯାଏ । ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ 
ପାଶବିକ ଓ ଜାନ୍ତବ ପ୍ରବୃତ୍ତି ପ୍ରବଳ ହୋଇଯାଏ; ଫଳରେ ଗ୍ରାମ, ସହର, ବନ, ପର୍ବତଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ସମଗ୍ର ଦେଶର ପରିବେଶ ବିଗିଡ଼ିଯାଏ ଓ ମନୁଷ୍ୟସମାଜର ଅଧୋଗତି 
ହୁଏ । ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ଏହି ଜାନ୍ତବ ବିକୃତ କ୍ରିୟାକର୍ମ ଦେଖ ଓ ଅଧଃପତନ ଦେଖୁ 
ଏହି ଅପଶକ୍ତି ବା ଛଦ୍ଧ ଦେବୀମାନେ ଖୁବ୍‌ ଆନନ୍ଦ ଓ ଉଲ୍ଲାସ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ମଣିଷକୁ ଆହୁରି ଅଧଃପତିତ ହେବା ଦିଗରେ ସେହି ଅପଦେବୀମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ପରୋକ୍ଷରେ ପ୍ରବର୍ଭାଉଥାନ୍ତି । 


ଦୁଃଖର କଥା ଯେ, ଆଜି ଆମ ଦେଶରେ ପ୍ରତି ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ଏହି ଦୈବଦୂର୍ଘଟଣା 
ଘଟିଚାଲିଛି । ଯାହା ଆଶଙ୍କା ହୁଏ, ଆମର ଗ୍ରାମ ଓ ସହରମାନଙ୍କର ଅଧ୍କଷ୍ଠାତ୍ରୀ 
କଲ୍ୟାଣମୟୀ ଦେବୀମାନେ ଆଉ ସେମାନଙ୍କର ମୂର୍ରି ଭିତରେ ନାହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ମୁର୍ରି ଭିତରେ ଅପଶକ୍ତି ପିଶାଚୀମାନେ ପ୍ରବେଶ କରି ଆସ୍ଥାନ ଜମାଇସାରିଲେଣି ଏବଂ 
ବର୍ଭମାନ ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଯେଉଁସବୁ ଶୋଚନୀୟ ଅମାନୁଷିକ କ୍ରିୟାକାଣ୍ଡ ଘଟୃଛି ଓ ଯେଉଁସବୁ 
ଅହେତୁକୀ ମାରାମ୍ବକ ଦୁର୍ଘଟଣାମାନ ଘଟୁଛି, ଏସବୁ ସେହି ଭୂତ ବେତାଳ 
ପିଶାଚୀମାନଙ୍କର ନିଶୂର ହଠକାରିତାର ଫଳ । 
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ଯୋଗେସଷ୍ଵର ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପଞ୍ଚଦେବୋପାସନା ଓ ଦେବୀଦୁର୍ଗା ୨୧୩ 


୭୭. ଯୋଗେଶ୍ବର ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ପଞ୍ଚଦେବୋପାସନା ଓ ଦେବୀଦୂର୍ଗା 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ତ୍ରିମୂର୍ରଭି ଉପାସନା ଭଳି “ ପଞ୍ଚଦେବ-ଉପାସନା' ପଦ୍ଧତି ମଧ୍ଧ 
ରହିଛି । ଏହି ପଞ୍ଚଦେବତା ହେଲେ ଗଣେଶ, ନାରାୟଣ, ରୁଦ୍ଧ ବା ଶିବ, ଅମ୍ବିକା ବା 
ଦୁର୍ଗା ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବା ଧର୍ମ । ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଟ ମହେଶ୍ବର- ଏହି ତିନି ଦେବ ଯେପରି ମୂଳ 
ପରମ ସ୍ଵରୂପରେ ସେହି ଏକ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ପଞ୍ଚବିଧ କ୍ରିୟାଶୀଳ ରୂପ । ଏମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଭିନ୍ନଭାବ ବା ପାର୍ଥକ୍ୟବୋଧ ରହିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ ବୋଲି ଶାସ୍ତ୍ର କହିଛନ୍ତି । 
ପରମେଶ୍ବର ଏହି ପଞ୍ଚଦେବତ୍ଵରେ ପରିଣତ ହୋଇ ପାଞ୍ଚଟି ବିଶେଷ ରୂପ ଓ ଗୁଣ ମଧ୍ଯ 
ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦାୟିତ୍‌ ରହିଛି । 

ଆମର ସର୍ବବିଧ ଦେବକାର୍ଯ୍ୟ ଓ ପିତୃକାର୍ଯ୍ୟରେ ଏପରିକି ଆମର ଦୈନନ୍ଦିନ 
ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଆମେ ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନ୍‌ ଗଣେଶଙ୍କୁ ଆବାହନ ଓ ଉପାସନା 
କରୁ । କାରଣ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଜୀବନର ଗତିପଥରେ ସର୍ବବିଧ ବାଧାବିଗ୍ନର ଖଣ୍ଡନକାରୀ | 
ସେ ପୁଣି ବିଦ୍ୟା ଓ ଜ୍ଞାନଦାତା | ସେ ଏକାଧାରରେ ବିଘ୍ନ-ବିନାଶକ, ଅଜ୍ଞାନ ବିନାଶକ 
ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଭଞ୍ଜକ | ବଣିକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ବେପାର ବଣିଜରେ ଲାଭ-ଶୁଭ ଲାଗି 
ଗଣପତିଙ୍କର ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । ସେ ମଧ୍ଯ ସିଵିଦାତା | ସାହିତ୍ୟ, ସଙ୍ଗୀତ, କଳା, ବିଜ୍ଞାନ 
ସାଧନାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ସାଧନା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେକୌଣସି ତପସ୍ୟା ଓ ସାଧନା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗଣେଶ ହିଁ ଆମର ସିଵିକୁ ତୃରାନ୍ତିତ କରାଇଥାନ୍ତି । ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ବିଶୃଙ୍ଖଳା 
ଭିତରେ ସେ ଆଣିଦିଅନ୍ତି ଶୃଙ୍ଖଳା | ସାଧକ ଓ ପୁଜକର ମନ ଓ ହୃଦୟରେ ସେ ] ଆସପହା, 
ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ ସହିଷ୍ଭୁତା ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟା ଓ କୌଶଳ ଶିକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ 
ଗଣେଶଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ସ ହେବାକୁ ହୁଏ | 


କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଅଜ୍ଞାନ ରହିବାକୁ ଇଛା କରନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଶୁଭକାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଓ ସାମାଜିକ ମଙ୍ଗଳକାର୍ଯ୍ୟରେ ବିଘ୍ନ ଘଟାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ସହିତ ମିଳିମିଶି ନ ରହି ଏକୂଟିଆ ବାହାର ହୋଇ ରହନ୍ତି ଓ ସ୍ବେଚାଗ୍ତରୀ ହୋଇ 
ଅନ୍ୟର ଅମଙ୍ଗଳ କରିବାକୁ ଲାଗିପଡ଼ନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଉପରେ 
ଅତ୍ୟାଚାର କରନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ଏକ ସ୍ବେଛାଚାରୀ ତନ୍ତ୍ରରେ ପରିଣତ କରନ୍ତି, 
ଯେଉଁମାନେ ଗଣଚେତନାକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ବିଭ୍ରଷ୍ଟ କରନ୍ତିଂସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଗଣପତି 
ଭଗବାନଙ୍କର କୋପଦୃଷ୍ଠି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ପଡ଼ିଥାଏ ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ଗଣେଶ ଦମନ 
କରନ୍ତି । 
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୨୧୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ନାରାୟଣ ବା ମହାବିଷ୍ଣୁ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରେମ, ଭକ୍ତ ଓ ମୁକ୍ତିର ଦେବତା । ସେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରଜାପାଳନ କଉ । ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ ଓ ଦିବ୍ୟଭାବ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ 
ଉପାସନା କଲେ ଉପାସକର ମନ ଓ ହୃଦୟ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ ଓ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମ ଆନନ୍ଦ ଉପଲବ୍ଧ 
ହୁଏ । ସେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତକୁ ଭବ-ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ଦିଅନ୍ତି । ଭବତାପରୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି ଓ 
ଜନ୍ମମୂତ୍ୟୁର ଚକ୍ର ଭିତରୁ ମୋକ୍ଷ କରନ୍ତି । ଏହି ବିଷ୍ଣୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ମାୟାଶ୍ତି ଏହି 
ବିଶ୍ବ-ପ୍ରପଞ୍ଚର ଜୀବଜନ୍ତୁ ଓ ମାନବପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜୀବନ-ରଜୁରେ ବାନ୍ଧି ରଖିଛି 
ଏବଂ ଯେ ଏହି ସାଂସାରିକ ମୋହମାୟାରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ଗାହେଁ, ସେ ବିଷୁଙ୍କ 
ନିକଟରେ ପୂର୍ଣ ସମର୍ପିତ ହେଲେ ସେ ତାକୁ ଏହି ଦୂରନ୍ତ ମାୟା ସମୁଦ୍ରରୁ ପାରି କରିଦିଅନ୍ତି । 

ପୁଥୁବୀରେ ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମ-ସଙ୍କଟ ଦେଖାଦିଏ ଏବଂ ଅଧର୍ମୀ ଓ ଦୂଷ୍ଟମାନେ 
ପ୍ରବଳ ହୁଅନ୍ତିଟ ଯେତେବେଳେ ସେହି ଦୂଷ୍ଟମାନେ ସରଳ ସାଧୁ ଶିଷ୍ଟମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ପ୍ରବଳ ଅତ୍ୟାଚାର କରନ୍ତି, ଯେତେବେଳେ ଆସୁରିକ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରତାପରେ ଓ 
ଅନାଗାରରେ ପୂଥବୀର ଜୀବଜନ୍ତୁ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ଉଠନ୍ତି ଓ ସ୍ଵୟଂ ବସୁମାତା ଦୁଃଖ ଓ 
ତ୍ରାସରେ କମ୍ପିତା ହୁଅନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଏହି ନାରାୟଣ ହି ନରୋତ୍ତମଙ୍କ ସହ ମିଳିତ 
ହୋଇ ପୂଥବୀରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଓ ଦୁଷ୍ଟ ଦଳନ କରି ଶିଷ୍ଟ ପାଳନ କରନ୍ତି | 
ଜୀବଜନୁମାନଙ୍କୁ ଅଭୟ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଯୁଗର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁସାରେ ସନାତନ ଧର୍ମର 
ସଂସ୍କାର ସାଧନ କରନ୍ତି ଓ ଧର୍ମଧାରାକୁ ଗତିଶୀଳ କରାଇ ଦିଅନ୍ତି । ଏହି ମହାବିଷ୍ୁ ଅନନ୍ତ 
କ୍ଷୀରସମୁଦ୍ରରେ ବାସୁକି ସର୍ପକୁ ଶଯ୍ୟାକରି ତା” ଉପରେ ଯୋଗ ନିଦ୍ରାରେ ମଗ୍ନ ଥା'ନ୍ତି । 
ଏହି ଯୋଗ ନିଦ୍ରାରେ ଥାଇ ମଧ୍ୟ ସେ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଘଟୁଥିବା ସବୁ କିଛି ଘଟଣା ଓ 
ଦୁର୍ଘଟଣାକୁ ଜାଣିପାରନ୍ତି । 

ରୁଦ ବା ଶିବ ହେଉଛନ୍ତି ମଙ୍ଗଳ ଓ କଲ୍ୟାଣର ଦେବତା | ସେ ମଧ୍ୟ ଯୋଗ ଓ 
ବୈରାଗ୍ୟର ଦେବତା, ତ୍ୟାଗ ଓ ତିତିକ୍ଷାର ଦେବତା | ସେ ପୁଣି ସ୍ଵୟଂ ମହାକାଳ | ସେ 
ଅନନ୍ତ ସମୟର ପ୍ରବାହକୁ ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି ଓ ସଂଯମନ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି । କାଳସ୍ଟୋତର 
ପ୍ରବହମାନତାକୁ ଯଦି କିଏ ରୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ବସେ, ତେବେ ସେ ତାଙ୍କୁ ବିନାଶ କରନ୍ତି । 
ଚିର ବିକାଶଶୀଳ ସୃଷ୍ଟିକରମରେ ଯାହାକିଛି ବିକାଶର ପରିପନ୍ଛୀ ହୁଏ, ତାହାକୁ ସେ ଧ୍ଵଂସ 
କରନ୍ତି । ଏ ସୃଷ୍ଟିରେ ଯାହାର ଆଉ କିଛି ଉପଯୋଗିତା ରହେ ନାହିଁ ସେ ତାକୁ ବିନଷ୍ଟ 
କରନ୍ତି । ଯେକୌଣସି ଯଜ୍ଞ ବା କ୍ରିୟାନୁଷ୍ଠାନ ବାହାରକୁ ଯେତେ ଶୁଦ୍ଧ ବା ଦିବ୍ୟ ମନେ 
ମହଲେ ବି, ତାହା ଯଦି ଜଗତର ଅମଙ୍ଗଳ କରିବାର ଆଶଙ୍କା ହୁଏ, ତେବେ ଏହି 
ରୁଦରୂପୀ ଶିବ ତାକୁ ଧ୍ଵଂସ କରନ୍ତି | ଅତୀତ, ବର୍ଭମାନ ଓ ଭବିଷ୍ଯତ୍‌ କାଳ ଉପରେ ସେ 
ସ୍ବୟଂ ମହାକାଳ । ତାଙ୍କର ତାଣ୍ଡବ-ନୃତ୍ୟର ତାଳେ ତାଳେ ଏ ସୃଷ୍ଟିର ଛନ୍ଦ ନିୟନ୍ିତ 
ହେଉଥାଏ | ଯେଉଁଠାରେ ଏହି ମଙ୍ଗଳମୟ ଛନ୍ଦର ପତନ ହୁଏ, ଯେଉଁଠାରେ କୌଣସି 
ଗତିରେ ତାଳ ଭଙ୍ଗ ହୁଏ, ତା' ଉପରେ ଶିବଙ୍କର ରୁଦ୍ରଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷିପ୍ର ହୁଏ | 
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ଯୋଗେଷୃର ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପଞ୍ଚଦେବୋପାସନା ଓ ଦେବୀଦୂର୍ଗା ୨୧୫ 


ଶିବଙ୍କୁ ଉପାସନା କଲେ ଆମ ଚିତ୍ତରେ ପବିତ୍ରଭାବ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ । ଆମର 
ସମସ୍ତ କାମନାବାସନା ଛାଏଁଛାଏଁ ମଙ୍ଗଳମୟ ହୋଇଯାଏ । ଶିବ ଆମକୁ ସବୁପ୍ରକାର 
ଆତିଶଯ୍ୟରୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି । ଆମକୁ ଅଯଥା ମାୟା, ମୋହ ଓ ଆସକ୍ତିରୁ ରକ୍ଷା କରି ଆମ 
ଭିତରେ ବୈରାଗ୍ୟଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । ଆମର ସଂସାର-ଆସକ୍ତ ସ୍କୁଳ ମନକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଆଡ଼କୁ ଆକଷଣ କରିନିଅନ୍ତି । ଆମ ଭିତରେ ଦିବ୍ୟ ସନ୍ତୋଷ ଜାଗରିତ କରିଦିଅନ୍ତି । 
ଆମକୁ ଶୁଭକର୍ମ, ଯଜ୍ଞ ଓ ତପସ୍ୟାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ଦିବ୍ୟଭାବରେ ଆନନ୍ଦରେ 
ଯେଉଁ ଉନ୍ମାଦନା ଥାଏ, ତାହା ସେ ଆମକୁ ଉପଲବ୍ଧ କରାନ୍ତି । ଆମ ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହାକିଛି 
ଅମଙ୍ଗଳ, ଅସନୁଷ୍ଠ ଓ ତାମସିକ ଭାବ ଥାଏ ଶିବଙ୍କ କୃପାରୁ ତାହା ତିରୋହିତ 
ହୋଇଯାଏ । ଆମର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ରୋଗ ଓ ଆପଦ ବିପଦରେ, ଏପରିକି ଆସନ୍ଧ 
ମୂତ୍ୟୁକାଳରେ ବି ଏହି ସର୍ବମଙ୍ଗଳଦାତା ଆଶୁତୋଷ ମହାଦେବ ଶିବଶଙ୍କର ଆମକୁ 
ସାହା ହୁଅନ୍ତି | ଏଇ ଭୋଳାନାଥ ଶିବ ଆମ ମନ ଭିତରୁ ଅଶୁଭ ସତି ସବୁ କାଢ଼ିନେଇ 
ଆମକୁ ଦିବ୍ୟଭାବର ସ୍କଵରଣ କରାଇଦିଅନ୍ତି । ଯିଏ ସତ୍‌, ସରଳ, ପବିତ୍ର, ଅନ୍ଯର 
ମଙ୍ଗଳକାମୀ ଓ ଭଶ୍ଵରପରାୟଣ, ସେ ଶିବ ଭଗବାନଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ ହୁଏ । 
ବିଶ୍ଵବବ୍ରହ୍ମା୍ତରେ ନିତ୍ୟ ସମୁଦ୍ର ମନ୍ଛନ ଚାଲିଛି ଏବଂ ସେହି ମନ୍ଛନରୁ ଅମୃତ ସହିତ ବିଷ 
ମଧ୍ଯ ବାହାରୁଛି । କରୁଣାହୁଦୟ ଶିବ ଏହି ସୃଷ୍ଟିକ୍ଷୟକାରୀ କାଳକୂଟ ବିଷକୁ ସର୍ବଦା ପାନ 
କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ବିଷର ଜ୍ବାଳା ନିଜ ଭିତରେ ସହ୍ୟ କରି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବିଷ ଜ୍ଵାଳାରୁ 
ରକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ଶିବଭକ୍ତ, ସେମାନେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ, 
ପାଡ଼ା, ଜ୍ଵାଳାଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ନିଜ ଭିତରକୁ ଟାଣିନିଅନ୍ି । ଅଧ୍ଯାତ୍ସ“ସାଧନାରେ ଶିବ ହିଁ 
ଆଦ୍ୟଗୁରୁ । 

ସୂର୍ଯ୍ୟନାରାୟଣ ବା ଧର୍ମଦେବତା ହେଉଛନ୍ତି ସତ୍ୟ, ନ୍ୟାୟ, ଆଲୋକ, ଉନ୍ଳ 
ଜୀବନ ଓ ଶାଶ୍ବତ ଦିବ୍ୟନୀତିର ଦେବତା-ସେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ରକ୍ଷକ । ଏ ଜଗତ ଯେଉଁ 
ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ୟ ଓ ଶୂଙ୍ଗଳା ଉପରେ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି ଓ ଯେଉଁ ଶାଶ୍ବତ ଶୁଭଙ୍କରୀ ନୀତିକୁ 
ଅବଲମ୍ବନ କରି ଆଗକୁ ଗତି କରୁଛି-ଏହି ସୂର୍ଯ୍ୟନାରାୟଣ ହେଲେ ତା'ର ରକ୍ଷକ ଓ 
ନିୟାମକ । ଧୁଳିକଣାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଗ୍ରହନକ୍ଷତ୍ରଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ“କୀଟପତଙ୍ଗ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ମଣିଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ସ୍ଥାବର ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଏକ ଭଶ୍ଵର-ଦର ସ୍ଵଧର୍ମ 
ରହିଛି । ସେହି ସ୍ଵଧର୍ମ ନଷ୍ଟ ହେଲେ ବା କେହି ସେହି ଧର୍ମରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହେଲେ ଧର୍ମ 
ଦେବତା ତାଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ଦିଅନ୍ତି । କେହି ନୀତି ଓ ନ୍ଯାୟରୁ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହେଲେ, କେହି ମଧ୍ଯ 
ଅନ୍ୟର ଧର୍ମ ଉପରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ କଲେ ବା ଆକ୍ରମଣ କଲେ ଏହି ସୂର୍ଯ୍ୟରୂପୀ ଧର୍ମ ଦେବତା 
କୃପିତ ହୁଅନ୍ତି । ମିଥ୍ୟା, ମାୟା, କୂଟ ବୁବି, ଜଟିଳତା, ଛଳନା କପଟତା-ଅନ୍ୟ ଉପରେ 
ଅତ୍ୟାରାର ଓ ପୀଡ଼ନ ଦେଖିଲେ ଧର୍ମଦେବତା ରୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଏ କଥା ସତ ଯେ, 
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୨୧୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଧର୍ମ ଦେବତା ରୁଷ ହେଲେ ସ୍ବୟଂ ଇଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ କୋପ ଓ ଦଣ୍ଡରୁ ଆମକୁ ରକ୍ଷା 
କରିବେ ନାହିଁ । ଧର୍ମ ଦେବତା ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ- ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମେ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ଓ ଧର୍ମାଗାରୀ 
ହେଲେ, ଆମର ଶରୀର ପ୍ରାଣ ଓ ମନ ମଧ୍ଯ ରୋଗାକ୍ରାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ଓ ଆମେ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ, 
ଦିବ୍ୟସୁଖ ସହ ଉଜ୍ଵଳ ପରମାୟୁର ଅଧ୍ୂବକାରୀ ହେଉ | ଏହି ଧର୍ମ ଦେବ ସୂର୍ଯ୍ୟ କେବେ 
ପୂଥବୀ ଉପରୁ ତାଙ୍କର ପ୍ରାଣଦାୟିନୀ କିରଣ ଓ ଆଲୋକ ଅପସାରଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ 
ଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ଧକାର ନାହିଁ । ଅଗ୍ନି ତାଙ୍କଠାରୁ ସୃଷ୍ଟ । ସମଗ୍ର ସୌରଜଗତ ତାଙ୍କର 
ଗର୍ଭରୁ ଜାତ ହୋଇଛି । ଏହି ସୂର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଚକ୍ଷୁସ୍ଵରୂପ । ଆମର ପାପ 
ପୁଣ୍ୟ, ଭଲମନ୍ଦ, ସତ୍ୟମିଥ୍ୟା ସବୁକୁ ସିଏ ହିଁ କେବଳ ଦେଖୁଛନ୍ତି | ଆମେ ତାଙ୍କଠାରୁ 
ଆମର ବାହ୍ୟ ଓ ଅଭ୍ୟନ୍ତର କିଛି ଲୁଚାଇପାରିବା ନାହିଁ । 


ଏହି ଚାରି ପୁରୁଷ ଦେବତାଙ୍କ ଭିତରେ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ପରମ ସ୍ବେହବାସ୍ସଲ୍ୟଶୀଳା 
ମାତା ରୂପେ ଆମ ପାଖେ ପାଖେ ସର୍ବଦା ରହିଛନ୍ତି । ସେ ଆଦିମାତା ପରମା ପ୍ରକୃତି 
ସେ ମଧ୍ଯ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ଯୋଗମାୟା ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନା । ଏହି ମହାଦେବୀ ମାହେଶ୍ବରୀ, 
ମହାକାଳୀ, ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ମହାସରସ୍ବତୀ ଓ ଅନ୍ଧପୂର୍ଣ୍ଠାରୂପେ ଏ ପୂଥବୀକୁ ଓ ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ 
ଜନ୍ମ ପାଳନ, ବର୍ଵନ ଓ ସଂହାର ମଧ୍ଯ କରୁଛନ୍ତି । ସେ ଏହି ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମା୍ଡକୁ ପ୍ରତି 
ମୁହୂର୍ଭରେ ନିଜର ପରମ-ଯୋନିବିବରରୁ ଜନ୍ମ କରୁଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ପରମ ମୁଖବିବର 
ଭିତରେ ଗ୍ରାସ କରୁଛନ୍ତି । ସେ ନରପତିମାନଙ୍କର ଦୁର୍ଗ ରକ୍ଷୟିତ୍ରୀ ଦୁର୍ଗା । ସେ ପୁଣି 
ଅସହାୟ, ଦୁର୍ବଳ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଜୀବନରେ ସର୍ବବିଧ ଦୁର୍ଗତିନାଶିନୀ ଦୁର୍ଗା । 

ମହାଯୋଗୀ ଓ ମହାକବି ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ତାଙ୍କର “ସାବିତ୍ରୀ? ମହାକାବ୍ୟରେ 
ଦେବାଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଯେଉଁ ପରିଚୟ ଦେଇଛନ୍ତି, ତାହା ଆମ ଧର୍ମ-ସାହିତ୍ୟରେ ଅତୁଳନୀୟ ! 
ସାବିତ୍ରୀ ତାଙ୍କର ଅନ୍ତରାତ୍ନାର ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେହି ମହା ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିଥିଲେ ଓ 
ତାଙ୍କ ମୁଖରୁ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ପରିଚୟ ଶ୍ରବଣ କରିଥଲେ । ସେହି ବର୍ଣ୍ଣନାଟିର ସାରାଂଶ 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରୁଛି | 


..“ ଏତିକି କହି ସାବିତ୍ରୀ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତର୍ଲୋକର ଆହୂରି ଗଭୀର ସ୍ତରକୁ ଯାତ୍ରା 
କଲେ | ଅଛ ଦୂର ଯିବା ଉତ୍ତାରେ ପଥପାର୍ଶ୍ଡରେ ସେ ଜଣେ ତେଜସ୍ଵିନୀ ପରମାସୁନ୍ଦରୀ 
ମହାପରାକ୍ରମଶାଳିନୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ | ସୁନ୍ଦର ବୃକ୍ଷଲତା ବେଷ୍ଟିତ ଏକ ମନୋରମ 
ପୁଷ୍ପିତ କୁଞ୍ଜ ଭିତରେ ସୁବିପୂଳ ଏକ ରତୁ-ଶିଳାର ସିଂହାସନରେ ସେ ଉପବିଷ୍ଟ ରହିଥିଲେ | 
ରକ୍ତାଭ ସ୍ଵର୍ଣ-ସମୁନ୍ନଳ କାନ୍ତିରେ ତାଙ୍କର ଶରୀର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦେଦୀପ୍ୟମାନ ଦିଶୁଥିଲା । 
ତାଙ୍କର ଏକ ହସ୍ତରେ ଥିଲା ଦେବାଧଦେବ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ବଜ୍ର ଓ ଅନ୍ୟ ହସ୍ତରେ ଥିଲା 
ଦେବଦେବ ମହାଦେବ ରୁଦ୍ରଙ୍କର ତ୍ରିଶୂଳ । ତାଙ୍କର ପାଦ ଏକ ବିଶାଳକାୟ ଦୂପ୍ତ ସିଂହର 
ପୂଶ୍ତଦେଶରେ ସ୍ଥାପିତ ଥଲା | ତାଙ୍କ ଅଧରରେ ନିଦାରୁଣ ହାସ୍ୟରେଖା ଓ ଚକ୍ଷୁ ଦୁଇଟିରେ 
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ଯୋଗେଷୂର ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପଞ୍ଚଦେବୋପାସନା ଓ ଦେବୀଦୁର୍ଗା ୨୧୭ 


ସ୍ବର୍ଗର ଦୀପ୍ତିମୟୀ ବହ୍ନି ପ୍ରସୁଟିତ ହେଉଥଲା । ସେ ଏହି ତ୍ରିଭୁବନର ଅଧୀଶ୍ବରୀ ଭଳି 
ଦିଶୁଥିଲେ | ତାଙ୍କ ଦୁଇପାର୍ଶ୍ଵବରେ ଜୟା ଓ ବିଜୟା ନାମ୍ନୀ ଦୂଇ ପରାକ୍ରମଶାଳିନୀ ଦେବୀ 
ତାଙ୍କ ସହଚରୀ ରୂପେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ଥିଲେ । ସେହି ଦେବୀ ତାଙ୍କ ସହଚରୀ ସାବିତ୍ରୀଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିଜର ପରିଚୟ ନମ୍ର ଓ ଦୀପ୍ତ ସ୍ତରରେ କହିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ । 
ହେ ସାବିତ୍ରୀ ! ମୁହିଁ ତୂମର ଅନ୍ତରାତ୍ସା । ମଣିଷ ଲାଗି ହିଁ ସ୍ବର୍ଗରୁ ଏଇ ଭୂତଳକୁ 

ଓହ୍ଲାଇ ଆସିଛି । ଦେବ ଓ ଦାନବର ନିତ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧସ୍ଥଳୀ ଏହି ପୂଥବୀରେ ମୁଁ ଦେବତାମାନଙ୍କ 
ପକ୍ଷରେ ରହି ଯୁଦ୍ଧ କରି ଚାଲିଛି । ମୁଁ ଅଭାଗାମାନଙ୍କର ଭାଗ୍ୟ, ଅଗତିର ଗତି | ମୁଁ 
ସବଳମାନଙ୍କୁ ବଳ ଯୋଗାଇଦିଏ । ଦୁର୍ବଳମାନଙ୍କୁ ମୁଁ ମୋର ଶକ୍ତିର କବଚ ଭିତରେ 
ଘୋଡ଼ାଇ ରଖେ ! ମୁଁ ହିଁ କାମନା-କାତର-ମଣିଷର କାମ୍ୟ ବିଷୟ | ମୁଁ ପୁଣି ଚଳମନ 
ନିୟତିର ଚକ୍ର | ବିଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ମୋ ଭୟରେ ନିମ୍ନଗାମୀ ନ ହୋଇ ଉର୍ବବକୁ ଉଠି 
ଶାସକମାନଙ୍କର ସିଂହାସନ ମୁଁ ମୋର ପଦାଘାତରେ ଧୂଳିସାତ୍‌ କରୁଥାଏ | ଲାଞ୍ଚତ, 
ପତିତ ଓ ସର୍ବହରାମାନଙ୍କ ଦୂର୍ଗତି ନାଶ କରିବାକୁ ମୁଁ ସର୍ବଦା ତପ୍ୂର ରହିଥାଏ । ବିଶ୍ଵଗ୍ରାସୀ 
ଦାନବ, ଦୈତ୍ୟ ଓ ରାକ୍ଷସମାନଙ୍କୁ ମୁଁ ନିତ୍ୟ ବଧ କରି ଚାଲିଥାଏ- 

“ “ଦୁର୍ଗା ମୁହିଁ ଇଷ୍ଟଦେବୀ ଦର୍ପ ସବଳର 

ଲକ୍ଷ୍ମୀ ମୁହିଁ ହୃଦୟର ରାଣୀ ଶ୍ରୀମନ୍ତର ! 

ଧ୍ଵଂସ କରି ଚାଲେ ପୁଣି ମହାକାଳୀ ରୂପେ 

ପଦତଳେ ଦଳି ଚାଲେ ଅସୁରଙ୍କ ଶବ ।' 


ଭଗବାନ୍‌ ମୋତେ ଏହି ମହାନ୍‌ ବିପୁଳ କର୍ମର ଭାର ଦେଇଛନ୍ତି । ମୁଁ କୌଣସି 
ବିପଦକୁ ଭୁକ୍ଷେପ କରେ ନାହିଁ। ସ୍ଵର୍ଗର କୃଦ୍ଧ ଭୂକୁଟାକୁ ମଧ୍ଯ ମୋର ଡର ନାହିଁ । 
ନରକର ହିଂସ୍ର ଆକ୍ରମଣ ପାଖରେ ମୁଁ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦିଏ ନାହିଁ । ଅପଦେବତାମାନଙ୍କର 
ଦ୍ଵେଷପୂର୍ଣ ସହସ୍ର ବିରୋଧକୁ ମୁଁ ମୋର ସବଳ ପାଦରେ ଦଳି ଦେଇ ଗଲେ ଅଭୀସୁ 
ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟପଥରେ ଘେନି ଯିବା ଲାଗି । ସେମାନଙ୍କର ପଥଯାତ୍ରାର ସର୍ବଦୂର୍ଗତିକୂ 
ମୁଁ ସର୍ବଦା ଖଣ୍ଡନ କରୁଥାଏ । ହିଂସ୍ରକନ୍ତୁ ଓ ସରୀସୂପମାନଙ୍କର ରକ୍ତପିପାସୁ ଜିହ୍ବା- 
କବଳରୁ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ନିରନ୍ତର ରକ୍ଷା କରୁଥାଏ । ମଣିଷର ନଶ୍ବର ହାତରେ ମୁଁ ଶାଶ୍ଵତର 
ଖଡ୍ଗ ଧରାଇଦିଏ | ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷର ମନୁଷ୍ୟ ମନରେ ଅଜ୍ଞାନ ଗର୍ବ ଓ ଞଦ୍ଧତ୍ୟକୁ ମୁଁ ଖର୍ବ 
କରେ | 


ଆଉ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ମନୁଷ୍ୟର ଚିନ୍ତାକୁ ବୃହତ୍ତର ସତ୍ୟ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ କରେ । 
ପାର୍ଥିବ ଜୀବନ ପରିବର୍ରେ ତାକୁ ସନାତନ ଆତ୍Qିକ ଜୀବନ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ 
କରେ ମୁଁ | ଅଦୃଶ୍ୟ ଜଗତମାନଙ୍କର ସବୁ ନିଗୂଢ଼ ତଥ୍ୟ ମୋତେ ଜଣାଅଛି । ସବୁ 
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୨୧୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ରହସ୍ୟ ମଧ୍ୟ ମୋତେ ଜଣାଅଛି । ମୁଁ ବୀରମାନଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ରାର ପୁରୋଭାଗଂର 
ଚାଲିଥାଏ | ତୀର୍ଥଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କର ଦିଗହରା ଅନ୍ଧକାର ପଥରେ ମୁଁ ହିଁ ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖ 
ଉଜ୍ବଳ ଧୂବତାରା ସଦୃଶ ଜଳିଉଠେ | 


ଶୁଣ ସାବିତ୍ରୀ ! ଏ ପୃଥବୀରେ ମୁଁ ବାରମ୍ବାର ଅସୁର ବିନାଶ କରି ଆସୁଛି । କିନୁ 
ମୁଳ ପାପ ବା ପାପର ମୂଳ ଉତ୍ସକୁ ମୁଁ କିଛି କରିପାରୁ ନାହିଁ । ଏହି ପୃଥ୍‌ବୀରେ ସବୁ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭିତରେ କେବଳ ମଣିଷର ମନ ଓ ହୃଦୟରେ ହିଁ ପାପ ଜାଗି ରହିଥାଏ | 
କୁଟିଳତା ଜାଗି ରହିଥାଏ | ମଣିଷର ଶକ୍ତି ଓ କ୍ଷମତା ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲେ ତାର ଜ୍ଞାନ ଆଛୁନ୍ନ 
ହୋଇଯାଏ । ତା'ର ସୁବୁବ୍ଧି ହଜିଯାଏ | ନିଜର ରସାତଳ ନରକ ଭିତରେ ସେ ନିଜେ 
ବୂଡ଼ିଯାଏ । ବିଶ୍ଵପାପ ଓ ବିଶ୍ଵତାପ ଏଠାରେ ବିଶ୍ବ-ହୃଦୟକୁ ବ୍ୟାପି କରି ରହିଛି । ଶାଶ୍ବତ 
ସେଠାରେ ବାରମ୍ବାର ପରାସ୍ତ ହୋଇ ରଲିଛି । ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଲା ଶାନ୍ତି କିପରି ସ୍ଥାୟୀ 
ହୋଇ ରହିପାରିବ ? ଅଛ କେତେ ମଣିଷ ମତେ ଧରି, ମୋ ସାହାଯ୍ୟରେ ପାପତାପର 
ଏହି ଆବର୍ଭକୁ ପାରି ହୋଇଯାନ୍ତି ଅବଶ୍ୟ, କିନୁ ବହୁ ମଣିଷଙ୍କ ଜୀବନ ଏଠି ବ୍ୟର୍ଥ ଓ 
ବିଡ଼ନ୍ବିତ । ଏହି ବିଶ୍ଵ ଅବଶ୍ଯ ଧୀରେ ଧୀରେ ଭାଗବତୀ ପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି । 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁଦିନ ସତକୁ ସତ ପୂଥବୀ ପାଇଁ ସ୍ଵର୍ଗର ଦ୍ଵାର ଖୋଲିଯିବ ବା ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ 
ଯଦି ଏହି ଜଗତର ମର୍ମ ଭିତରେ ଆସି ଧରାଦେବେ, ତା” ହେଲେ ଯାଇ ଏ ପୂଥବୀର 
ଭାଗ୍ୟ ଓଲଟିଯିବ । ମୋର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସଂଏହା ଦିନେ ଘଟିବ । କାରଣ, ମୋର ଏହି 
ନିଦାରୁଣ ଶ୍ରମ ଓ ବ୍ରତ ଉପରେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ଅମୋଘ ଆଶିଷ ରହିଛି ବୋଲି ମୁଁ 
ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଜାଣେ । 


ଏତିକି କହି ସେହି ଅପୂର୍ବ ମନୋରମା ପ୍ରଚଣ୍ଡା ଦେବୀ ଦୂର୍ଗା ମୁହୂର୍ରେ ମାତ୍ର 
ନୀରବ ହୋଇଯାଇ ସାବିତ୍ରୀଙ୍କ ମୁଖମଣ୍ଡଳକୁ ଉଜ୍ମଳ ବିସ୍ତାରିତ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରହି ରହିଲେ । 


...ଏବଂବିଧା ଦୂର୍ଗା ଯେତେବେଳେ ଅସୁରଶକ୍ତି ବିରୋଧରେ ରଣରଙ୍ଗିଣୀ ରୂପେ 
ପୂଥବୀରେ ଆବିର୍ଦୂତା ହୁଅନ୍ତିଂଟସେତେବେଳେ ସେ ଇନ୍ଦ୍ର ବରୁଣ, ମାତରିଶ୍ବା, ରୁଦ୍ର, 
ବିଷ୍ଣୁ ଯମ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କର ଦିବ୍ୟତେଜ, ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି, ଦିବ୍ୟ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରହରଣମାନ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ସେ ଏକାଧାରରେ ମୋହିନୀ ଓ ଭୟଙ୍କରା | କିନୁୁ ସେ ମଧ୍ଯ ଅଭୟା 
ଓ ଶରଣଦାତ୍ରୀ । ସେ ସ୍ବୟଂ ଚିନ୍ନୟୀ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ପୂଥବୀର ମୃଣ୍ମୟ ବିଗ୍ରହ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି । ସେ କଠିନ ମୃତ୍ତିକାର ଗର୍ଭ ବିଦାରଣ କରି ଉଦଗତ ହେବାପାଇଁ 
ବୀଜମାନଙ୍କୁ ଶକ୍ତି ଓ ଜୀବନ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ତାଙ୍କରି ସ୍ପର୍ଶରେ ସପ୍ତ ସମୁଦ୍ର ଉଦବେଳିତ 
ହେଉଅଛି | ତାଙ୍କରି ସ୍ପର୍ଶରେ ବୃକ୍ଷଲତାଗୁଡ଼ିକ ନିତ୍ୟ ନବପଲ୍ଲବ ଓ ନବପୁଷ୍ଠରେ ବିମଣ୍ଡିତ 
ହେଉଛନ୍ତି | ତାଙ୍କରି ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରଭାବରେ ମେରୁପର୍ବତଦୃୟ ପୃଥିବୀର ଭାରସାମ୍ୟ ରକ୍ଷାକର 
ଦଣ୍ଡାୟମାନ ରହିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ତେଜରେ ଅଗ୍ନି ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ହେଉଛି । ବାୟୁ ପ୍ରବାହିତ 
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ଯୋଗେଷ୍ଠର ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପଞ୍ଚଦେବୋପାସନା ଓ ଦେବୀଦୁର୍ଗା ୨୧୯ 


ହେଉଛି । ତାଙ୍କରି କରସଞ୍ଚାଳନ ଦ୍ଵାରା ମେଘମାନେ ସପ୍ତ ସମୁଦ୍ରରୁ ବାରି ଆହରଣ କରି 
ପୃଥୁବୀରେ ବୃଷ୍ଟି କରୁଛନ୍ତି । ଜୀବକଗତର କ୍ରମବିକାଶରେ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଅମୋଘ ଶକ୍ତି ଓ 
ବୀର୍ଯ୍ୟ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରଚୋଦକ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଅଛି | 

ଦୂର୍ଗା କେବଳ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବୀ ନୂହନ୍ତି । ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ଯ 
ନିତ୍ୟ ତାଙ୍କର ଆରାଧନାରେ ରତ | ସ୍ବୟଂ ପରମେଶ୍ବର ଏ ପୂୃଥବୀରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ 
କରି ଅସାଧ୍ୟ ସାଧନ କଲାବେଳେ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ବି ଶରଣ ନେଇଥାନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଶରତ ରତୁରେ ଦେବୀଙ୍କର ଅକାଳବୋଧନ କରି ତାଙ୍କ ଶକ୍ତିରେ ରାବଣ ବଧ 
କରିଥୁଲେ | ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ଯ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ ବେଳେ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ଦେବୀ 
ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଆବାହନ ଓ ଉପାସନା ଲାଗି ପ୍ରବର୍ଭନା ଦେଇଥିଲେ ! 


ସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ହିଁ ଆମର ଅତି ନିକଟତରା ରକ୍ଷାକାରିଣୀ ଦେବୀ । 
ସେ ସର୍ବ ଭୂତରେ, ମାତୃ ରୂପରେ, ଶକ୍ତି ରୂପରେ, ଶାନ୍ତି ରୂପରେ, ବୁଝି ରୂପରେ, ପ୍ରାଣ 
ରୂପରେ, ବିଦ୍ୟା ରୂପରେ, ଏପରିକି ନିଦ୍ରା ଓ ମୋହ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ବିରାଜିତା | ତାଙ୍କରି 
ବିଭିନ୍ନ ଅଂଶରୁ ଜାତ ହୋଇଥବା ଶକ୍ତି ଉପଶକ୍ତିମାନେ ପ୍ରତି ଗ୍ରାମ ଓ ନଗରରେ 
ଗ୍ରାମଦେବତୀ ଓ ନଗରଦେବତୀ ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି 

ବସନ୍ତ ରତୁ ଓ ଶରତ ଗତୁ- ଏହି ରତୁ ଦୂଇଟି ସନ୍ଧି ରତୁ । ଏହି ସନ୍ଧି 
ରତୁଦୃୟରେ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ଏହି ପୃଥୁବୀର ମୂଣ୍ମୟ ସତ୍ତାରେ ଆବିର୍ଦୂତା ହୋଇଥାଆନ୍ତି 
ଏହି ଦୁଇ ରତୁରେ ପୃଥ୍ବୀ ନବ ତେଜ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, ଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରାଣୂରିରେ ଉଚଛଳି 
ହେଉଥାଏ । ଏହି ବେଳାରେ ଦେବୀଙ୍କର ମୃଣ୍ମୟ ମୁର୍ରି ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇ ତହିଁରେ ମନ୍ତ୍ର 
ବଳରେ ଜୀବନ୍ୟାସ କରାଯାଏ ଓ ସେହି ଜୀବନ୍ତ ଦେବୀ ମୂର୍ଭିକୁ ପୁଜା ଉପାସନା 
କରାଯାଏ । 


ମହାଯେଗା ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ତାଙ୍କର “ଦୂର୍ଗା ସୁତି'ରେ ଭାରତମାତାଙ୍କୁ ଦୁର୍ଗାରୁପେ 
ଦର୍ଶନ କରି ତାଙ୍କର ସ୍ତୁତି ସ୍ତବ କରିଛନ୍ତି । 

..' ମାତଃ ଦୂର୍ଗେ ! ସାର୍ଥ ଭୟ, କ୍ଷୁଦ୍ରାଶୟତାରେ ମ୍ରିୟମାଣ ଭାରତ | ହେ ମାତଃ ! 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ମହତ କର-ମହତପ୍ରୟାସୀ-ଭଉଦାରଚେତା କର- ସତ୍ୟ ସଂକଳ୍ପ କର- 
ଆମେ ଯେପରି ଅଛାଶୀ, ନିଶ୍ଚେଷ୍ଟ ଅଳସ ଓ ଭୟଭୀତ ନ ହେଉ ! 

ମାତଃ ଦୁୂର୍ଗେ ! ଯୋଗଶଗ୍ରି ବିସ୍ତାର କର | ଆମେ ହିଁ ତୋର ପ୍ରିୟ ଆର୍ଯ୍ୟସନ୍ତାନ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଲୁପ୍ତ ଶିକ୍ଷା, ଚରିତ୍ର ମେଧାଶକ୍ତି, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତି, ତପସ୍ୟା, ବୃହୁଚର୍ଯ୍ୟ, 
ସତ୍ୟଜ୍ଞାନ ବିକାଶ କରି ଜଗତରେ ବିତରଣ କରୁ । ମାନବର ସହାୟତା କରିବାକୁ ହେ 
ଦୁର୍ଗତିନାଶିନୀ ଜଗଦମ୍ତବେ ! ପ୍ରକାଶ ହୂଅ | 
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ମାତଃ ଦୁର୍ଚେ । ଆମର ଅନ୍ତଃସ୍ପରିପୁମାନଙ୍କୁ ସଂହାର କରି ବାହାରର ବାଧାବିଘ୍ନ 
ନିର୍ମଳ କର | ବଳଶାଳୀ, ପରାକ୍ମୀ, ଉନୃତଚେତା ଆର୍ଯ୍ୟଜାତି ଭାରତର ପବିତ୍ର କାନନେ 
ଉର୍ବର କ୍ଷେତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଗଗନ ସହଚର ପର୍ବତ ତଳେ, ପୂତସଲିଳା ନଦୀତୀରେ ଏକତା 
ପ୍ରେମ, ସତ୍ୟ, ଶକ୍ତି, ଶିଜ , ସାହିତ୍ୟ, ବିକ୍ରମ ଓ ଜ୍ଞାନରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇ ଆମେ ନିବାସ 
କରୁ ମାତୃ ଚରଣରେ ଏହାହିଁ ପ୍ରାର୍ଥନା ମାତଃ ! ପ୍ରକାଶ ହୁଅ | 


...ବୀର ମାର୍ଗ ପ୍ରଦର୍ଶନୀ ! ଆସ । ଆଉ ବିସର୍ଜନ କରିବୁ ନାହିଁ | ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସମଗ୍ର ଜୀବନ ହେଉ ନିରବଛିନ୍ଧ ଦୁର୍ଗାପୂଜା । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସକଳ କାର୍ଯ୍ୟ ଅବିରତ 
ପବିତ୍ର ପ୍ରେମମୟ, ଶକ୍ତିମୟ ମାତୃ ସେବା ବ୍ରତ ହେଉ- ଏହାହିଁ ପ୍ରାର୍ଥନା ମାତଃ ! 
ଭାରତରେ ଆବିର୍ଦୂତ ହୁଅ | ପ୍ରକାଶ ହୁଅ । 


ଆଜି ଆମର ପ୍ରିୟ ପୂଜ୍ୟ ଜନ୍ମଭୂମି ଭାରତବର୍ଷ ମହାସଙ୍କଟ ଓ ସଂଘର୍ଷ ଦେଇ 
ଗତି କରୁଛି । ଆମର ଭିତରେ ଓ ବାହାରେ ମ୍ବେଛ ଶତୁମାନେ ରହି ଏହି ସନାତନ 
ଆର୍ଯ୍ୟଭୂମିକୁ ଧୂଳିସାତ୍‌ କରିବାକୁ ଘୋର ଉଦ୍ୟମ କରୁଛନ୍ତି । ଦେଶ ଆଜି ସବୁଆଡୁ 
ବିପନ୍ନ ଓ ଦୁର୍ଗତିଗ୍ରସ୍ତ । ଏତିକିବେଳେ ହିଁ ଆସନ୍ଧୁ"ଆମେ ସମସ୍ତେ ସେହି ମହାଶକ୍ତି 
ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଦାନବଦଳିନୀ ଦୁର୍ଗତିନାଶିନୀ ଦୂର୍ଗାଙ୍କ ଅନ୍ତର ଭରି ଆବାହନ କରିବା | ତାଙ୍କରି 
ଶକ୍ତି, ତେଜ ଓ ଚେତନାର ବଳୟ ଭିତରେ ଭାରତବର୍ଷ ସବୁ ଦୂର୍ଗତିକୁ ପାରି ହୋଇଯାଉ | 
ଜୟ ମା' ଦୂର୍ଗେ । 
¢ 


୭୮. ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ମାତୃରୂପେଣ ସଂସ୍ିତା... 


‘ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ମାତୃରୂପେଣ ସଂସ୍ଥିତାଓ ନମସ୍ତସୈଃ ନମସ୍ତସୈଃ 
ନମସ୍ତସୈଃ ନମୋନମଃ । ' 


ଏହି ଶ୍ଲୋକଟି ସହିତ ଆମେ ସମସ୍ତେ ପ୍ରାୟ ପରିଚିତ ! ଦୁର୍ଗାପୁଜା, କାଳୀପୂଜା, 
ସରସ୍ବତୀ ପୂଜା ବା ଲକ୍ଷ୍ମୀପୂଜାରେ ଚଣ୍ଡୀପାଠ କରାଯାଏ ଏବଂ ସେହି ଚଙ୍ଡାଗ୍ରଚ୍ଛରେ 
ଏକ ଦୀର୍ଘ ପ୍ରଣିପାତମୂଳକ ଶ୍ଲୋକମାଳା ରହିଛି । ସେଥରରୁ ଗୋଟିଏ ଶ୍ଲୋକ ହେଲା 
ଯେଉଁ ଦେବୀ ସର୍ବଜୀବ ଭିତରେ ମାତ ରୂପରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛନ୍ତି¬ ମୁଁ ତା' ଙ୍କୁ ଗଭୀର 
ଭକ୍ତି ଓ କୃତଜ୍ଞତା ସହିତ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରଣିପାତ କରୁଛି । 
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ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ମାତୃରୂପେଣ ସଂସ୍କିତା... 9୨୨୧ 


ଏହି ଶ୍ଲୋକରୁ ବୂଝାପଡ଼େ ଯେ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସବୁ କୀଟ 
ପତଙ୍ଗ ପ୍ରାଣୀ ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ଏକ ମାତୃଶକ୍ତ ଓ ମାତୃଭାବ ଉଣାଅଧ୍ବକେ ରହିଛି । 
ଏପରି କି ଢାବନ୍ତ ବୃକ୍ଷଲତାଙ୍କ ଭିତରେ ବି ରହିଛି ଏହି ମାତୃଶକ୍ତି ଓ ମାତୃଚେତନା | 
ଖାଲି ଜୀବଜଗତରେ ନୁହେଁ“ ନଦୀ, ପର୍ବତ, ହୃଦ, ସମୁଦ୍ର, ଅରଣ୍ୟ ସବୁ ଭିତରେ 
ପ୍ରଗାଢ଼ ଅନୁଭୂତିଶୀଳ ମହାତ୍କାମାନେ ଏହି ମାତୃଶକ୍ତି ଓ ମାତୃଚେତନାକୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିଛନ୍ତି । 
ଅରଣ୍ୟ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ବନଲକ୍ଷ୍ମୀ ବା ବନଦୂର୍ଗା । ସବୁ ନଦୀ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ଗଙ୍ଗାଦେବୀ 
ବା ଗଙ୍ଗାମାତା । ସବୁ ପର୍ବତ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ପାର୍ବତୀ ଦେବୀ | ସବୁ ଶ୍ୟାମଳ ଶସ୍ଯ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଛନ୍ତି ଶାକମ୍ଭରୀ ଦେବୀ | ସବୁ ସହର ନଗର ଗ୍ରାମରେ ଅଛନ୍ତି ନଗର ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ଗ୍ରାମଦେବତୀ । ସବୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ଦେଶରେ ଅଛନ୍ତି ରାଜ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବା ଦେଶମାତୃକା । ସବୁ 
ପଥ ବା ସଡ଼କକୁ ଜଗି ରହିଛନ୍ତି ବାଟମଙ୍ଗଳାମାନେ | ସବୁ ଏନୁଡ଼ିଶାଳାକୁ ଜଗି ରହିଛନ୍ତି 
ଷଠୀ ଠାକୁରାଣୀ | ସବୁ ମଶାଣିରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛନ୍ତି ଶୃଶାନକାଳୀ ବା ମଶାଣିଚଣ୍ଡୀ | 
ସବୁ ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିରାଜିତା ଅଛନ୍ତି ରଣଚଣ୍ଡୀ ଦୂର୍ଗା । ସବୁ ବିଦ୍ୟାୟତନରେ ରହିଛନ୍ତି 
ଦେବୀ ସରସ୍ଵତୀ । ସବୁ ହାଟବଜାର ବିପଣୀକୁ ଜଗି ରହିଛନ୍ତି ଧନ ଲକ୍ଷ୍ମୀ । ସବୁ 
ଚିକିତ୍ସାଳୟରେ ବିରାଜିତ ଅଛନ୍ତି କରୁଣେଇ ଦେବୀ ¦ ( କରୁଣା ଦେବୀ ବା ମା” ମେରୀ 
ବା ମଙ୍ଗଳା ଠାକୁରାଣୀ) | ସମସ୍ତଙ୍କ ରୋଷେଇ ଘରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଅଛନ୍ତି ମା” ଅନୃପୂର୍ଣଠା 
ଓ ହିଙ୍ଗୁଳାଦେବୀ | 
ଏହି ମାତୃଭାବ ବା ଶକ୍ତିଟି କ'ଣ ? ଜନ୍ଧ କରିବା-ପାଳନ କରିବା ଓ ନିରାପଦରେ 
ବଵଞ୍ଚେଇବା ବିକଶିତ କରାଇବା ହେଲା ମାତୃଶକ୍ତିର କାର୍ଯ୍ୟ । ଏହି ମାତୃଶକ୍ତି ହେଲା 
ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳ ବା ଆଦି କାରଣ ଶକ୍ତି । ମାତୃଶକ୍ତି ବା ଭାବ ନ ଥଲେ ଏ ପୃଥୁବୀ ଓ ଜୀବନ 
ରହନ୍ତା ନାହିଁ । ସେହି ଆଦିମାତା ହେଲେ ପରମେଶ୍ବର, ବ୍ରହ୍ମ ବା ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର 
ସଗୁଣ ଶକ୍ତି, ସ୍ଵରୂପ ଶକ୍ତି ଓ ସକ୍ରିୟ ସଚଳ ଶକ୍ତି । ଏହା କେବଳ ଶକ୍ତି ନୁହେଁ- ଏହା 
ମଧ୍ଯ ଭାବ ଓ ଚେତନା ଶକ୍ତି । ଏହି ଶକ୍ତି ଓ ଭାବ ଅଳ୍େ ବହୁତେ ସବୁରି ଭିତରେ ଅଛି । 
ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଏ ଭାବ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଛେ | ଏହି ମାତ୍ସଭାବ ହେଲା 
ବାତ୍ସଲ୍ୟ ଭାବ । ଏହି ଭାବ ଯେ କେବଳ ନାରୀ ଭିତରେ ରହିଛି ତା' ନୂହେଁ- ସବୁ 
ପୁରୁଷଙ୍କ ଭିତରେ ବି ଏହି ମାତୃଗୁଣ ବା ବାସସଲ୍ୟଭାବ ରହିଛି । ପିତା ବା ଜନକ 
ଭିତରେ ସନ୍ତାନ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ସ୍ଵେହ କରୁଣା ଭାବ ତାହାହିଁ ମାତୃଭାବ ବା ବାସ୍ସଲ୍ୟ 
ଭାବ । ଏହି ଭାବ ସ୍ତୀଲୋକ ଭିତରେ ଗୋଟିଏ ଢଙ୍ଗରେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ ଓ ପୁରୁଷ 
ଲୋକ ଭିତରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଢଙ୍ଗରେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ | ଏହି ବାସଲ୍ୟଭାବ ସବୁରି 
ଭିତରେ ସୁପ୍ତ ଭାବରେ ଥାଏ । ତେବେ କାହା ଭିତରେ ଅଛ କାହା ଭିତରେ ବେଶି 
ପରିମାଣରେ ଥାଏ । ସବୁ ସ୍ତା ଲୋକ ଜନ୍ମ କରିପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସବୁ ସ୍ତୀଲୋକ ଯେ 
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୨୨୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଯଥାର୍ଥ ବାସସଲ୍ୟ ପ୍ରେମରେ ପରିପୂର୍ଣ ଆ” ନ୍ତି ତାହା ଆଦୌ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
ଦେଖାଯାଏ ପୁରୁଷଟିଏ ସନ୍ତାନମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅପୂର୍ବ ବାତଲ୍ୟ ପରାୟଣ ହୋଇଉଠିଛି । 
ତେଣୁ ମାତୃଭାବକୁ ଆମେ କେବଳ ସ୍ତ୍ୀଲିଙ୍ଗବାଚକ କହିପାରିବା ନାହିଁ । ଏହା ମଧ୍ଯ 
ପୁଂଲିଙ୍ଗବାଚକ | ସେଥୁପାଇଁ ଚଣ୍ଡୀ ସ୍ତୋତ୍ରରେ ସର୍ବଭୂତରେ ମାତୃ ରୂପେଣ ସଂସ୍କିତା 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 

ଏହି ମାତୃଭାବ ହେଲା ଏକ ଦିବ୍ୟଭାବ ! ଦେବୀ ରୂପରେ ତାଙ୍କୁ ଉପାସନା 
କରାଯାଇଛି । ଏହି ପୂଥଵବୀରେ ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟ ପଦାର୍ଥ ବା ସୃଷ୍ଟ ପ୍ରାଣୀ ଉପରେ ଏକ 
ବିଶ୍ଵମାତୃକାର ଦୃଷ୍ଟି ସର୍ବଦା ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ରହିଛି । ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସେହି ଆଦି 
ବିଶ୍ଵମାତା ମହାମାୟା ଦେବୀ ତା'ଙ୍କ ସ୍ବେହ କରୁଣାପୂର୍ଣ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସର୍ବଦା ଗହିଁ ରହିଛନ୍ତି । 
ସେ କେବଳ ଆମକୁ ସୃଷ୍ଟି କରି ନାହାନ୍ତି ସେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ପାଳନ କରୁଛନ୍ତିଓ ଲାଳନ 
କରୁଛନ୍ତି ଆପଦ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି । ସେ ସର୍ବଦା ଆମ ପ୍ରତି କରୁଣା 
ବିଗଳିତହୃଦୟା । ସେ ଆମର ସର୍ବଦୋଷ ତାଙ୍କ ସହନଶୀଳ ଦୟା ଗୁଣରେ କ୍ଷମା 
କରୁଛନ୍ତି । ସେ ମଧ୍ୟ ଆମକୁ ଶାସନ କରୁଛନ୍ତି ଆକଟ କରୁଛନ୍ତି ଦଣ୍ଡ ଦେଉଛନ୍ତି 
ପୁରସ୍କାର ଦେଉଛନ୍ତି ଓ କ୍ଷମା ବି କରୁଛନ୍ତି । ଆମେ ଖାଦ୍ୟ ରୂପରେ ତାଙ୍କୁହିଁ ଭକ୍ଷଣ 
କରୁଛୁ । ଆମେ ତାଙ୍କରି କୋଳରେ ଖେଳୁଛୁ, ତାଙ୍କରି କୋଳରେ ବଢୁଛୁ ଓ ଶେଷରେ 
ତାଙ୍କରି ଭିତରେ ଲୀନ ହେଉଛୁ ଓ ପୁଣି ତାଙ୍କରି ଭିତରୁ ଜନ୍ମଲାଭ କରୁଛୁ ! 

ସେହି ମାତୃଶକ୍ତି ହେଲେ ସର୍ବମଙ୍ଗଳମୟୀ । ସେ ମଧ୍ଧ ସର୍ବଜ୍ଞାନମୟୀ । ସେ 
ପୁଣି ସର୍ବ ଆନନ୍ଦମୟୀ | ତାଙ୍କରି ଭିତରେ ସବୁ ସତ୍ୟ ନିଜକୁ ବାସ୍ତବ ରୂପରେ ପ୍ରକାଶ 
କରୁଛି | ସେ ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କରେ ଫୁଲ ହୋଇ ଫୁଟିଛନ୍ତି । ଫଳ ରୂପେ ଫଳିଛନ୍ତି | ବାହ୍ୟ 
ପ୍ରକୃତିରେ ସେ ରୂପ ହୋଇ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରୁଛଚ୍ି | ସେ ପୁଣି ଆମର ଅନ୍ତର ପ୍ରକୃତିରେ 
ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନର ଚେତନା ରୂପେ ଫୁଟି ଉଠୁଛନ୍ତି । ଆମ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ସେ 
କେତେବେଳେ ସତ୍ତରୂପିଣୀ କେତେବେଳେ ରଜରୁପିଣୀ ଓ କେତେବେଳେ ପୁଣି 
ତମଃରୂପିଣୀ ହୋଇ ଆମ ଆଚରଣ ଭିତରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି | 

କିନ୍ତୁ ସେ ଯେଉଁ ରୂପ ବା ଗୁଣରେ ଆ'ନ୍ତୁ ନା କାହିଁକିଓ ସେହି ମାତୃଶକ୍ତି ଓ 
ଚେତନା ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଓ ବାହାରେ ସୂକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ ରହି ଏ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଚଳାଉଛନ୍ତି | 
କିନ୍ତୁ ଆମେ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ଆମ ଭିତରେ ଓ ଆମ ବାହାରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ 
ଥିବା ଏହି ମାତୃଶକ୍ତି ଓ ମାତୃଭାବକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରୁ ନାହୁଁ । ଏହି ଆନନ୍ଦମୟ], 
ଚୈତନ୍ଯମୟୀ ଓ ସତ୍ୟମୟୀ ପରମା ମାତୃଶକ୍ତି ଆମ ଭିତରେ ଲୁଚି ରହିଛନ୍ତି । ଆମର 
ଧାର୍ମିକ ସାଧନା ହେଲା- ଆମ ଭିତରେ ସେହି ମାତୃଶକ୍ତି ଓ ମାତୃଭାବ ବା ଚେତନାକୁ 
ଜାଗରିତ କରି ଆମର ସାରା ଜୀବନକୁ ମାତୃମୟ କରି ଗଢ଼ି ତୋଳିବା । 
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ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଭ୍ରାନ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍ପିତା... ୨୨୩ 


ପୂଥବୀର ବହୁ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ମାତୃଭାବ ଜାଜ୍ବଲ୍ୟମାନ ହୋଇ 
ଫୁଟି ଉଠିଥିଲା । ଯିଶୁଖ୍ୀଷ୍ଟ ତଥାଗତବୁଦ୍ଧ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ଆମ ଯୁଗରେ ମହାତ୍ାଗାନ୍ଧୀ 
ପ୍ରମୁଖ ପୁରୁଷୋତ୍ତମମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏହି ମାତୃଭାବ ହିଁ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନକୁ ଏତେ 
କରୁଣା କୋମଳ କରି ଗଢ଼ିଥିଲା | 

ଆମ ଯୁଗରେ ମା” ସାରଦାମଶି, ସିଷ୍ଟର ନିବେଦିତା, ମା' ମୀରା ଓ ମଦର 
ଟେରେସାଙ୍କ ଚରିତ ସ୍ମରଣ କଲେ ପ୍ରକୃତ ମାତୃଶକ୍ତି ଓ ମାତୃଭାବ କ'ଣ ତାହା ଆମେ 
ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ବୁଝି ପାରିବା । ଆଜି ପୂଥବୀରେ ଜି ନାରୀ ଜି ପୁରୁଷ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ 
ଏହି ମାତୃଭାବର ଆଲୋଡ଼ନ ଖୁବ୍‌ କମି ଯାଇଛି । ଫଳରେ ଏ ଯୁଗ ହୋଇଉଠିଛି 
ହିଂସା, ଅସୂୟା, ଅବିଶ୍ବାସ, ନିଷୁରତା, ସାର୍ଥ ଓ ରୋଗପ୍ରବଣତାରେ ଜର୍ଜରିତ ଓ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ | 
ସେଥୁପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ ଆଚି ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଶାସନ ଭିତରେ ଆଇ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ବଡ଼ 
ଭୀତ, ଶଙ୍କିତ, ଆତଙ୍କଗ୍ରସ୍ତ ଓ ଅସହାୟ ମନେ କରୁଛି । କିନ୍ଧୁ ଏ କଥା ବି ସମାନ ସତ 
ଯେ, ଏହି ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଓ ଆଗାମୀ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରାକ୍‌ କାଳରେ ଏହି 
ମାତୃଶକ୍ତି ଓ ମାତୃ ଚେତନା ପୁନଶ୍ଚ ଜାଗି ଉଠିବାର ସୂଚନା ମିଳୁଅଛି । ଆଜି ନାରୀମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ମାତୃଶକ୍ତି ସାରା ପୃଥବୀରେ ଜାଗି ଉଠିଲାଣି | ଏଥି ସହିତ ମାତୃଚେତନାର ମଧ୍ଯ 
ଅଭ୍ୟୁତ୍‌ଆନ ହେବ । କି ନାରୀ, କି ପୁରୁଷ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଏହି ମାତୃଶକ୍ତି ଓ ଚେତନାର 
ଜାଗରଣ ଫଳରେ ବିଶ୍ବରେ ଏକ ନୂତନ ବିବର୍ଉନର ଯୁଗ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯିବ । 


୭୯. ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଭ୍ରାନ୍ତିରପେଣ ସଂସ୍ିତା... 


ଏହି ଅନନ୍ତ ମହାକାଶ ବକ୍ଷରେ କୋଟି କୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଏକ ' ପରମ ଶୂଙ୍ଗଳା' 
ଭିତରୁ ଆସିଛନ୍ତି ନା ' ଚରମ ବିଶ୍ରଙ୍ଖଳା' ଭିତରୁ ଆସିଛନ୍ତି ୨ ଆମର ଏ ପୂଥବୀ ଏକ 
ପରମ ସତ୍ୟ, ପରମ ଶିବ ଓ ପରମ ସୁନ୍ଦରର ଶାଶ୍ବତ ସ୍ପିତି ବା ଚେତନା ଭିତରୁ ସୃଷ୍ଟ 
ହୋଇଛି ନା ସତ୍ୟ ଅସତ୍ୟ, ମଙ୍ଗଳ ଅମଙ୍ଗଳ, ସୁନ୍ଦର ଓ କୁସିତର ନଶ୍ବର ଚେତନା 
ଭିତରୁ ଉଦୂତ ହୋଇଛି ? 

ପାଠକେ ! ଆମେ ଏହି ଗୋଳମାଳିଆ ଦାର୍ଶନିକ ତ୍ତ ଭିତରେ ପଶିଲେ ଆଉ 
ତା' ଭିତରୁ ବାହାରିପାରିବା ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଆମେ ଗୋଟିଏ ବାସ୍ତବ ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ବୁଝିବା 
ଯେ, ଏ ପୂଥବୀର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଗୁଣସବୁ ରହିଛି । ସତ୍ୟ ମିଥ୍ୟା- 
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୨୨୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 
ଆଲୋକ ଅନ୍ଧକାର-କରୁଣା ଓ ନିଶୁରତା-ସୁଖଦୁଃଖ, ଜନ୍ଧମୁତ୍ୟୁସ୍ଵତି ବିସ୍ଵୃତି- ଶୃଙ୍ଖଳା 
ବିଶୃଙ୍ଖଳା ଇତ୍ୟାଦି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଗୁଣରେ ଏହି ବିଶ୍ବ ପ୍ରକୃତି ଗୁଣବତୀ ଥିବାରୁ 
ଆମ ମଣିଷମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ବି ସେମିତି ଦୃଦ୍ଦ୍ରାତ୍ଵକ ପ୍ରବୃରି, ପ୍ରବେଗ ଓ ଗତିବୃରିମାନ 
ରହିଛି । 

ଆମ ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନରେ ପରମବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛନ୍ତି କେବଳ ପରିପୂର୍ଣ ଓ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ 
ଚେତନା ଓ ଶକ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ସେ ନିରାକାର ଓ ନିର୍ଗୁଣ । ତେଣୁ ତାଙ୍କର ପ୍ରକାଶ ନ ଥାଏ | 
ମତ୍ର ସର୍ବବିଧ ଶକ୍ତି, ଗୁଣ ଓ ଚେତନା ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଅପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଏ । ପରମବ୍ରହ୍ମ 
ପ୍ରକାଶିତ ହେବାକୁ ଇଛା କରି ନିଜ ଭିତରୁ ଏହି ପ୍ରକୃତିକୁ ସୃଷ୍ଠି କଲେ ବା ନିଜେ ଏଇ 
ପ୍ରକୃତି ହେଲେ | ତା' ଫଳରେ ପ୍ରକୃତିର ଏଇସବୁ ବିବିଧ ରୂପ ଓ ଗୁଣମାନ ନିତ୍ୟ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଗଲିଛି .ଏବଂ ପ୍ରକୃତିମାତା ନିଜକୁ ଦୂଇ ବିପରୀତ ରୂପ ଓ ଗୁଣ ଭିତରେ 
ମଧ୍ଯ ଅବସ୍ପିତ କରାଇଛନ୍ତି । 

ପରମବ୍ରହ୍ମ ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ପକାଶ କଲେ- 
ସେତେବେଳେ ଏଇ ପ୍ରକାଶ-ଲୀଳା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଏକ ବିଶୂଙ୍ଖଳା ଭିତରେ- କିନ୍ତୁ 
ପରେ କ୍ରମଶଃ ଏକ ଶ୍ୂଙ୍ଖଳା ତା'ରି ଭିତରୁ ଆତୃପ୍ରକାଶ କରେ | 

ବିଶ୍ବବିଖ୍ୟାତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଇନ୍‌ଷ୍କାଇନ୍‌ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ କିଛି କହି ନାହାନ୍ତି 
କିନ୍ଧୁ ଏ ବିଶ୍ଵ ସୃଷ୍ଟି ପଛରେ ଯେ ଏକ ମହାନ୍‌ ଚେତନା କ୍ରିୟାଶୀଳ ଅଛି- ସେ କଥାକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଏକ ମହାନ୍‌ ବୁଵିରୁ ଏ ସୃଷ୍ଟି ଜନ୍ମ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

କିନ୍ତୁ ଏଇ ଚେତନା ଯେତେବେଳେ ସୁପ୍ତ ରହୁଛି¬ ତାହା ହେଉଛି ଜଡ଼ ଏବଂ 
ଯେତେବେଳେ ଜାଗ୍ରତ ହେଉଛି ସେତେବେଳେ ଏହା ଶକ୍ତି, ଗତି ଓ ବୌବ୍ିକ ଶୂଙ୍ଖଳାରେ 
କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେଉଛି ଏବଂ ଏହି କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଭିତରେ ବି ଦୂଇ ବିପରୀତ କ୍ରିୟା ଘଟୁଛି, 

ଯଥା- ପ୍ରକୃତିମାତା ଜନ୍ମ କରୁଛନ୍ତି ଲାଳନପାଳନ ଓ ବର୍ଵନ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଶେଷରେ 

ସବୁ ବିନାଶ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ସୃଜନ ବର୍ନ ଓ ବିନାଶ ଭିତରେ ସେ ନିଜେ ହିଁ 
ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରିଗାଲିଛନ୍ତି ଅନନ୍ତ ପଥରେ | 


ବର୍ଭମାନ ଦେଖିବା ମଣିଷର ଚେତନା ଭିତରେ ସେହି ଆଦ୍ୟାଦେବୀ ବା 
ପ୍ରକୃତିମାତା କେଉଁପରି ଭାବେ ରହି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି । ଶାକ୍ତଶାସ୍ତ “ ସପ୍ରସତୀଚଣ୍ଡୀ'ରେ 
ସେହି ଆଦିମାତାଙ୍କର ନାନାବିଧ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗୁଣକୁ ସ୍ମରଣ କରି ତାଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରାଯାଇଛି, 
ଯଥା- ଯେଉଁ ଦେବୀ “ମାତୃ” ରୂପରେ ସର୍ବପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭିତରେ ଅଦୃଶ୍ୟ ଭାବେ ରହି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି ତାଙ୍କୁ ନମସ୍କାର | ଯେଉଁ ଦେବା “ ଶକ୍ତି ରୂପରେ ସର୍ବପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭିତରେ 
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ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଭ୍ରାନ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍ଥା... ୨୨୫ 


ଅଦୃଶ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥାନ କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି ତାଙ୍କୁ ନମସ୍କାର । ଯେଉଁ ଦେବୀ ସବୁ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭିତରେ “ ନିଦ୍ଧା' ରୂପରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛନ୍ତି ତାଙ୍କୁ ନମସ୍କାର | ଯେଉଁ ଦେବୀ 
ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭିତରେ “ଶାନ୍ତି” ରୂପରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛନ୍ତି ତାଙ୍କୁ ନମସ୍କାର । ଏହି 
ଭାବେ ଦେବୀଙ୍କୁ ସର୍ବଭୂତରେ ନାନାଦି ଗୁଣାତ୍ଵକ ରୂପରେ ଅନୁଭବ କରି ତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତ 
ନମସ୍କାର କରିଛନ୍ତିଓ ବାରମ୍ବାର ନମସ୍କାର କରିଛନ୍ତି 


ଗୋଟିଏ ପଦରେ ଭକ୍ତ ଦେବୀଙ୍କୁ ସମ୍ବୋଧନ କରି ହାତଯୋଡ଼ି ନମସ୍କାର କରି 
କହୁଛନ୍ତିଂ ଯେଉଁ ଦେବୀ ସର୍ବପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭିତରେ ` ଭ୍ରାନ୍ତି” ରୂପରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛନ୍ତି 
ତାଙ୍କୁ ମୁଁ ବାରମ୍ବାର ନମସ୍କାର କରୁଛି । 

“ “ ଯ଼ା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଭ୍ରାନ୍ତି ରୂପେଣ ସଂସ୍ପିତା- 

ନମସ୍ତସ୍ୟେ ନମସ୍ତସ୍ୟୈ, ନମସ୍ତସ୍ୟେ ନମୋନମଃ । 

ପାଠକେ ! ଆପଣ ଭାବିପାରନ୍ତିଂ ଯେ ଆଦିମାତା ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି ଓ ପରମବ୍ରହମୁଙ୍କର 
ପ୍ରକାଶିକା ଆଦ୍ୟାପ୍ରକୃତି । ସେ କିପରି ଭ୍ରାନ୍ତି” ରୂପେ ସର୍ବଭୂତରେ ରହିଛନ୍ତି ୨ ସେ ତ 
ସର୍ବଞ୍ଞାନସ୍ବରୂପିଣୀ | 

ହଁ, ରହିପାରନ୍ତି । କାରଣ ବ୍ରହ୍ମଙ୍ଗଠାରୁ ପ୍ରକୃତି ଦେବୀ ଦୂର ବିପରୀତ ଗୁଣ ଆଣି 
ନିଜ ଭିତରେ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି । ସେ ଜନ୍ମ ଓ ସେ ମଧ୍ଯ ମୃତ୍ଯୁ । ସେ ଜାଗରଣ- ସେ 
ମଧ୍ଯ ନିଦ୍ରା । ସେ ସତ୍‌ ସେହି ମଧ୍ଯ ଅସତ୍‌ | ସେହିପରି ସେ ହିଁ ସତି ଓ ସେ ମଧ୍ଯ ବିସ୍ବତି 
ଏବଂ ସେହି ଅଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ସେ ମଧ୍ଯ ଭ୍ରାନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତି କାହାକୁ କୁହାଯାଏ ? 


ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତି ଗୁଣଟି ବୌଦ୍ଧିକ ଏବଂ ମଣିଷ ଭିତରେ ଏହାର ପ୍ରକାଶ ଅଧ୍ବକ | 
କାରଣ ମଣିଷ ହିଁ ସବୁଠାରୁ ବୁଵ୍ଧିମାନ ପ୍ରାଣୀ । ବୃଦ୍ଧି ସମଜନାତ୍ସକ ହୋଇପାରେ ଧ୍ଵଂସାତ୍ସକ 
ହେଇପାରେ ଏବଂ ବିକୃତ ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ ! ଆଦିପ୍ରକୃତିମାତା ମଧ୍ଯ ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ 
ଭିତରେ ` ବୃଧି ରୂପରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ମଣିଷର ବୁଦ୍ଧି ଭିତରେ ତାଙ୍କର 
ବିଶେଷ ପ୍ରକାଶ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକାଶ କ୍ରିୟାଟି ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ବୁଦ୍ଧିର ଦୂଇ ବିପରୀତ ଗୁଣ 
କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଥାଏ । ମଣିଷର ବୁଦ୍ଧି ତାକୁ ସ୍ବର୍ଗ ଆଡ଼କୁ ବାଟ ବତାଇଦିଏ- ନରକ 
ଆଡ଼କୁ ମଧ୍ଯ ବାଟ ବତାଇଦିଏ । ମଣିଷ ବୁଦ୍ଧି ତା' ଭିତରେ ବିବେକ ବିଚାରବିମର୍ଶତା 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ ଏବଂ ତା'ର ବିପରୀତ ଗୁଣ ମୂଢ଼ତା ଓ ଅଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ି କରିଥାଏ । 
ମାନୁଷୀ ବୁଦ୍ଧି ଠିକ ଭାବରେ ହିସାବ କରିପାରେ- ଭୁଲ୍‌ ହିସାବ ବି କରିଥାଏ । ଇତର 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି ଏତେ ବେଶି ନ ଥିବାରୁ ଏବଂ ସେମାନେ ପ୍ରକୃତିଦତ୍ତ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ 
ଚାଲୁଥିବାରୁ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାୟ ଭୁଲ୍‌ ହୁଏ ନାହିଁ । ବର୍ଭମାନ ଦେଖିବା- ଏହି ' ଭୁଲ୍‌ 
ଭ୍ରାନ୍ତି! କ'ଣ ଓ କାହିଁକି ହୁଏ । 
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୨୨୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 
ଏହି ' ଭ୍ରାନ୍ତି'ଗ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତର ରହିଛି ଓ ତା'ର ବିଭିନ୍ନ ହେତୁ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ସବୁ 
ପଛରେ ରହିଛି ମଣିଷର ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ସ୍ପିତି । ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତି କେତେବେଳେ ' ଭୁଲ୍‌” ରୂପେ 
କେତେବେଳେ ୮ ଭୂମ” ରୂପେ, କେତେବେଳେ ' ପ୍ରମାଦ” ରୂପେ ଓ କେତେବେଳେ 
ଭ୍ରାନ୍ତି” ରୂପେ ମଣିଷକୁ ଦୁରବସ୍ଥାରେ ପକାଏ ଏବଂ ଏଇ ଭୁଲ୍‌” , ' ଭୂମ', ' ପ୍ରମାଦ 
ଓ ' ଭ୍ରାନ୍ତି! ଭିତ ର ବହୂତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଛି । ଏକାଭଳି ଲାଗୁଥୁଲେ ବି ଏସବୁ ମନର 
ଗୋଟିଏ ଅବସ୍ଥାକୁ ବୁଝାଏ ନାହିଁ । 


ମଣିଷ ' ଭୁଲ୍‌' କରେ ଜାଣତରେ ବା ଅଜାଣତରେ | ଭୁଲ୍‌ ବୋଲି ଜାଣି ଭୁଲ୍‌ 
କଲେ ତାହା ଅପରାଧ | ମାତ୍ର ଅଜାଣତରେ ଭୁଲ୍‌ ଧର୍ଭବ୍ୟ ଅପରାଧ ନୂହେଁ | ମଣିଷ 
ବିଭିନ୍ନ କାରଣରୁ ଭୁଲ୍‌ କରେ | କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭାଦି ଷଡ଼ରିପୁର ଅଧୀନ ହେଲେ 
ମଣିଷ ଭୁଲ୍‌ କରେ | ଏହି ଭୁଲ୍‌ ପାଇଁ ମଣିଷକୁ ଦାୟୀ କରାଯିବ | କିନୁ ଜଣେ ଯଦି ନିଜ଼ 
ପାଖେ ଓ ଅନ୍ୟପାଖେ ନିଜର ଭୁଲ୍‌ ସ୍ଵୀକାର କରି ଛଶ୍ଵବରଙ୍କ ପାଖେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରେ ଓ 
ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କରେ- ତେବେ ସେ ଦୋଷମୁକ୍ତ ହୁଏ । ଅଜାଣତ ଭୁଲ୍‌ ବିଭିନ୍ନ କାରଣରୁ 
ହୁଏ | ବେଳେବେଳେ ମନ ଯୋଉ ହିସାବ କରିଥାଏ, ତାହା ଭୁଲ୍‌ ହୋଇଯାଏ | ଆଉ 
କେବେ ପ୍ରାଣ ବା ହୃଦୟର ଆବେଗ ପ୍ରବେଗରେ ଉତ୍ତେଜିତ ହୋଇ ଆମେ ଭୁଲ୍‌ 
କରୁ । ଆଉ କେବେ ମଧ୍ଯ ଆମ ଶରୀରର ଅପାରଗତା ବା ତାମସିକତା ଦୋଷରୁ ଆମର 
ଭୁଲ୍‌ ହୋଇଯାଏ | ଆମ ଭିତରେ ଯଦି ମିଥ୍ୟାଗାର ଓ ପ୍ରତାରଣା, ଶଠତା ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରବଳ 
ହୁଏ ତେବେ ଆମେ ଭୁଲ୍‌ କରୁ | ତେବେ ଯୋଉ ପ୍ରକାର ଭୁଲ୍‌ ହେଉ ପଛେ- ଆମେ 
ଇଛା କଲେ, ସେ ଭୁଲ୍‌ ସୁଧାରିପାରୁ । ଆମେ ଦୃଢ଼ ସଂକଳ କଲେ ଓ ସଚେତନ 
ହେଲେ ଗୋଟାଏ ଭୂଲ୍‌ ବାରମ୍ବାର କରିବା ନାହିଁ । 


' ପ୍ରମାଦ ' ମଧୟ ଏକ -;କାର ' ଭୁଲ୍‌' | ମାତର ସେଥୁରେ ଆମେ କେବଳ ଆମକୁ 
ଦାୟୀ କରିବା ନାହିଁ । ଭାଗ୍ୟ ଦୋଷରୁ ବା ଅଚାନକ ଅକସ୍ପାତ୍‌ କୌଣସି ଅଘଟଣ 
ଘଟିଲେ- କିମ୍ବା ଅନ୍ୟମାନେ ସେଭଳି ଖରାପ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କଲେ ଆମେ ପ୍ରମାଦଗ୍ରସ୍ତ 
ହୋଇପଡ଼ୁ । ତଥାପି ଆମର କର୍ରବ୍ୟ ହେଲା ପରିସ୍ଥିତି ଯାହାହେଲେ ବି, ଆମେ 
ଯେପରି ପ୍ରମାଦ କରି ନ ବସୁ । ମା ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ପାଖେ ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ ଆମେ 
ପ୍ରମାଦମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବା ଏବଂ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଦାସ ହୋଇଯିବା ନାହିଁ । 


ସେହିପରି ଭ୍ରମ । ଏହା ଏକ ଆକସ୍ମିକ ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା । ଆମେ ଯଦି ସର୍ବଦା 
ସଚେତନ ନ ରହୁ କିମ୍ବା ଆମେ ଯଦି ଭୟ, ଆଶଙ୍କା ଓ କୌଣସି କାରଣରୁ ତ୍ରସ୍ତ ବା 
ବ୍ୟସ୍ତ ବିକଳ ହୋଇପଡୁ, ତେବେ ଆମର ମାନସିକ ଭ୍ରମ ହୋଇଯାଏ । ବେଳେ 
ବେଳେ ଆମେ ରାସ୍ତାରେ ପାଳଦଉଡ଼ିଟାଏ ଦେଖି ସାପ ଭ୍ରମରେ ତ୍ରସ୍ତ ହୋଇପଡୁ | 
ଏହାକୁ “ରଜୁରେ ସର୍ପଭ୍ରମଂ ବୋଲି ନ୍ୟାୟଶାସ୍ତ୍ରରେ କୂହାଯାଇଛି । ବେଳେ ବେଳେ 
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ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଭ୍ରାନ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍କିତା... ୨୨୭ 


ଆତଙ୍କଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷ ନିଜର ବନ୍ଧୁକୁ ମଧ୍ଯ ଶତ ବୋଲି ଭ୍ରମ କରେ । ଅପ୍ରକୃତ ବସ୍ତୁରେ 
ପ୍ରକୃତ ବସ୍ତୁର ଆରୋପ ଏକ ଅସ୍ଥିର ମନର ଭ୍ରମ | ମଣିଷ ସଚେତନ ହେଲେ ଏଥିରୁ 
ମୁକ୍ତି ପାଇପାରେ । 

ମାତ୍ର ' ଭ୍ରାନ୍ତି ହେଲା ଆଉ ଗୋଟିଏ ଗଭୀର ମନସ୍ତାର୍ବିକ ବୈକଲ୍ୟ । ଭ୍ରାନ୍ତି 
ହେଲା ପ୍ରତି ମଣିଷର ମନ ଭିତରେ ପ୍ରକୃତି-ସମଭୂତ ଏକ ପ୍ରବୃରି । ଅବଶ୍ୟ ଏହା ଏକ 
ନକାରାତ୍ସକ ବା ନାସ୍ତିବାଚକ ଗୁଣ | ମନୁଷ୍ୟ ମାତୃଗର୍ଭରେ ଥିବାବଵେଳୁ ପ୍ରକୃତି ତା' 
ଭିତରେ ଯେଉଁ ମନ ଓ ବୁବି ଖଞ୍ଜି ଦେଇଥାଏ ସେହି ମନ ଓ ବୂବଧି ଭିତରେ ଭ୍ରାନ୍ତି ' 
ଏକ ସହଜାତ ସାର୍ବଜନୀନ ମାନବୀୟ ଦୋଷ ବା ଦୁର୍ବଳତା ରୂପେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୋଥୃତ 
ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଯେତେବଡ଼ ମଣିଷ ହେଉ-କବି, ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଦାର୍ଶନିକଂ ଏପରିକି 
ମୁନିରଷିମାନେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ ଏହି “ ମାନସିକ ' ଭାନ୍ତି' କୁ ଧରି ଜନ୍ମ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ 
ସମଗ୍ର ଜୀବନରେ ବହୁବାର ଏଇ ` ଭ୍ରାନ୍ତି "ର ଶିକାର ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ଭ୍ରାନ୍ତି ' 
ଏକ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଏହା ଏକ ‘ଅପଶକ୍ତି' । ମା” ଦୂର୍ଗା ହେଉଛନ୍ତି ଆଦ୍ଯାଶକ୍ତି ଏବଂ 
ସର୍ବବିଧ ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ସେ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି | ଅପଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଏକ ଶକ୍ତି | ତେଣୁ 
ମା' ଦୂର୍ଗା ବା ଆଦିଶକ୍ତି ନିଜକୁ ଭ୍ରାନ୍ତି ରୂପେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରଛନ୍ନ କରାଇ ରହିଛନ୍ତି । 
ଏହି “ତୂ ନ 'ରୁ 'ଭୂମ' ଜାତ ହୁଏ | 'ଭୂମ'ରୁ ' ପ୍ରମାଦ” ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ' ପ୍ରମାଦ'ରୁ 
ଭୁଲ୍‌ ' ଜାତ ହୁଏ | 

ଏଠି ଗୋଟିଏ କଥା ବୁଝିବା ଦରକାର ଯେ, ଏ ସଂସାର ଓ ଏ ଢୀବନ ଦୂଇଟି 
ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀଶକ୍ତି ଓ ' ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ପରିଗାଳିତ ହୋଇଥାଏ | ଭୁଲ୍‌ , ‘ପ୍ର “ଦ' 
'ଭୁମ' ପ୍ରଭୃତି ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ଆଡ଼ୁ କରିଥାଏ । ମାତ୍ର ଭ୍ରାନ୍ତି” ପାଇଁ ମଣିଷକୁ ଆଦୌ 
ଦାୟୀ କରାଯାଇପାରେନା | ଏ ସଂସାରରେ ବା ଏ ଜୀବନରେ ବା ଏ ପୂଥବୀର ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରେ ଦିବ୍ୟ ସହିତ ଅଦିବ୍ୟ ରହିଥିବା ଭଳି- ଏଠାରେ ଅଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ଭ୍ରାନ୍ତି ଏକାଠି 
ରହିଛନ୍ତି | କିଏ କେତେବେଳେ ଏଇ ଭ୍ରାନ୍ତିର ଶିକାର ହୋଇଯିବ ତାହା ଆଗରୁ କହିହେବ 
ନାହିଁ । କାରଣ ଏ © ଭ୍ରାନ୍ତି' ଉପରେ ଆମର ହାତ ନାହିଁ । ରାଜତନ୍ତ୍ରରେ ଜଣେ ଜଣେ 
ମହାନ୍‌ ରାଜା ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତିର ଶିକାର ହୋଇଛନ୍ତି । ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ଜଣେ ଜଣେ ମହାନ୍‌ 
ନେତା ମଧ୍ଯ ଏଇ ଭ୍ରାନ୍ତିଦ୍ଵାରୀ କବଳିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ମହାମହା ଯୋଗୀ, ମୁନିରଷି ମଧ୍ଯ 
ଏଇ ଭ୍ରାନ୍ତି କବଳରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରି ନାହାନ୍ତି । 


ଏବଂ ସବୁଠାରୁ ବିପଦର କଥା ହେଉଛି- କିଏ କେତେବେଳେ ଯେ ଏଇ 
ଭ୍ରାନ୍ତି! ଭିତରେ ପଡ଼ିଯିବ- ସେକଥା ଆଗରୁ କହିହେବନି । ପ୍ରଗାଢ଼ ପ୍ରେମଭାବ ଓ 
ତାର ବିପରୀତ ପ୍ରଗାଢ଼ ମୃଣାଭାବ-ଭଭୟ ଆମକୁ ଠିକଣା ମୁହୂର୍ରରେ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରିଦିଅନ୍ତି । 
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9୨୨୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସୀତାଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରଗାଢ଼ ପ୍ରେମ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ମାୟାମୂଗର ଏନ୍ଦ୍ରଜାଲିକ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣକାନ୍ତିରେ ବିଭ୍ରାନ୍ତ 
କରିଦେଲା | `ତାହିଲକ୍ଷ୍ମଣ ଶବ୍ଦ ଶୁଣି ସୀତା ଘୋର ବିଚଳିତା ହୋଇ ପରମ ଭ୍ରାତୃଭକ୍ତ 
ଯୋଗୀ ଲକ୍ଷ୍ମଣଙ୍କୁ ଯୋଉ ସବୁ କଟୁ ଓ ଅଶିଷ୍ଟ କଥା କହିଲେ ତାହା ସୀତାଙ୍କର ରାମଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଏକାନ୍ତ ପ୍ରଗାଢ଼ ପ୍ରେମର ଏକ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ନୁହେଁ କି ? ଧର୍ମାତ୍ସା ସତ୍ଯସନ୍ଧ 
ଯୁଧଶ୍ପିର ଶକୂନିର କପଟ ଆହ୍ବାନରେ ପଶାଖେଳି ଯେଉଁସବୁ କାଣ୍ଡ କରିବସିଲେ- 
ତାହା ତାଙ୍କର ପଶାଖେଳ ପ୍ରତି ଓ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଏକାନ୍ତ ଅନୁରକ୍ତିରୁ ଜାତ ଏକ ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର 
ପ୍ରଚୋଦନା ଛଡ଼ା କ'ଣ ହୋଇପାରେ ? 

ବେଳେବେଳେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଏହି ପ୍ରକାର ଭ୍ରାନ୍ତି ବିଭ୍ରାନ୍ତି ଭିତରେ 
ପଡ଼ିଯାଉ । ଠିକଣାବେଳେ ଯେଉଁ କଥାଟି କହିବା କଥା- କରିବା କଥା ତାହା କହିପାରୁନା 
କି କରିପାରୁନା | ତା'ର କାରଣ ହେଲା- ଏଇ ଭ୍ରାନ୍ତି | ବାରମ୍ବାର ବାରଣସର୍ତେ ଯଦି 
ଅଚେତନ ପ୍ରାୟ ଆମେ ଦୃଷ୍ପର୍ମରୁ ନିବୃତ୍ତ ନ ହେଉ- ତାହା ମଧ୍ଯ ଭ୍ରାନ୍ତି ।' 

ବହୁତ ଭଲ ମଣିଷ- ଏପରିକି ମହାତ୍କାମାନେ ମଧ୍ଯ ଏକ ରଡ଼ିସନ୍ଧି ମୁହୂର୍ଭରେ 
ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ ଅନୁଚିତ ଅଭାବିତ କାମଟିଏ କରଦିଅନ୍ତି । ବେଳେବେଳେ ଗୋଟାଏ 
ଦେଶ ଓ ଗୋଟାଏ ଜାତି ମଧ୍ଯ ଏଇ ଭ୍ରାନ୍ତି ଭିତରେ ନିଜ ଅଜାଣତରେ ଓ 
ଅସାବଧାନତାରେ ପଡ଼ି ଏଇ ଭୁଲ୍‌ ଆଦର୍ଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପରେ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଯାଏ | 
ବହୁବେଳେ ଏକ ମିଥ୍ୟାକୁ ଆମେ ଯେପରି ଭ୍ରାନ୍ତ ମନରେ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନେଉ 
ସେହିପରି ଏକ ସତ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ମିଥ୍ୟା ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ବିପଦରେ ପଡ଼ିଥାଉ | ଆମ 
ମନରେ ' ଅଭ୍ରାନ୍ତି' ପାଖେ ପାଖେ ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତି” ରହିଛି । ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତି ଆମ ମନ 
ଭିତରେ ଜଳୁଥିବା ଆଲୋକକୁ ଲିଭାଇ ଦେଇ ଅନ୍ଧାର କରିଦିଏ । କେବେ କେବେ 
ପୁଣି ଏକ ମିଥ୍ୟା ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ ସୃଷ୍ଟି କରି ଆମକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରେ | ଏକ ମିଥ୍ୟା ମରୀଚିକାକୁ 
ଆମେ ସତକୁ ସତ ଏକ ଜଳାଶୟ ମନେକରି ତା” ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଧାବିତ ହୋଇ 
ଶୋଷରେ ମରୁ | 

ଅନେକବେଳେ ଆମର ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ରଶକ୍ତିକୁ ହଠାତ୍‌ ଆସି ଢାଙ୍କଦିଏ 
ଭ୍ରାନ୍ତିର କଳାମେଘ । ସେତେବେଳେ ଅମେ ଭୁଲ୍‌ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଟିଏ ନେଇଯାଉ | ଯଦିଓ 
ଆମକୁ ଠିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଟିଏ ଜଣାଥାଏ | ଏହି 'ଭାନ୍ତି' ତେଣୁ ଆମପାଇଁ ଏକ ମାନସିକ ବା 
ବୌବିକ ଗୁପ୍ରଅପଶକ୍ତି ଯେ କି ଯେତେବଡ଼ ବୁଵଧିମାନ୍‌ ବା ନ୍ୟାୟବାନ, ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ମଧ୍ଯ ତା' ଅଜାଣତରେ ଭ୍ରାନ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେବାକୁ ପ୍ରବର୍ଭାଇ ଦିଏ | 

ଶେଷ କଥାଟି ହେଲା- ଏଇ ' ଭ୍ରାନ୍ତି” ଉପରେ ଆମର ହାତ ନାହିଁ । ସତେକି 
' ଭ୍ରାନ୍ତି” ମଧ୍ୟ ଏକ ଅଦୃଶ୍ୟ ନିୟତି- ଯେ କି ପ୍ରଛନ୍ନ ଭାବରେ ଆମ ବିବେକ ବିଚାର 
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ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଭ୍ରାନ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍ମିତା... ୨୨୯ 


ଶକ୍ତିକୁ ହଠାତ୍‌ ଦୁର୍ବଳ କରିଦିଏ- ଆମର ବୁଵି ପ୍ରକୋଷ୍ଠରେ ଦାଉ ଦାଉ ହୋଇ ଜନୁଥବା 
ଆଲୋକ ବର୍ରିକାଗୁଡ଼ିକୁ ହଠାତ୍‌ ଫୁଙ୍କି ଲିଭାଇ ଦିଏ । 

ତେଣୁ ଏଇ ' ଭ୍ରାନ୍ତି” ବା “ ମତିଭୂମ” ହାତରୁ ଆମ କାହାର ମୁକ୍ତି ନାହି ଏତେ 
ସହଜରେ | ସେଥପାଇଁ ମହାତ୍ସା ଶଙ୍କର କହିଛନ୍ତି ଏଇ ଜଗତ ଓ ଏ ଜୀବନ ଯଥାର୍ଥ 
ସତ୍ୟ ନୂହେଁ- ପରମ ସତ୍ୟ ନୁହଁ । ଏହା “ ମାୟା' | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ-ବିଶେଷତଃ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ 
ମଣିଷ ଏହି ମାୟାରେ ମୋହିଁତ ହୋଇ ମିଥ୍ୟାକୁ ସତ୍ୟ ମନେ କରୁଛି | ତେଣୁ ଦୂଃଖ 
ପାଉଛି । ଏହି “ ମିଥ୍ୟାମାୟା' ପଛରେ ଲୁକ୍ଟାୟିତ ରହିଛନ୍ତି ପରମବ୍ରହ୍ଧ ¦ ତାଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ 
ହେଲେ ମହାମାୟା ବା ଯୋଗମାୟାଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ସ ହେବାକୁ ହେବ । ଆମ ଅନ୍ତରର 
ଗଭୀର ଗୋପନ ସ୍ଥଳରେ ଅଛନ୍ତି ଅନ୍ତରାତ୍ସା । ଆମେ କିନ୍ତୁ ନିଜକୁ “ ଆତ୍ଲା? ବୋଲି 
ଭାବିପାରୁ ନାହିଁ । ଆମେ ନିଜକୁ ଭାବୁଛୁ- ଦେହ, ପ୍ରାଣ କିମ୍ବା ମନର ଅଧୂକାରରେ 
ଥୁବା ପ୍ରାଣୀଟିଏ ଭଳି । ଏହାହିଁ ଆମର ଭ୍ରାନ୍ତି । ଆମେ “ମାୟା”ରେ ଭୂମି ହେଉଛୁ 
କିନ୍ତୁ “ମାୟାଧର 'ଙ୍କୁ ଦେଖିପାରନୁ ଚିହ୍ନିପାରୁନୂ । ଯୋଗମାୟା ହେଉଛନ୍ତି ଆଦିଶ୍ତି ଦୂର୍ଗା । 
ସେହି ଦୂର୍ଗାଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ଵ ହେଲେ ସେ ଆମକୁ ଏହି “ମାୟା'ର ଅନ୍ତରାଳରେ ଅବା 
“ମାୟାଧର ଙ୍କୁ ଭେଟାଇଦେବେ, ଚିହ୍ନାଇ ଦେବେ । ଆମର ପରମ ସତ୍ୟ ସହିତ 
ସାକ୍ଷାତକାର ଘଟିଯିବ । 


ବୈଷ୍ଣବ ସାଧକମାନେ ଏହି ଜଗତ ଓ ଜୀବନକୁ “ଲୀଳା” କହନ୍ତି ! ମହାତ୍ସା 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ କହନ୍ତିଟ ଏ ଜଗତ ଓ ଏ ଜୀବନ ମିଥ୍ୟା ନୂହେଁ- ମାୟା ମଧ୍ଯ ନୁହଁ । ଏହା 
ଏକ ' ଲୀଳା' , “ଦିବ୍ୟଲୀଳା' ! ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ଲୀଳାକାରୀ- 
ସେ ମଧ୍ଯ ଲୀଳାମୟ ଓ ଲାଳାନିଧବ । ସେହି ପରମପ୍ରେମ, ପରମଞଜ୍ଞାନ, ପରମଶକ୍ତି ଓ 
ପରମସତ୍ୟର ପରମପ୍ରଭୁ ଓ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ୟ ଯୋଗମାୟାଙ୍କୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ଏହି 
ସଂସାରରେ ଦିବ୍ୟପ୍ରେମ ଓ ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦର ଲୀଳା କରୁଛନ୍ତି । 


ଆମେ ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନେ ଜିନ୍ତୁ ଏହି ଦିବ୍ୟଲୀଳାରେ ଦିବ୍ୟମନ, ଦିବ୍ୟହୃଦୟ 
3 ଦିବ୍ୟଶରୀର ଧରି ମିଶିପାରୁ ନାହୁଁ । ତେଣୁ ଆମେ ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତ ଜୀବନ ବଞ୍ଚଛୁ ଏବଂ 
ଏଇ ଭ୍ରାନ୍ତି, ଭୂମ, ପ୍ରମାଦଗ୍ରସ୍ତ କୀବନ ଆମକୁ ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ପରିବର୍ଗେ ନାରକୀୟ 
ସାଂସାରିକ ଦୂଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାଗ୍ରସ୍ତ କରି ହନ୍ତସନ୍ତ କରୁଛି । ଆମେ ପରମ ପୁରୁଷ ଲୀଳାଧାରୀ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଏହି ଜୀବନ ଲୀଳା ପୃଷ୍ଠପଟରେ ଲୁଚି ରହିଥିବାର ଦେଖିପାରୁ ନାହୁଁ । ଆମେ 
ଯଦି ଏହି ଜୀବନ-ଲୀଳାକୂ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଦିବ୍ଯଲୀଳା ବୋଲି ବୁଝିପାରନତୁ- 
ତେବେ ଆମର ଆଉ ଭ୍ରାନ୍ତି, ଭୂମ ରହନ୍ତା ନାହିଁ । ଯୁଗପୁରୁଷ ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ- 
କହନ୍ତି- ହୃଦୟରେ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ- ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତିଙ୍କ ପାଖେ ନିଜକ 
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୨୩୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସମ୍ପୂର୍ଣ ସମର୍ପଣ କଲେ ଜୀବନର ଏହି ' ମହାଭାନ୍ତି' ଭିତରୁ ମଣିଷ ନିଶ୍ଚୟ ରକ୍ଷା ପାଇବ | 
ଯୋଗିବର ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ କହନ୍ତି- ଆରେ ମୂଢ଼ ମାନବ ! ତୁ ନିଜେ ଅମୃତର 
ସନ୍ତାନ । କିନଧୁ ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତ ନଶ୍ଵର ଜୀବନକୁ ବଞ୍ଚ ତୁ ନିଜକୁ ପାପ, ଦୁଃଖ ଓ ମୃତ୍ୟୁର 
ଗହୃର ଭିତରକୁ ଠେଲି ଦେଉଛୁ | 

ବୀରେଶ୍ଵର ମହାଯୋଗୀ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଆହୁରି ଉଚ୍ଚସ୍ବରରେ କହନ୍ତି ହେ 
ଆତ୍କାର ଅଧ୍ବକାରୀ ମଣିଷ ! ତୁ ଗୋଟାଏ ସିଂହର ସନ୍ତାନ | କିନୁୁ ମେଷ ପଲରେ ରହି ତୁ 
ନିଜକୁ ଏକ ମେଣ୍ଢା ବୋଲି ଭାବିଛୁ ଓ ସେହି ମେଣ୍ଚା-ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଛୁ । ଝରଣାର ସୃଛୁ 
ଜଳରେ ନିଜର ପ୍ରତିବିମ୍ବକୁ ଦେଖ୍‌ କିମ୍ବା ସ୍ଵଚ୍ଛ ଦର୍ପଣରେ ନିଜର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଦେଖ- ତା' 
ହେଲେ ଜାଣିବୁ ତୁ କିଏ ! ତୂ ସିଂହର ସନ୍ତାନ କି ମେଣ୍ଢାର ସନ୍ତାନ | ଜ୍ଞାନର ଦୀପ ନିଜ 
ଭିତରେ ସର୍ବଦା ଜଳାଇ ରଖ । ଜ୍ଞାନର ଜ୍ଵଳନ୍ତ ମଶାଲ ଧରି ବାଟ ଚାଲ । କୌଣସି 
ମାୟା, ମିଥ୍ୟା, ମରୀଚିକା, ଅଜ୍ଞାନ, ଅବିଦ୍ୟା ଟଟୋ୮ନ ଜୀବନ ପଥରେ ବିଭ୍ରାନ୍ତ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ ।' 

ଯୁଗାବତାର ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହନ୍ତି ‘ ଆମର ଏହି ପାର୍ଥିବ ଜୀବନ 
ଚାଲିଛି ଆମର ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନର ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନାରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ | ତେଣୁ 
ଏ ଜୀବନ ହୋଇଉଠିଛି- ଭ୍ରାନ୍ତିର ଏକ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତରଣାମୟ କାରାଗାର । କିନ୍ତୁ ଯଦି 
ମଣିଷ ତା'ର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଚୈତ୍ୟଶକ୍ତିକୁ ଯୋଗ ବଳରେ ଜାଗ୍ରତ କରିପାରିବ ଓ ସେହି 
ଚୈତ୍ୟଯଶକ୍ତିର ଅନୁପ୍ରେରଣାରେ ତା'ର ଅନ୍ତରାତ୍ସାକୁ ଭେଟିପାରିବ ସେତେବେଳେ ସେ 
ଏହି ମର୍ଭ୍ୟଜୀବନ ଯାତ୍ରାରୁ ପଳାଇ ନ ଯାଇ ପରମାତ୍ସାଙ୍ଗର “ ଅତିମାନସ ' ଶକ୍ତି, ଜ୍ୟୋତି 
ଚେତନାଦ୍ଵାରା ନିଜର ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନକୁ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି,ୟ ଚେତନା ଓ ଜ୍ୟୋତି ଦ୍ଵାରା 
ରୂପାନ୍ତରିତ କରି ତୋଳିବ । ମଣିଷର ଏହି ଦିବ୍ୟ ରୂପାନ୍ତରିତ ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନବୁଵ୍ଧିର 
ଜୀବନଯାତ୍ରା ହେବ ଆନନ୍ଦମୟ, ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅଭ୍ରାନ୍ତ । କିନ୍ଧୁ ଏହି ଦିବ୍ୟଜୀବନର ଅଧୂବକାରୀ 
ହେବାକୁ ହେଲେ-ଆମକୁ ସେହି ପରମା ଅଦ୍ଯାଶକ୍ତି ଦିବ୍ୟଜନନୀଙ୍କ ପାଦପଦ୍ଧରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ରୂପେ ସମର୍ପଣ କରିଦେବାକୁ ହେବ ଏବଂ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ସେହି ମହାଦେବୀଙ୍କ 
ନିକଟରେ ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ସ୍ତୁତି କରିବାକୁ ହେବ- ଅଭୀସ୍ତ୍ରା କରିବାକୁ ହେବ- 


' ଯାଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ' ଭ୍ରାନ୍ତି” ରୂପେଣ ସଂସ୍ପିତା 
ନମସ୍ତସ୍ୟୈ, ନମସ୍ତସ୍େ, ନମସ୍ତସ୍ୟେ ନମୋନମଃ' 
ଜୟମା ଦୂର୍ଗେ-ଦୂର୍ଗତିନାଶିନୀ । 
© 
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୮୦. ଯା” ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଶକ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍କିତା... 


ଚଣ୍ଡୀଗ୍ରନ୍ଧରେ ଏହି ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମା୍ଡର ସର୍ବଭୂତରେ ବିଭିନ୍ନ ଭାବ ବା ଗୁଣ ରୂପେ 
ଅବସ୍ଥାନ କରିଥୁବା ମହାମାୟା ପରମେଶ୍ବରୀଙ୍କୁ ' ଶକ୍ତି” ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ଆରାଧନା 
କରାଯାଇଛି ' ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଶକ୍ତିରୁପେଣ ସଂସ୍ମିତା ।' ଏହି ଶକ୍ତି ହେଲା 
ଗୁଣହୀନ, ରୂପହୀନ, କିିଯାହୀନ ସର୍ବତ୍ର ସର୍ବକାଳରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ପରମବଚ୍ରହୁଙ୍କର ପ୍ରାକୃତିକ 
ଜ୍ରିୟାତ୍ସକ ଗୁଣ । ପରମବଚ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଭିତରେ ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାପାଇଁ 
ସ୍ଵତଃ ସହା ଓ ପ୍ରେରଣା ଜାତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶମାନ 
ପ୍ରକୃତିରୂପରେ ବହମାନ କାଳବନକ୍ଷରେ ନିକ୍ଷିପ୍ର କରିଦିଅନ୍ତି । ଏହି ନିକ୍ଷିପ୍ର କ୍ରିୟା ଭିତରେ 
ବ୍ରାହ୍ମୀଶର୍ତି-କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଥାଏ । 


ମୂଳକଥାଟି ହେଲା ଏହି ବିଶ୍ଵସୃଷ୍ଟିର ମୂଳରେ ଶକ୍ତି ହିଁ ମୁଖ୍ୟତଃ ବିଦ୍ୟମାନ | 
ଶକ୍ତି ନ ଥଲେ ଏ ବିଶ୍ବ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇପାରନ୍ତା ନାହିଁ । ଏହି ଶକ୍ତି ପୁଣି ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଓ 
ଗୁଣ ଭିତରେ ନିହିତ ଥାଇ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେଉଛି । ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ସର୍ବତ୍ର ଏହି ଶକ୍ତି 
ଅପ୍ରକାଶ୍ୟ ବା ପ୍ରକାଶ୍ୟ ରୂପରେ ରହିଛନ୍ତି । ନିଷ୍ପିୟ ବା କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । 
ଅଗ୍ନି,ବାୟୁ, ଆକାଶ ସର୍ବତ୍ର ଏଇ ଶକ୍ତି ବିଦ୍ୟମାନ । ପ୍ରତିଟି ଅଣୁ ପରମାଣୁ ଭିତରେ ଶକ୍ତି 
ନିହିତ ରହିଛି । ଏହି ସୁପ୍ତ ଶକ୍ତିକୁ ଏକ ମହାଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରୁଛି ଓ ପରିଚାଳନା 
କରୁଛି । ବିଦ୍ୟୁତଶକ୍ତିୟ ଚୌମ୍ବକୀୟ ଶକ୍ତି, ପାରମାଣବିକ ଶକ୍ତି, ମାଧାକର୍ଷଣ ଶକ୍ତି ଓ 
ସୌରଶକ୍ତି କଥା ଆମେ ଜାଣୁ । ଏ ଜଡ଼ଜଗତକୁ ଏଇ ସବୁ ଶକ୍ତ ଚଳାଉଛନ୍ତି । 


କିନ୍ତୁ ଏଇ ଜଡ଼ ଭିତରେ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରାଣ ସଞ୍ଚାରିତ ହେଉଛି, 
ସେତେବେଳେ ତାହା ଜୀବନୀଶକ୍ତି ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ମନ ସଞ୍ଚାରିତ ହେଉଛି, 
ସେତେବେଳେ ତାହା ଚିନ୍ନୟୀ ଶକ୍ତି ବା ମାନସିକ ଶକ୍ତି ହୋଇଯାଉଛି । କିନ୍ୁ ଏ ସବୁ 
ଶକ୍ତି ବ୍ୟତୀତ ପୁଣି ରହିଛି ଆତ୍ସାର ଶକ୍ତି ବା ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଶକ୍ତି । ଏହି ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଶକ୍ତି ହିଁ 
ମୂଳଶକ୍ତି । ପରମବ୍ରହ୍ମ ବା ପରମାତ୍କାଙ୍କର ଏହାହିଁ ମୌଳିକ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଶକ୍ତିରୁ 
ଆଉ ସବୁ ଶକ୍ତିର ଉତ୍ତବ ବା ବିକାଶ ହୋଇଛି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ ! 


ଏହି ଶକ୍ତି ନ ଥଲେ କୌଣସି ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେନା କି ବିକାଶ 
ହୋଇପାରେନା । ଏହି ବିଶ୍ବରେ ସର୍ବତ୍ର ଶକ୍ତି ପୂରି ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ଜାଗରିତ ନ 
କଲେ ଏହା ଛାଆଁକୁ ଛାଆଁ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇପାରେନା । ମଣିଷ ଭିତରେ ରହିଛି 
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୨୩୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଜୀବନୀଶକ୍ତି, ମାନସିକ ବା ବୌଵ୍ଧିକ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଆତ୍ସିକ ବା ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଶକ୍ତି । ମଣିଷର 
ଏଇ ମାନସିକ ଶକ୍ତିର ମୂଳ ହେଲା ଇଛା ଶକ୍ତି ବା ସଂକଳ୍ପ ଶକ୍ତି । ଯାହାର ଏହି ସଂକଳ୍ପ 
ଶକ୍ତି ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ସେ ସେତିକି ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ । ଏହି ମାନସିକ 
ଶକ୍ତିରୁ ପୁଣି ଆସେ ମଣିଷର କଳନା ଶକ୍ତି, ଉଦ୍ଭାବନ ଶକ୍ତି, ସୁଜନ ଶକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି । 
କିନଧୁ ମନକୂ ଏକାଗ୍ର ନ କଲେ ଓ ସଂକଳ୍ପକୁ ଦୃଢ଼ ନ କଲେ କୌଣସି ଶକ୍ତି କ୍ରିୟାଶୀଳ 
ହୋଇପାରେନା | ଏପରିକି ଜୀବନୀଶକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ସକ୍ରିୟ କରାଯାଇପାରେନା । 


ଉପଯୁକ୍ତ ଖାଦ୍ୟ, ବ୍ୟାୟାମ, ରୋଗପ୍ରତିଷେଧକ ଓଷଧ ପଞ୍ୟାଦି ଦ୍ଵାରା ଆମେ 
ଆମର ପ୍ରାଣଶକ୍ତିକୁ ଦୃଢ଼ ଓ ସକ୍ରିୟ କରିପାରୁ | ସେହିପରି ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଯତ 
କରି ମନକୁ ଏକାଗ୍ର ଓ ସଂଗୁହୀତ କରି ରଖିବାଦ୍ଵାରା ଆମେ ଆମର ମାନସିକ ଶକ୍ତିକୁ 
ଦୃଢ଼ ଓ ସକ୍ରିୟ କରିପାରୁ | ଏହି ଦୃଢ଼ ଓ ମାନସିକ ଶକ୍ତି ବଳରେ ମଣିଷ ତା'ର ନୈତିକ 
ଶକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଗ୍ରତ କରିଥାଏ । ସେ ଅନୀତି, ଅନ୍ୟାୟ, ଅସତ୍ୟ, ପାପ ଆଡ଼କୁ ଧାବିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ କି ସେମାନଙ୍କ ପାଲରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ଏଇ ମାନସିକ ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ହି ଆମ 
ଭିତରେ ଆମେ ଆମର ଆତ୍କାର ପରିଚୟ ପାଉ ଓ ଆତ୍ମିକ ଶକ୍ତିର ଜାଗରଣ କରିପାରୁ ! 


ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ତା”ର ସାଧନା ବଳରେ ତା'ର ମନକୁ ନିଜ ଆୟତ୍ତରେ 
ରଖିପାରିବ ଓ ତା'ର ମାନସିକ ସଂକଛ ଦ୍ଵାରା ନିଜ ଆତ୍ସାକୁ ଜାଗରିତ କରି ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ 
ଶକ୍ତିର ଅଧ୍କାରୀ ହେବ, ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜକୁ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ଏହି ସଂସାରର 
ଅଜ୍ଞାନ, ଅବିଦ୍ୟା ଓ ମାୟାପାଶରୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରିବ । କେବଳ ସେତିକି ନୁହଁ, ଆତୃଶକ୍ତି 
ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ଏବଂ ଆତ୍ସଜ୍ଞାନ ଉଦୟ ହେଲେ ମନୂଷ୍ୟ ଅସାଧ୍ୟ ସାଧନ କରିପାରିବ । 
ସେ ଜଡ଼କୂ ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ୟ ଚେତନାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିପାରିବ । ବହୁ ମୁନି, ରଷି, 
ଯୋଗୀ, ସନ୍ଧ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ଏବେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ଆତ୍ସଶକ୍ତିକୁ ଜାଗ୍ରତ କରି 
ଅସାଧ୍ୟ ସାଧନ କରିପାରୁଛନ୍ତି । କିନଧୁ ଏହି ସିଦ୍ଧି ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୃଥୁବୀରେ ସାମୁହିକ 
ଭାବେ ମଣିଷର ଆୟଭ୍ଭାଧୀନ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । 


ବର୍ରମାନ ବିଜ୍ଞାନ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଜଡ଼କୁ ଆୟତ୍ତାଧୀନ କରାଯାଇପାରିଛି ଏବଂ 
ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥକୁ ମନୁଷ୍ୟର ଅଧକ ବ୍ୟବହାରୋପଯୋଗୀ କରାଯାଇପାରିଛି ଓ ତଦ୍ାରା 
ମଣିଷ ଜୀବନରେ ସୁଖ ସ୍ଵାଚୁନ୍ଦ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରିପାରିଛି | କିନୁୁ ମଣିଷ ସେହି ସୁଖ ସ୍ଵାଛୁନ୍ଦ୍ୟକୁ 
ଭୋଗି ପାରୁନି । ସୁଖ, ସ୍ବାଛନ୍ଦ୍ୟ ଓ ନିରାପତ୍ତା ପାଇଁ ମଣିଷ ଯାହା ସବୁ ଅର୍ଜନ କରିଛି 
ସେ ସବୁ ବିପରୀତ ଫଳ ପ୍ରସବ କରି ମନୁଷ୍ୟର ଦୂଃଖ ଓ ବିପଦର କାରଣ ହୋଇଉଠିଛି । 


ଏହାର ଏକମାତ୍ର କାରଣ ହେଲା, ମଣିଷର ନୈତିକ ଶକ୍ତିର ଅଧଃପତନ ଓ 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଘଟିଛି । ଏହି ନୈତିକ ଶକ୍ତି ଆମ ଭିତରେ ସକ୍ରିୟ ନ ହେଲେ ଆମର 
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ଯା ଦେବା ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଶାନ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍ପିତା... ୨୩୩ 


ଅନ୍ୟସବୁ ଶକ୍ତି ସ୍ଵତଃ ଦୂର୍ବଳ ଓ ଅଫଳପ୍ରସୁ ହୋଇଯାଏ । ମଣିଷ ଭିତରେ ଶୁଦ୍ଧ, ବୁଦ୍ଧ 
ନିର୍ମଳ ସତ୍ୟ ଓ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ମହାଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଆତ୍ସା ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପରେ ଅଦୂୃଶ୍ଯ ହୋଇ 
ରହିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ହେଲେ- ଆମ ଭିତରେ ନୈତିକ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ବିକଶିତ 
ହେବା ଉଚିତ । ସତ୍ୟ, ଦୟା, କ୍ଷମା, ପ୍ରେମ, ଭକ୍ତି, ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଭୃତି ସ୍ଵାଭାବିକ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର 
ବିକାଶ ନ ହେଲେ ଓ ସେ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଘଟିଲେ ମଣିଷକୁ ପାପଶକ୍ତି କବଳିତ 
କରିନିଏ । 

ଜଗତ୍ଜନନୀ ଦୂର୍ଗା ହେଉଛନ୍ତି ସତ୍ୟ, ଶକ୍ତି ବଳ, ଉତ୍ସାହ ଓ ଉଦ୍ୟମର 
ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ । ଜଡ଼ଶକ୍ତି ହେଉ ବା ମାନସିକ ଶକ୍ତି ହେଉ ବା ନୈତିକ ଶକ୍ତି ହେଉ, 
ଅଥବା ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଶକ୍ତି ହେଉ, ମା ଦୂର୍ଗାଙ୍କ କୃପା ବ୍ୟତୀତ ସେଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵତଃ ଜାଗରିତ 
ହୋଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 

ତେଣୁ ଶକ୍ତି ହିଁ ମୂଳ । ଆମର ସବୁକିଛି ସାଧନା, ଉଦ୍ୟମ ଓ ସିବି ଲାଗି ଶକ୍ତିର 
ଆବାହନ କରିବାକୁ ହେବ । ସେଥିପାଇଁ ଶାସ୍ତ କହିଛନ୍ତି 

' ନାୟମାତ୍ସା ବଳହୀନେନ ଲଭ୍ଯ ।' 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁର୍ବଳ ଶକ୍ତିହୀନ ମଣିଷ କେବେ ବି ଆଦ୍ଧାକୁ ଲାଭ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 


୮୧. ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଶାନ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍କିତା... 


ହେ ଶାନ୍ତିଦେବୀ ! ଆମ ହୃଦୟରେ ତୁମେ ଜାଗରିତା ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତା ହୁଅ । ହେ 
ଶାନ୍ତିଦେବୀ | ଆମ ଚାରିପଟେ ଆକାଶରେ ପ୍ରକାଶମାନା ହୁଅ । ନଦୀ, ହଦ, ତଡ଼ାଗ ଓ 
ସମୁଦ୍ରମାନଙ୍କରେ ପ୍ରକାଶିତା ହୂଅ । ବନ, ପର୍ବତ, ଅରଣ୍ୟ, କାନ୍ତାର, ପ୍ରାନ୍ତରମାନଙ୍କରେ 
ନିଜକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କର । କ୍ଷୁ୍ତ ବାୟୁମଣ୍ଡଳ ଶାନ୍ତ ହେଉ | କ୍ଷୁ୍ଧ ଓ ତ୍ରସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଶାନ୍ତ 
ହୂଅନୁ । ମଣିଷମାନଙ୍କର ବିକ୍ଷୁତ୍ତ ମନ ଓ ହୃଦୟ ଶାନ୍ତ ହେଉ । ଆମ ଶରୀରର ପ୍ରତିଟି 
ବିଚଳିତ ଜୀବକୋଷ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରନ୍ତୁ । ଆମେ ଯେପରି ଆମର ପ୍ରତିଟି ପ୍ରଶ୍ଵାସରେ 
ଶାନ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁ ଓ ଆମର ପ୍ରତିଟି ନିଃଶ୍ଵାସରେ ଶାନ୍ତି ଓ ସଵସ୍ତିର ବାୟୁ ଉଦ୍‌ଗୀର୍ଣ କରୁଁ | 


ପ୍ରତିଟି ମଣିଷ ତା' ଜୀବନରେ ଚାହେଁ ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତି । ଖାଲି ମଣିଷ କାହିଁକି, 
ପ୍ରତିଟି ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ଯ ଚାହେଁ ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀର ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତିର 
ଆଅକାହ୍ନା ଠାରୁ ମଣିଷର ସୁଖଶାନ୍ତି କାମନାର ପରିସର ବହୁତ ବ୍ୟାପକ ଓ ଜଟିଳ । 
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୨୩୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ମଣିଷ ଯାହା ରାହେଁ, ତାହା ନ ପାଇବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ର ଚିତ୍ତ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଥାଏ | 
ସେ ସେହି ବାଞ୍ଚତ ପଦାର୍ଥକୁ ପାଇବାପାଇଁ ରୁଦ୍ଧଶ୍ଵାସ ହୋଇ ନାନାଦି କର୍ମରେ ମାତିଥାଏ 
ଓ ନାନାଦି ଉପାୟ ତଥା ଅପାୟ ଅବଲମ୍ବନ କରୁଥାଏ | ଭାଗ୍ୟକୁ କାମ୍ୟ ବସ୍ତୁ ମିଳିଗଲେ 
ସୁଖ ଓ ନ ମିଳିଲେ ଦୁଃଖ ଭୋଗେ | କିନ୍ୁୁ ସୁଖ ପାଇଗଲେ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ମନରେ ଶାନ୍ତି 
ଆସିଯାଏ । 


କିନ୍ତୁ ସତରେ କ”ଣ ଏହି ଶାନ୍ତି ଆମ ମନରେ ସ୍ପିର ହୋଇ ରହେ ? ନା- 
ରହେନା | ଗୋଟିଏ କାମନା ପୁରଣ ହେଲେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କାମନା ଆମ ଭିତରୁ 
ଉଠିଆସେ ଏବଂ ଆମେ ତାକୁ ପୁରଣ କରିବାକୁ ପୁଣି ଅସ୍ଥିର ହୋଇଉଠୁ ! ସୁଖଶାନ୍ତି 
ପୁଣି ଆମ ଭିତରୁ ଅନ୍ତହଁତ ହୋଇଯାଏ ! କାମନାମାନଙ୍କ ବାତ୍ଯାମାଡ଼ରେ ଶାନ୍ତିର 
ଜୁଟୀରମାନ ଉଡ଼ିଯାଏ । 


କିନ୍ତୁ କେବଳ କାମନା ଅପୂରଣ ଯୋଗୁଁ ନୁହେଁ ଆମେ ବହୁ କାରଣରୁ ସୁଖ ଓ 
ଶାନ୍ତି ପାଉ ନାହୁଁ । ଆମ ଜୀନନରେ ସର୍ବଦା ଆପଦବିପଦ ଘେରିରହିଛି । ଗୋଟିଏ 
ଆପଦ ମେଣ୍ଟିଗଲେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଧି ଥଦ ଆସି ପହଞ୍ଚଯାଏ । ଜୀବନ ସବୁବେଳେ 
ଆପଦ ବିପଦରେ ଉଠୁଥାଏ- ପଡୁଥାଏ | ଘର, ପରିବାର, ସମାଜ, ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟ ଆମର 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସୁଖ ପଥରେ ବହୁ ବେଳେ ନାନାଦି ବାଧା ସୃଷ୍ଷି କରନ୍ତି । ଆମେ ଦୁଃଖ ଓ 
ଅଶାନ୍ତି ଭୋଗ କରୁଥାଉ । ସବୁଠାରୁ ବିଡ଼ମ୍ମନାର କଥା ହେଲା, ଆମେ ନିଢେ ମଧ୍ଯ 
ଆମ ଅସୁଖ ଓ ଅଶାନ୍ତିର କାରଣ ହୋଇଯାଉ | 


ଆମ ଭିତରୁ କିଏ ଅତ୍ୟନ୍ତ କ୍ରୋଧୀ, କିଏ ଅଧୁକ କାମାସକ୍ତ, କିଏ ଅଧ୍ବକ 
ଲୋଭୀ, କିଏ ପୁଣି ଅତ୍ୟନ୍ତ ରର୍ଷାଳୁ ଏବଂ ଅଧୁକାଂଶ ମଣିଷ ପୁଣି ଦୟାମାୟାହୀନ, 
ନୃଶଂସ, ସ୍ବାର୍ଥପର, ମିଥ୍ୟାଗ୍ତରୀ ଓ ପ୍ରବଞ୍ଚକ | କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ଆମ ଭିତରେ 
ଲୁଚି ରହିଥିବା ଏହି ସବୁ ଖରାପ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ପ୍ରବେଗ ସବୁ ଆମକୁ ବହୁତ ଦୁଃଖ ଓ 
ଅଶାନ୍ତିରେ ପକାଉଥାଏ ଏବଂ ଆମେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଓ ଅଶାନ୍ତିର 
କାରଣ ହୋଇଯାଉ | ଅତ୍ୟଧ୍ବକ କ୍ରୋଧୀ ଓ ଲୋଭୀ ମଣିଷମାନେ ଏବଂ ଅତ୍ୟଧ୍ବକ 
ରର୍ଷୁକ ଓ ପରଶ୍ରୀକାତର ମଣିଷମାନେ ନିଜେ ଯେପରି ଦୁଃଖ ଓ ଅଶାନ୍ତି ଭୋଗୁଥାନ୍ତି 
ଅନ୍ୟକୁ ସେହିପରି ଦୁଃଖ ଓ ଅଶାନ୍ତିରେ ମରନ୍ତି । ଏଣୁ ମଣିଷ ଜୀବନରେ ସତକୁ ସତ 
ସୁଖ ଶାନ୍ତି ନ ଥାଏ । କବିବର ରାଧାନାଥଙ୍କ ଭାଷାରେ- 


ସୁଖ ବୋଲି ଯାହା ଜନନେତ୍ରେ ଦିଶେ, 
ହାତେ ଆସେ ହାତୁ ପଡ଼ିବା ପାଇଁ ସେ । 
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ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଶାନ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍କିତା... ୨୩୫ 


ବସ୍ତୁ ନୁହଇ ସେ ଅଟଇଟି ଧୂମ 
ଅନ୍ୟ ନାମ ତା'ର ଆକାଶ କୁସୁମ | 
ସତକଥା | ଆମ ଜୀବନରେ ଆମେ ଯାହାକୁ ସୁଖ ବୋଲି କହୁ, ତାହା ଅଳୀକ | 
ଶୂନ୍ୟ ଆକାଶରେ ଫୁଲ ଫୁଟେନା | ସେହିପରି ଆମ ଜୀବନ ବୃକ୍ଷରେ ସୁଖ ଫଳେନା | 
ସୁଖ ଗୋଟିଏ ଧୂଆଁବାଣ । ଯଦିବା ଆମ ହାତକୁ ସୁଖ ଆସେ ତାହା ହାତରେ ପଡ଼ୁ ପଡ଼ୁ 
ହାତରୁ ତଳକୁ ଖସିପଡ଼ି ଉଭେଇଯାଏ । ଆଉ କେବେ କେବେ ଜୀବନରେ ଛୋଟ 
ସୁଖଟିଏ ତାହା ପଛରେ ମହାଦୁଃଖ ବିପଦମାନ ନେଇ ଆସିଥାଏ । ଭକ୍ତକବି ମଧୁସୂଦନ 
ମଧ୍ଧ ତାଙ୍କ ' ଜୀବନ ଚିନ୍ତା' କବିତାରେ ଗାଇଛନ୍ତି 
କାହିଁ ଶାନ୍ତି କାହିଁ ନିତ୍ୟ ସୁଖ ? 
ଯାହା ଲଭିବାର ଲାଗି ଅଛ ଅବିରତ ଜାଗି 
ଚିତ୍ତଗୃହେ ଜାଳି ଦୀପ ଆଶାର ମୟୂଖ 
କାହିଁ ଗଲେ ପାସୋରିବି ମୃତ୍ୟୁ ପାପ ଦୁଃଖ ? 
ତା'ହେଲେ କଣ ଏ ପୃଥିବୀରେ ସୁଖ ନାହିଁ ? ଶାନ୍ତି ନାହିଁ ? ମଣିଷ ଜୀବନ 
କ'ଣ ଅସୁଖ ଆଉ ଅଶାନ୍ତି ଭୋଗିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ୨? ନାଂ ସେ କଥା ଆଦୌ ନୁହେଁ । 
ଉପନିଷଦ କହନ୍ତି ଏ ପୂଥୂବୀ ଓ ଜୀବନ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଆନନ୍ଦ, ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନାରୁ 
ଜନ୍ମ ହୋଇଛି । ଆନନ୍ଦ ଭିତରେ ବଞ୍ଚଛି ଓ ସେହି ଆନନ୍ଦ ଭିତରେ ହିଁ ଲୀନ ହେଉଛି । 
ତାହା ହେଲେ ଆମେ କାହିଁକି ଦୁଃଖ ପାଇବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଉଛୁ ? ଆମ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଛ 
“ସପ୍ପସତୀ ଚଣ୍ଡୀ ରେ ଆଦିମାତା'ଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି କରି କୁହାଯାଇଛି 
ଯାଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଶାନ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍ମିତା 
ନମସ୍ତସୈଃ, ନମସ୍ତସୈଃ, ନମସ୍ତସୈଃ ନମୋନମଃ | 
ଏହାର ଅର୍ଥଥ ସେହି ଆନନ୍ଦମୟୀ ଦେବୀ ଭଗବତୀ ଏ ପୂଥବୀର ଯାବତୀୟ 
ପ୍ରାଣୀ ଓ ବସ୍ତୁ ଭିତରେ  ଶାନ୍ତି' ରୂପରେ ଅଦୂଶ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର 
ପ୍ରଣିପାତ କରୁଛି । 
ତାହାହେଲେ ଅସଲ କଥା ହେଲା- ଭଗବାନ୍‌ ଆମ ଭିତରେ ଆନନ୍ଦମୟ 
ଆତ୍ସା ଓ ଶାନ୍ତିମୟୀ ଦେବୀ ରୂପେ ସୃକ୍ଷ୍ମରେ ଅଛନ୍ତି । ଆମେ ସେହି ଦିବ୍ଯ ଶକ୍ତି ଓ 
ଚେତନାକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଜାଗ୍ରତ କରିପାରୁନୁ ବୋଲି ଏତେ ଦୁଃଖ ଓ ଅଶାନ୍ତି ଭୋଗୁଛୁ । 
ଯଦି ଆମ ଭିତରେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ରୂପେ ଆନନ୍ଦ ଓ ଶାନ୍ତି ରହିଛନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ଆମେ କିପରି ଜାଗ୍ରତ 
କରିପାରିବା ? ତା'ର ଉପାୟ ମଧ୍ଯ ମହାତ୍ସାମାନେ ଆମକୁ ବତାଇ ଦେଇଛନ୍ତି । 
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୨୩୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ, ବଢ଼ିବାପାଇଁ ଓ ନିରାପତ୍ତା ପାଇବାପାଇଁ ବ୍ୟାକୂଳ 
ଥାଏ । ଏହି ବ୍ଯାକୂଳତା ଯୋଗୁଁ ସେ ସର୍ବଦା ଭୟ ଓ ଉଦ୍‌ବେଗରେ ବଞ୍ଚୁଥାଏ । 
ସେଇଥୁପାଇଁ ତା'ର ଚିତ୍ତରେ ଅଶାନ୍ତି ଲାଗି ରହିଥାଏ । କିନ୍ତୁ କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, 
ପ୍ରତିଟି ମଣିଷ ନିଜର ଆତ୍ସ ବିକାଶ ପାଇଁ, ଅତ୍ୃ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଓ ଆତ୍ସବିସ୍ତାର ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ଆତୁର ହେଉଥାଏ | ନିଜର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିବାପାଇଁ ସେ ଅନ୍ୟକୁ ବଶୀଭୂତ କରିବାକୁ 
ବ୍ୟାକୁଳ | ଅନ୍ୟର ଧନ ଓ କ୍ଷମତା ଅଧବକାର କରିବାକୁ ବ୍ୟାକୂଳ, ଅନ୍ୟଠାରୁ ସବୁଥିରେ 
ଅଧୁକ ହେବାକୁ ବ୍ୟାକୁଳ | ଅନ୍ୟକୁ ପଛକୁ ଠେଲି ଦେଇ ନିଜେ ଆଗକୁ ମାଡ଼ିଯିବା 
ପାଇଁ ବ୍ୟାକୂଳ, ଅନ୍ୟର ଆସନ ଯେକୌଣସି ଉପାୟରେ ମାଡ଼ିବସିବାକୁ ବ୍ୟାକୂଳ । 
ଦୁନିଆର ସର୍ବବିଧ ସୁଖ ଓ ସୁଖର ଉପକରଣମାନଙ୍କର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବାକୁ ବ୍ୟାକୁଳ | 
ଏହିପରି ଭାବେ ମଣିଷ ସର୍ବଦା ବ୍ୟାକୁଳ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଥାଏ ଓ ଛଟପଟ ହେଉଥାଏ | 
ଏହି ବ୍ୟାକୁଳତା ଯୋଗୁଁ ସେ ସର୍ବଦା କର୍ମବ୍ୟସ୍ତ ରହିଥାଏ । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜର 
ପ୍ରତିଦୃନ୍ଦ୍ରୀ ବୋଲି ଭାବୁଥାଏ ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଓ ମନେ 
ମନେ ସର୍ବଦା ପ୍ରତିଯୋଗିତାରେ ମାତିଥାଏ । 


ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ଏହି ପ୍ରତିଯୋଗୀ ମନୋଭାବ ଯୋଗୁଁ ଓ ଅନ୍ୟର ସୁଖସମୂପବ୍ଧି ଦେଖି 
କାତର ହେଉଥିବା ଯୋଗୁଁ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜର ଶତୃ ବୋଲି ଭାବୁଥାଏ ଓ ନିଜେ ମଧ୍ଯ 
ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ଶତୃତା ଆଚରଣ କରିଚାଲିଥାଏ | ଏହିସବୁ କାରଣରୁ ମଣିଷ ନିଜ ଭିତରେ 
ସର୍ବଦା ଏକ ମନସ୍ତାର୍ତିକ ବୈକଲ୍ଯ ଭୋଗ କରୁଥାଏ |! ଦିନରାତି ସେ ସର୍ବଦା 
ଉଦ୍ଦବବେଗରେ ଥାଏ । ଆଶଙ୍କା ଜର୍ଜରିତ ହୋଇଥାଏ, ବିଚଳିତ ଓ ଉଦବିଗ୍ଧ ହୋଇଥାଏ | 
ସେ ସର୍ବଦା ଅସ୍ଥିର ଓ ଅଣନିଃଶ୍ଵାସୀ ଅନୁଭବ କରୁଥାଏ | ସେ ମଧ୍ଯ କାହାକୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁ ନ ଥାଏ । ଏପରିକି ନିଜ ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ବି ସେ ଆସ୍ଥା ରଖିପାରେ ନାହିଁ । 
ତେଣୁ ସେ କାହାକୁ ହୃଦୟ ଦେଇ ଭଲ ପାଇପାରେ ନାହିଁ | ସେ ତା 'ଠାରୁ ଧନୀ, ଗୁଣୀ 
ଓ ମାନୀ ଲୋକଙ୍କୁ ସହିପାରୁ ନ ଥାଏ । ତା” ଭିତରେ ସର୍ବଦା ରର୍ଷା, ହୀନମନ୍ୟତା, 


a ~~ ~~ 


ଅସହିଷୁତା ଓ ପରଷ୍ରୀକାତରତାର ଅଗ୍ନି ଦକଦକ ହୋଇ ଜଳୁଥାଏ | 


ଆମକୁ ତେଣୁ ଶାନ୍ତି ପାଇବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରଥମେ ନିଜ ଭିତରୁ ଏହି ସବୁ 
ମନସ୍ତାତ୍ତିକ ଓ ନୈତିକ ବିକୃତିଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରି ନିଜର ମନ ଓ ହୃଦୟ ଭିତରକୁ 
ସଦ୍ଭାବନାମାନ ଆଣିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ମନ ଓ ହୃଦୟକୁ ଶୁଦ୍ଧ ନିର୍ମଳ କରି ଆମେ 
ଭଶ୍ବରାଭିମୁଖୀ ହେବା | ଉଗ୍ର କାମନା ବାସନା ଓ ନୀଚ ଦୁରାକାଡକ୍ଷାଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଯତ 
କରିବା ! ଏ ଜଗତର ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଦୁଃଖ ବେଦନାକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଦୟା, କରୁଣା ଓ 
ସହାନୂଭୁତି ଦେଇ ବୁଝିବା | ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖରେ ଆମ ଆଖୁରୁ ଲୁହ ବହିଲେ ଆମ ମନର 
ଅହଂକାର ସେଥୁରେ ବୁଡ଼ିଯାଏ । ଆମ ମନ ଓ ହୃଦୟରେ ସମତାଭାବ ଆଣିବାକୁ 
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ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଶାନ୍ତିରୂପେଣ ସଂସ୍ପିତା... ୨୩୭ 


ହେବ । ଚେତନାକୁ ଖୁବ୍‌ ସମ୍ପସାରିତ କରିବାକୁ ହେବ | ନିଜକୁ ପାଦତଳର ଘାସ ପରି 
ବିନୀତ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ବୃକ୍ଷ ପରି ସହିଷ୍ଣୁ ହେବାକୁ ହେବ । କେବଳ ନିଜର 
ଦୂଃଖକୁ ବଡ଼ ନ କରି ଅନ୍ୟର ଦୂଃଖ ମଧ୍ଯ ବୁଝିବାକୁ ହେବ | ଦୂଃଖୀ, ଦୂର୍ଗତ ଅସହାୟ 
ଲୋକଙ୍କ ସେବା ଓ ସାହାଯ୍ୟରେ ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ ରଖିବାକୁ ହେବ । ସମସ୍ତଙ୍କ 
ସହିତ ପ୍ରତିଦ୍‌ନ୍ଦ୍ରୀ ଭାବ ନ ରଖି ସହଯୋଗ ଭାବ ରଖିବାକୁ ହେବ ! 


ଆମ ଭିତରେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଆମକୁ ସମ୍ପୂର୍ଵଭାବେ କ୍ଷମାଶୀଳ ହେବାକୁ 
ପଡ଼ିବ । ଏହି କ୍ଷମାଭାବଟି ଶାନ୍ତିର ଭଉଣୀ ପରି | ଆମକୁ କିଏ ଅପମାନିତ କରୁ ବା 
କେହି ଆମର ଅପକାର କରୁ- ତା ପ୍ରତି ଆମର ପ୍ରତିଶୋଧ ଭାବ ନ ରଖି କ୍ଷମାଭାବ 
ପୋଷଣ କରିବା ଉଚିତ | ଆମେ କଣ କେବେ ଭାବୁ ଯେ, ପରମଦୟାଳୁ ଭଗବାନ୍‌ 
ଆମର କେତେ ଦୋଷକୁ ସହ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି ୨ କେତେ ଅପରାଧକୁ ଆମର କ୍ଷମା କରୁଛନ୍ତି ? 


ଆଉ ଗୋଟିଏ ବଡ଼ କଥା ହେଲା- ଆମେ ଯେପରି ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସର୍ବଦା କୃତଜ୍ଞତା ଅନୁଭବ କରିବା | ଅଧ୍ୂକାଂଶ ମଣିଷ ସବୁବେଳେ ନିଜ ଭିତରେ 
ଭାରି ଅଭିଯୋଗପରାୟଣ | ସେମାନେ ଜୀବନରେ କ'ଣ ପାଇଛନ୍ତି ସେ କଥା ନ 
ଭାବି, କ'ଣ ସବୁ ନ ପାଇଛନ୍ତି, ସେହି ବିଷୟକୂ ନେଇ ବ୍ୟଥିତ ହେଉଥାନ୍ତି ଏବଂ 
ନିଜର ସମାଜ ଓ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଦାୟୀ କରୁଥାନ୍ତି ଭର୍ସଘନା କରୁଥାନ୍ତି । ଏହି 
ଅଭିଯୋଗପରାୟଣ କୃତଗ୍ନ ଲୋକମାନେ କେବେବି ଶାନ୍ତି ପାଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ହୃଦୟରେ 
କୃତଜ୍ଞତା ଭାବ ରହିଲେ ସେହି ପରମାନନ୍ଦମୟ ପରମ କୃପାଳୁ ଭଗବାନଙ୍କ କୃପାକୁ 
ଆମେ ଅନୁଭବ କରିପାରିବା । ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଭାବରେ ଆମର ହୃଦୟକୁ ସର୍ବଦା ପରିପୂର୍ଣ 
କରି ରଖିବାକୁ ହେବ । ତାହାହେଲେ ଯାଇ ଆମେ ଏହି ଅଶାନ୍ତ ଜୀବନରେ ଶାନ୍ତି 
ପାଇପାରିବା ଓ ଆମ ଅନ୍ତର ଭିତରେ ସପ୍ତା ଶାନ୍ତି-ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ଉଠିବେ । 
ସେତିକିବେଳେ ହିଁ ଜୀବନର ଘୋର ଝଡ଼ ଝଞ୍ଜା ଭିତରେ ବି, ଆମେ ଅଟଳ ଅଚଳ 
ଶାନ୍ତି ଭିତରେ ସ୍ପିର ହୋଇ ରହିପାରିବା | ଏହାହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ଦିବ୍ୟଜୀବନର ଶାନ୍ତି । 


ଆମେ କାହାଠାରୁ ଉଦ୍‌ବେଗ ପାଇବା ନାହିଁ କି ଆମେ ବି କାହାକୁ ଉଦବେଗରେ 
ଆକ୍ରାନ୍ତ କରିବା ନାହିଁ । ଆମ ମନ ଓ ହୃଦୟକୁ ଶାନ୍ତ ରଖିଲେ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ମଣିଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆମ ପ୍ରତି ପ୍ରତ୍ୟୟ ଆସିବ । 
ତେବେ ଆମେ କେବେ ଶ୍ଣଶାନର ନାସ୍ତିବାଚକ ଶାନ୍ତିକୁ ଆବାହନ କରିବା 
ନାହିଁ । ଆମର ଶାନ୍ତି ହେଉ ସୂଜନର, ଉଦ୍ୟମର, ସମ୍ମିଳନୀର, ସଙ୍ଗଠନର, ପ୍ରେମର, 
ସେବାର ଓ ଶୁଶୁଷାର । ସେଥୁପାଇଁ ଆମ ହୃଦୟରେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ ଅବସ୍ପିତା ସେହି 
ପରମା ଶାନ୍ତିଦେବୀଙ୍କୁ ଆମେ ଅହରହ ଶାନ୍ତ ଭାବେ ପ୍ରାଥନା କରିବା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୨୩୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥ. 


ହେ ଶାନ୍ତିଦେବୀ ! ଆମ ହୃଦୟରେ ତୁମେ ଜାଗରିତା ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତା ହୁଅ । ହେ 
ଶାନ୍ତିଦେବୀ ! ଆମ ଚାରିପଟେ ଆକାଶରେ ପ୍ରକାଶମାନା ହୁଅ | ନଦୀ, ହୃଦ, ତଡ଼ାଗ ଓ 
ସମୁଦ୍ରମାନଙ୍କରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅ । ବନ, ପର୍ବତ, ଅରଣ୍ୟ, କାନ୍ତାର, ପ୍ରାନ୍ତରମାନଙ୍କରେ 
ନିଜକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କର । କ୍ଷୁସ୍ତ ବାୟୁମଣ୍ଡଳ ଶାନ୍ତ ହେଉ | କ୍ଷୁ୍୍ଧ ଓ ତ୍ରସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଶାନ୍ତ 
ହୁଅନୁ । ମଣିଷମାନଙ୍କର ବିକ୍ଷୁସ୍ତ ମନ ଓ ହୃଦୟ ଶାନ୍ତ ହେଉ । ଆମ ଶରୀରର ପ୍ରତିଟି 
ବିଚଳିତ ଜୀବକୋଷ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରଙ୍ଗୁ | ଆମେ ଯେପରି ଆମର ପ୍ରତିଟି ପ୍ରଶ୍ଵାସରେ 
ଶାର୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁ ଓ ଆମର ପ୍ରତିଟି ନିଃଶ୍ଵାସରେ ଶାନ୍ତି ଓ ସ୍ଵସ୍ତିର ବାୟୁ ଉଦଗୀର୍ଣ୍ କରୁ | 


ହେ ଶାନ୍ତିଦେବୀ ! ଆମର ଗୃହପାଳିତ ପଶୁପକ୍ଷୀମାନେ ଶାନ୍ତ ରହନ୍ତୁ । 
ଅରଣ୍ୟବାସୀ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଶାନ୍ତ ରହନ୍ତୁ । ସାମୁଦ୍ରିକ ଜୀବମାନେ ଶାନ୍ତିରେ ବଞ୍ଚ ରହନ୍ତୁ | 
ରାଷ୍ଟ୍ର ସମାଜ ଓ ପରିବାରମାନଙ୍କରେ ଅଖଣ୍ଡ ଆନନ୍ଦମୟ ଶାନ୍ତି ବିରାଜମାନ କରୁ | 


ହେ ଶାନ୍ତିଦେବୀ ! ସବୁ ଉଦରର ଜ୍ବାଳା ଶାନ୍ତ ହେଉ | ସବୁରି ମନ ଓ ହୃଦୟର 
ଜ୍ବାଳା ଉପଶାନ୍ତ ହେଉ । ଆମ ଶତ୍ୁମାନଙ୍କର କ୍ରୋଧ ଶାନ୍ତ ହେଉ | ଅମ ମିତ୍ରମାନଙ୍କର 
ଦୁଃଖ ତାପ ପରିଶାନ୍ତ ହେଉ । 


ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଶାନ୍ତ ହେଉ । ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ଆମର ସ୍ତର୍ଶ ଶାନ୍ତିଦାୟକ 
ହେଉ । ଆମର ବାକ୍ୟ ସବୁ ଅନ୍ୟର ଶ୍ରବଣ କୂହରରେ ଶାନ୍ତିର ଧ୍ଵନି ଅନୁରଣିତ କରୁ | 
ଆମର କୀର୍ଭନ ଶାନ୍ତ ହେଉ । ନର୍ଭନ ଶାନ୍ତ ହେଉ ! ଆମର ସ୍ମିତିରେ ଶାନ୍ତିର ସହସ୍ର ଦଳ 
କମଳ ଫୁଟି ଉଠନତୁ । ଆମର ଗତି ପଥରେ ଶାନ୍ତିର ସୁରଭିତ କୂସୁମଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରସ୍ତୁଟିତ 
ହୁଅନୁ । ଆମର ମଥା ଉପରେ ଶାନ୍ତିର ବାଉଁ ବହନ କରି କପୋତ ଓ ପାରାବତମାନେ 
ଉଡ଼ିଯାଆନ୍ତୁ । ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଶାନ୍ତିର ଶୀତଳ ହିଲ୍ଲୋଳରେ ମୂଦୁମନ୍ଦ ମଳୟ ପ୍ରବାହିତ 
ହେଉ | ଦ୍ରୋଣ, ପୁଷ୍ଠରାଦି ମେଘମାନେ ଆକାଶରୁ ଶାନ୍ତିର ବାରି ବର୍ଷଣ କରନ୍ତୁ । 


ହେ ଶାନ୍ତିଦେବୀ ! ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଜୀବନର ଅନ୍ତରାଳରେ ତୁମେ ଅନ୍ତଃସଲୀଳା 
ଫଲ୍‌୍ଗୁ ନଦୀ ଭଳି ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥାଅ। ଆମ ଜୀବନର ଅନ୍ତଃକାଳରେ ହେ 
ଶାନ୍ତି ଦେବୀ ! ତୂମର ପ୍ରଶାନ୍ତ ସ୍ପେହମେଦୂର କୋଳରେ ଶୟନ କରି ଆମେ ଯେପରି 
ପରମ ଶାନ୍ତିରେ ଶେଷ ନିଃଶ୍ବାସ ତ୍ୟାଗ କରୁ ! 
ଓ ଶାନ୍ତିଃ ଶାନ୍ତିଃ ଶାନ୍ତିଃ | 
© 
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ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ବୁଵିରୁପେଣ ସଂସ୍ିତା... ୨୩୯ 


te Co 


୮୨. ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ବୁବ୍ଧିରୂପେଣ ସଂସ୍ଥିତା... 


ପରମବ୍ରହ୍ମ ସନାତନ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍ଗ ସକ୍ରିୟ ଓ ସଗୁଣ ରୂପ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି 
ମହାମାୟା ପରମାପ୍ରକୃତି ଅଦିତି । ସେ ହି ଏ ସୃଷ୍ଟିର ଜନ୍ଧଦାତ୍ରୀ । ସେ ହିଁ ଆଦି ପ୍ରକୃତି 
ଦେବୀ | ସେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ହେତୁ ସନାତନ | କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କରି ଭିତରୁ ତାଙ୍କରିଦ୍ଵାରା 
ଏ ସୃଷ୍ଟି ନିତ୍ଯଜନ୍ଧ ହେଉଛି- ବିକାଶ ପାଉଛି ଓ ପୁନଶ୍ଚ ତାଙ୍କର ସେହି ଶାଶ୍ବତ ବିଶ୍ବ 
ଗର୍ଭର ଅନ୍ତରାଳକୁ ଗାଲିଯାଉଛି । ସେହି ମହାମାୟା ଶାଶ୍ବତ ସାସୂକ୍ଷାରେ ପରମବ୍ରହ୍ଳଙ୍କୁ 
ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ନିଜ ଭିତରୁ ସୃଷ୍ି କରିଗାଲୁଛନ୍ତି ଅନାଦିକାଳରୁ ଅନନ୍ତ 
କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ମହାକାଶରେ ନିତ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଠାୟମାନ ଏହି ସବୁ ପ୍ରକାଣ୍ଡକାୟ 
ଢଜ୍ୟୋତିର୍ମଶ୍ଡତଳୀଠାରୁ ଅତି ସାମାନ୍ୟ କୀଟାଣୁ ବା ବୀଜାଣୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁକିଛିର ସୃଷ୍ଟି, 
ପାଳନ, ଅଭିବୃଦି ଓ ବିନାଶ ଘଟାଇ ଓ ସେହି ମୁହୂର୍ଭରେ ପୁନଶ୍ଚ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ୟରୂପ 
ଓ ଅନ୍ୟଗୁଣ ଦେଇ ନିତ୍ୟ ଅଭିନବ ସୃଷ୍ଟି କରିଚାଲିଛନ୍ତି ସେହି ମହାମାୟା ଆଦିମାତା । 

ସେହି ମହାମାୟା ନିଜ ଭିତରୁ କେବଳ ସୃଷ୍ଟି କରି ନିଜଠାରୁ ଆପଣା ସୃଷ୍ଟବସ୍ତୁ 
ଓ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ପୃଥକ୍‌ କରି ଦେଉ ନାହାନ୍ତି । ସେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସୂକ୍ଷ୍ମରୂପରେ ପ୍ରତିଟି ବସ୍ତୁ 
3 ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ତା'ର ଅନ୍ତର ପ୍ରକୃତି ରୂପେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରତିଟି ସୃଷ୍ଟ 
ବସ୍ତୁ ବା ପ୍ରାଣୀକୁ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ନୀତିରେ ପରିଚାଳନା କରୁଛନ୍ତି 


ତେବେ ସବୁ ବସ୍ତୁ ଓ ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ରହି ସେ ଯେ କେବଳ ସାର୍ବଜନୀନ 
ନୀତିରେ ସେମାନଙ୍କୁ ପରିଚାଳନା କରୁଛନ୍ତି, ତା' ନୂହେଁ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଓ ପ୍ରାଣୀକୁ 
ସେ ଚେତନାରେ କିଛି ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସ୍ଵାଧୀନ ଅଧ୍କାର ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି ¦ ତେଣୁ କୀଟଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ମଣିଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ନୀତିକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ମଧ୍ଯ କିଛି 
ପରିମାଣରେ ନିଜର ସ୍ଵାଧୀନ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ନିର୍ବାହ କରୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସ୍ଥାନ, କାଳ ଓ ପତ୍ରାଶ୍ରୟୀ | ତେଣୁ ସୀମିତ | 


ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଏଇ ଯେଉଁ ସାମାନ୍ୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ବା ସ୍ଵାଧୀନତା ମିଳିଛି ତା'ର ସଦ୍‌ 
ବ୍ୟବହାରପାଇଁ ମହାମାୟା ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭିତରେ ଗୋଟିଏ ମନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ଓ କିଛି 
ବୁଵି ମଧ୍ୟ ସେହି ମନ ଭିତରେ ଖଞ୍ଜିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ଯେତେବେଳେ ଜନ୍ଧ, 
ମୁତ୍ୟୁ, ବାର୍ଵକ୍ୟ, କ୍ଷୁଧା, ନିଦ୍ରା, ବ୍ୟାଧ୍ବ ଇତ୍ୟାଦିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଅନ୍ତି ସେତେବେଳେ 
ସେମାନେ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମରେ ପରିଗ୍ାଳିତ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ସେ ସବୁକ 
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୨୪୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ ବା ସେ ସବୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାପାଇଁ ନିଜ ଭିତରେ ଥବା 
ମନରୁ ବୃଵ୍ଧିର ସାହାଯ୍ୟ ନିଅନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ କି ଜଡ଼ କି ଜୀବନ୍ତ ସବୁ ଭିତରେ ସୁପ୍ତ 
ଭାବେ ରହିଚି ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନା ସେହି ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନାର ଜାଗରଣ ଫଳରେ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଜୀବନଯାତ୍ରା ସମ୍ଭବ ହୁଏ | 

କିନ୍ତୁ ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭିତରେ ମଣିଷକୂ ଦିଆଯାଇଛି ସର୍ବାଧ୍ଵକ ସ୍ବାଧୀନତା ଓ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା । ସେଥୁପାଇଁ ତା” ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ମହାମାୟା ଅଧକ ବିସ୍ତାରଶୀଳ ଏକ ମନ ଓ 
ଉନ୍ନେଷଶାଳିନୀ ଏକ ବୁବ୍ଧି ଦେଇଛନ୍ତି । ମଣିଷ ଭିତରର ଏହି ବିଚିତ୍ରକର୍ମା ବୁବି ତାକୁ 
ଏ ପୂୃଥ୍‌ବୀରେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ସର୍ବ ପରାକ୍ରମୀ ଜୀବ ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦେଇଛି । ଏହି 
ମାନବୀୟ ବୁଦ୍ଧି ଓ ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ବୁଵ୍ଧି ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଲା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ବୂବ୍ଧିର ଉଦଭାବନୀ ଶକ୍ତି ନାହିଁ ନୂଆ ଆବିଷ୍କାରର ଶକ୍ତି ନାହିଁ ନୂତନ କିଛି 
ପୁନର୍ଗଠନ କରିବାର ମଧ୍ଯ ଶକ୍ତି ନାହିଁ । ମାନବୀୟ ବୁବ୍ଧିର କିନ୍ତୁ ଏହି ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅଛି । 
ତେଣୁ ମଣିଷର କ୍ରମବିକାଶ ହେଉଛି । ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର କ୍ରମ ବିକାଶ ନାହିଁ | 


ମନୁଷ୍ୟର ଏହି ବୁଵ୍ଧିର କାର୍ଯ୍ୟ ବହୁବିଧ । ମନୁଷ୍ୟ ଚିନ୍ତା କରେ, ମନନ କରେ, 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କରେ, ଅନୁଭବ କରେ, ଆପଣାର ଅତୀତକୁ ମନେରଖି ଅତୀତର ଭୁଲ୍‌ 
ଠିକ୍‌ ବିଗାର କରିପାରେ, ଭବିଷ୍ୟତ ପାଇଁ କଳ୍ପନା କରିପାରେ, ଯୋଜନା କରିପାରେ, 
ଅତୀତ ଓ ଭବିଷ୍ୟତକୁ ବିଗାର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେ ତା'ର ବର୍ଭମାନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଓ 
ପରିଚାଳନା କରିପାରେ, ସେ ଆପଣା ବୃବି ବଳରେ ଶ୍ରେୟ ଓ ପ୍ରେୟ କଳନା କରିପାରେ, 
ନୀତି ଅନୀତି -ନ୍ଯାୟ ଅନ୍ୟାୟ ଧର୍ମ ଅଧର୍ମ ସତ୍ଯ ମିଥ୍ଯା ଭିତରେ ପ୍ରଭେଦ 
ଦେଖିପାରେ- ସେ ନିଜର ଅନ୍ତର ପ୍ରକୃତିକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରି ନିଜର ଅନୁଭବ, ଚିନ୍ତା 
ଓ କ୍ରିୟା, ପ୍ରତିକ୍ରିୟାକୁ ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା କରିପାରେ । ସେ ସଂକଳ୍ପ କରିପାରେ | ପୃଥିବୀ 
ଓ ତା'ର ନିଜ ସମାଜକୁ ମଧ୍ଯ ସେ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଆଖିରେ ଦେଖି ଠିକ୍‌ ଭୁଲ୍‌ ବୁଝିପାରେ | 
ଏହା ବ୍ୟତୀତ ମଣିଷର ବୁଵ୍ଧି ଭିତରୁ ମଧ୍ଯ ତା'ର ବିବେକର ଜନ୍ମ ହୁଏ ! ଏହି 
ବିବେକ ହେଲା ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଏକ ସର୍ବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନବୀୟ ବୌଦ୍ଧିକ ସମ୍ପଦ । ଯାହା 
ଭିତରେ ଏହି ବିବେକ ଯେତେ ଅଧୂବକ ଜାଗ୍ରତ, ସେ ସେତିକି ଭାବେ ନିଜକୁ ପୂର୍ଣ 
ମନୁଷ୍ୟତାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିପାରେ । ମଣିଷର ଏହି ବିବେକକୁ କୃହାଯାଇଛି ତା'ର 
“ଧର୍ମ ବୂଵ୍ଧି ।” ଏହି ବିବେକ ହିଁ ତାକୁ କ୍ରମବିକାଶ ପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରେ | ତା” ଭିତରେ ସୃଷ୍ଟିର ଅନନ୍ତ ରହସ୍ୟକୁ ଭେଦ କରିବାପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭନା ସୃଷ୍ଟି 
କରେ | ଏହି ବିବେକ ହିଁ ମଣିଷ ଭିତରେ ଦିବ୍ୟ ଭାବନାସବୁ ସୃଷ୍ଟି କରେ ଓ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଉପଲସ୍ମ କରିବା ପାଇଁ ତୀବ୍ର ଅଭାସ୍ତ୍ରା ଜାଗ୍ରତ କରେ | ଯାହା ଭିତରେ ଏହି ବିବେକ 
ବୂବ୍ଧି ଯେତେ ଜାଗ୍ରତ, ସେ ସେତିକି ଭାବେ ମାନବୀୟ କ୍ରମବିକାଶରେ ଅଗ୍ରଗତିଶୀଳ । 
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ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ବୁଵଧିରୂପେଣ ସଂସ୍ପିତା... ୨୪୧ 


ଏହି ବିବେକ ବୁବ୍ଧିରୁ ଆସେ ' ବୈରାଗ୍ୟ ଭାବ” । ବୈରାଗ୍ୟ ଭାବର ଅର୍ଥ 
ହେଲା- ଆମେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଉ, ସେଗୁଡ଼ିକ ଯଦି 
ଆମର ସତ୍ୟ ପଥରେ ଧର୍ମ ପଥରେ ବାଧକ ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ବିରାଗ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାର ଭାବ । ଏହା ଏକ ମନସ୍ତାର୍ତିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ | ସବୁ ମଣିଷଙ୍କ ଭିତରେ 
ଏହି ସାମର୍ଥ୍ୟ ନ ଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ବହୁ ମଣିଷ ଅନୀତି, ଅଧର୍ମ, ଅଜ୍ଞାନ ଭିତରେ 
ବୁଡ଼ିକରି ରହିଥାନ୍ତି। ଆମ ଜୀବନକୁ ସୁଖ ଆନନ୍ଦମୟ କରିବାପାଇଁ ଯାହାସବୁ 
ପ୍ରୟୋଜନ-ଧନ, ଜନ, ଗୋପ, ଲକ୍ଷ୍ମୀଖ ଏସବୁ ଯଦି ଆମକୁ ସୁଖ ଦେଉ ଦେଉ ଅଧର୍ମ 
ଅଜ୍ଞାନ ପାପଆଡ଼କୁ ଠେଲି ଦିଅନ୍ତି ତେବେ ସେଥୁରୁ ନିଜକୁ ନିବୃତ୍ତ କରିପାରିବାର 
କ୍ଷମତା ହେଲା- ଆମ ଶୁଭବୁଦ୍ଧିର ବୈରାଗ୍ୟ ଭାବ । ଆମ ଭିତରେ ଏହି ବୈରାଗ୍ୟ 

ଭାବ ହିଁ ଆମକୁ ଧର୍ମ ଓ ରଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ ! 


ଶେଷ କଥା ହେଲା- ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ସେହି ପରମ ଚୈତନ୍ୟମୟୀ ମହାମାୟା 
ଆଦିମାତା ବୁବ୍ଧି ରୂପରେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ସ୍ଥିତିରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ 
ଭିତରେ ବି ଉଣାଅଧ୍ବକେ ରହିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମଣିଷ ଭିତରେ ମହାମାୟାଙ୍କର ଏହି “ ବୂବି' 
ଅସାମାନ୍ୟ ସାମର୍ଥ୍ୟ ନେଇଁ ରହିଛି । ମଣିଷର ଏହି ବୁଦ୍ଧି ହେଲା ଏକ ସୃଜନଶୀଳ, 
ଉଦ୍‌ଭାବନୀ ଶକ୍ତିଖ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କ୍ରମବିକାଶକାରୀ ଶର୍ତି। ଏହି ମାନବୀୟ ବୁଵି 
ବୈରାଗ୍ୟଭାବ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ ଓ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଅଜ୍ଞାନ, ପାପ ଓ ଦୂଃଖ ହାତରୁ 
ରକ୍ଷା କରି ଆମର ମନକୁ ଇଭଶ୍ଵରାଭିମୁଖୀ କରିଥାଏ । ମଣିଷର ଯାହାକିଛି ବୌଵିକ 
କୀର୍ଭି- ସାହିତ୍ୟ, ଦର୍ଶନ, କଳା, ସଙ୍ଗୀତ, ନୃତ୍ୟ, ଅଭିନୟ, ବିଜ୍ଞାନ, କାରୁକୌଶଳ, 
ସଙ୍ଗଠନ, ନିର୍ମାଣବିଦ୍ୟାଥ ଏ ସବୁ ହେଲା ତା'ର ଦିବ୍ୟବୁଦ୍ି ପ୍ରସୂତ ପ୍ରତିଭାର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଏବଂ ଏହାର ବିପରୀତରେ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଆସୁରିକ ଓ ପାଶବିକ ବୁବ୍ଧିର 
କ୍ରିୟା ହୁଏ ତାହା ମନୁଷ୍ୟକୁ ପାପ, ଦୁଃଖ, ମୁତ୍ୟୁ ଓ ଅଧଃପତନ ଆଡ଼କୁ ନେଇଯାଏ | 


ଦୁଃଖର କଥା ଆଜି ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଏହି ପାପବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ହୋଇଛି | 

ମଣିଷ ଆଜି ପିଶାଚ ଓ ରାକ୍ଷସ ସ୍ତରକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଆସିଛି । ତେଣୁ ଆଜି ପୂୃଥବୀରେ ଶାନ୍ତି, 
ଆନନ୍ଦ, ବିଶ୍ଵାସ, ଆସ୍ଥା, ସ୍ବେହ, ପ୍ରେମ, ତ୍ୟାଗ, ସେବା, ଅହିଂସା ପ୍ରଭୁତି ଦିବ୍ୟଭାବଗୁଡ଼ିକ 
ଅନ୍ତର୍ହିତ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି | ଅନ୍ୟ କଥାରେ କହିଲେ- ମଣିଷର ଆଜି ମତିଭ୍ରମ ଘଟିଛି । 
ତା'ର ବୁବ୍ଧିଭୁଂଶ ହୋଇଛି | ତା' ଭିତରେ ଆଉ ବିବେକ କାମ କରୁ ନାହିଁ । ବୈରାଗ୍ୟ 
ଭାବ ତିରୋହିତ । ତେଣୁ ମଣିଷ ଆଜି ପଶୁଠାରୁ ମଧ୍ଯ ହୀନ ଅବସ୍ଥାକୁ ଖସି ପଡ଼ିଛି । 
ତା'ର ମନ ଓ ହୃଦୟ ବିକୂତ ହୋଇଯାଇଛି । ସେ ନିଜେ ଏହି ପାପ ଓ ଦୁଃଖର 
ଆବର୍ଭନ ଭିତରୁ କିପରି ମୁକ୍ତି ପାଇବ ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ । ତେବେ ବି, ଆଜି ପୃଥ୍ବୀର 
ସବୁ ପ୍ରାନ୍ତରେ ଏପରି ଶୁଭବୁଦ୍ଧି ନରନାରୀମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଅଭାବ ନାହିଁ“ ଯେଉଁମାନେ 
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୨୪୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କି ପ୍ରତିଦିନ ଓ ପ୍ରତି ରାତି ନୀରବରେ ସେହି ମହାମାୟା ଆଦିମାତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଆକୁଳ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି । 


ଯା ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ବୁବ୍ଧିରୂପେଣ ସଂସ୍ପିତା 
ନମସ୍ତସୈଃ, ନମସ୍ତସୈଃ, ନମସ୍ତସୈଃ, ନମୋନମଃ | 


ହେ ଜଗନ୍ନାତା ଶୁଭଦାୟିନୀ ଦୁର୍ଗେ । ତୁମେ ଚିନ୍ମୟୀ ! ଆଜି କିନ୍ତୁ ଏହି ପବିତ୍ର 
ଶାରଦୀୟ ତିଥରେ ତୁମେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୟା ବିଗଳିତ ହୋଇ ଏହି ମୃଣ୍ମୟୀ ରୂପ 
ଧାରଣ କରି ଆମ ଆଗରେ ଉଭା ହୋଇଛ | ଆମର ଏଇ ଅବସରରେ ବିନୀତ ପ୍ରାର୍ଥନା 
ଗ୍ରହଣ କର | ଆମ ଭିତରେ ସେହି ଶୁଭ ଓ କଲ୍ୟାଣ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିଦିଅ | ଶୁଭଙ୍କରୀ 
ବୁଦ୍ଧି ରୂପରେ ତୁମେ ଆମ ଭିତରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସତ୍ୟ, ଶିବ ଓ 
ସୁନ୍ଦରର ମାର୍ଗରେ ପରିଚାଳନା କର | ଆଜି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି ତମସାଛୁନ୍ନ । ପାପରୂପକ 
ମହିଷାସୁର ଆଜି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବିବେକକୁ ପଦାନତ କରି ରଖିଛି | ସବୁ ପ୍ରକାର ପାପ 
ପ୍ରଲୋଭନ ହାତରୁ, ମିଥ୍ୟା ଓ ଅମଙ୍ଗଳ ହାତରୁ, ଜଡ଼ତା ଓ ଦୁର୍ଗତି ହାତରୁ, ଆମର ବୃଵି 
ଓ ବିବେକକୁ ରକ୍ଷାକର ମା' ! 


ମାତଃ ଜଗଦନ୍ତେ ! ତୁମେ ବୁଝି ରୂପରେ ଆମ ଭିତରେ ଜାଗ୍ରତ ରହି ଆମର 
ଚେତନାକୁ ଉଦ୍ଦୀପ୍ତ କର ¦ ଆମକୁ ଚତୁରତା ଦିଅ ! କିନୁ ଧୂର୍ଭତା ହାତରୁ ରକ୍ଷା କର | 
ଆମ ଭିତରୁ ଦୁଃଶ୍ଚିନ୍ତା ସବୁ ଦୂର କର, ନୈରାଶ୍ୟ ଦୂର କର, ଆମର ଚିତ୍ତ କେବେବି 
ଅବସାଦଗ୍ରସ୍ତ ନ ହେଉ, କେବେବି ଉଦ୍ବେଗଶୀଳ ନ ହେଉ, କେବେବି ଆତଙ୍କ ଗ୍ରସ୍ତ 
ନ ହେଉ । ଆମର ଚିନ୍ତା ଉଦାର ହେଉ- ସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ହେଉ ! କେବେ ଯେପରି 
ଆମର ଚେତନା ତମୋଗ୍ରସ୍ତ ନ ହୁଏ | 


ମାତଃ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପିଣୀ ! ଆମକୁ ଏପରି ହୃଦୟବାନ୍‌ କର, ଯେପରିକି ଆମର 
ସମସ୍ତ ଆବେଗ ଭାବ ଓ ଅନୁଭୂତି ସବୁକିଛି ତୁମର ଦିବ୍ୟ ପ୍ରଭାବରେ ଉଜ୍ଜଳ ଓ ପବିତ୍ର 
ହୋଇ ଉଠିବ । ମାତଃ ! ଆମ ପ୍ରତି ଏହି କୃପା ପ୍ରଦର୍ଶନ କର- ଯେପରିକି ଆମ 
ଜୀବନରଥ ତୁମରି ଆଡ଼କୁ ଉଜନ୍ମଳ ମାର୍ଗରେ ଗତି କରି ଚାଲିବ | ଜୟ ମା ଦୂର୍ଗେ, 
ଦୂର୍ଗତିନାଶିନୀ । 
° 
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ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଚାରି ମହାଶକ୍ତି ୨୪୩ 


ଆମେ ଯାହାକୁ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ କହୁ ତାହା ହେଉଛି ପ୍ରକୃତରେ ଶାଶ୍ବତ ବା 
ସନାତନ ଧର୍ମ, କାରଣ ଏହା ହେଉଛି ବିଶ୍ଵଢନୀନ ଧର୍ମ ଯାହାକି ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଧର୍ମକୁ 


ଆଲିଙ୍ଗନ କରେ | କୌଣସି ଧର୍ମ ଯଦି ବିଶ୍ଵଜନୀନ ନୁହେଁ, ତେବେ ତାହା ସନାତନ 
ହୋଇପାରେନା । 
ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ 


୮୩. ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଚାରି ମହାଶକ୍ତି “" 


ମହାପାତ୍ର ନୀଳମଣି ସାହୁ 


ମା'ଙ୍କର ଯେଉଁ ଚାରୋଟି ଶକ୍ତି, ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ଚାରୋଟି ପ୍ରଧାନ ବ୍ୟକ୍ତି-ରୂପ, 
ତାହା ତାଙ୍କ ଦିବ୍ଯ ସ୍ଵରୂପର ଅଂଶ ଓ ବିଗ୍ରହ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯଦେଇ ମା' ତାଙ୍କ 
ସନ୍ତାନମାନଙ୍କ ଉପରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି; ଭୁବନ ଭୁବନରେ, ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ୟରେ 
ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ବିଧାନ କରନ୍ତି; ତାଙ୍କର ଅଜସ୍ର ଶକ୍ତିକୁ ନିଜର ଯଥାଯଥ 
କର୍ମଧାରାରେ ନିୟନ୍ତିତ କରନ୍ତି । କାରଣ ମା' ହେଲେ ଏକ, ତେବେ ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ସମ୍ମୁଖରେ ନାନାରୂପରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୁଅନ୍ତି, ତାଙ୍କର ବହୁ ଶକ୍ତି ଓ ମୁର୍ରି, ତାଙ୍କର ବହୁ 
ପ୍ରକାଶ ଓ ବିଭୂତି ଏହି ସକଳ ହିଁ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ବିଶ୍ଵରେ ସମ୍ପନ୍ଧ କରୁଛନ୍ତି । ଯେଉଁ 
ଅଦହ୍ଵିତୀୟାଙ୍କୁ ମା' ବୋଲି ଆମ୍ଭେମାନେ ପୂଜା କରୁ, ସେ ହେଲେ ବିଶ୍ଵସତ୍ତାର ଅଧ୍କଷ୍ଠାତ୍ରୀ, 
ଭାଗବତୀ ଚିତ୍ଶକ୍ତି । ସେ ଏକ ଅଥଚ ସେ ଏପରି ବହୁରୂପୀ ଯେ, ତାଙ୍କର ଗତି 
ଅନୁସରଣ କରି ଚାଲିବା ଅତି କ୍ଷିପ୍ର ମନ ବା ସର୍ବତୋଭାବେ ମୁକ୍ତ ଚରମ ବ୍ୟାପକ ବୁଦ୍ଧି 


( ୪ ) ପାଠକେ ! 
ଖୁବ ଆନନ୍ଦ ଓ ବିନୟର ସହିତ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ଜଣାଉଛୁ କି, ଯୁଗପୁରୁଷ 
ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ବିଖ୍ୟାତ ' ମା' ବହିରୁ ଏତକ ବିଷୟ ଏହିଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରୁଅଛୁ ! 
କାରଣ ପରମ ମାହେଶ୍ବରୀଙ୍କ ବିଭିନ୍ନ ଶକ୍ତି ଓ ମାଧୂର୍ଯ୍ୟର ବର୍ଣ୍ଣନା ସହିତ, ସେମାନେ କିପରି 
ଆମର ପ୍ରକୃତିକୁ ଦିବ୍ଯଭାବରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ଯ କରନ୍ତି, ତା'ର ଗଭୀର 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । ଏପରି ବର୍ଣ୍ଣନା ଆମେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଶାକ୍ତଗ୍ରଚ୍ଛରେ ପଢ଼ିନାହୁଁ । 
ତେଣୁ ଆମେ ଆଶା କରୁଛୁ ଆପଣମାନେ ମଧ୍ଯ ଏତକ ପାଠ କରି କୃତାର୍ଥ ହେବେ ! ଜୟ 
ଶ୍ରୀମା ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ । 
¬ ଲେଖକ 
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୨୪୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ପକ୍ଷେ ବି ଅସମ୍ଭବ | ମା' ହେଲେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଚେତନା ଓ ଶକ୍ତି, ନିଜର ଯାବତୀୟ 
ସୃଷ୍ଟିର ବହୁ ଉର୍ନ୍ବରେ ସେ । ବିଶେଷ ବିଗ୍ରହସବୁର ମଧ୍ୟଦେଇ ଏବଂ ସେ ଯେଉଁ ନାନା 
ଦେବୀ-ମୂର୍ଭି ଧରି ସୃଷ୍ଟ ଜୀବନର କଲ୍ୟାଣ ନିମିତ୍ତ କୃପା କରି ନିଜକୁ ସେମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି, ସେହି ସକଳ ମଧ୍ଯଦେଇ ତାଙ୍କର ଗତିବିଧ୍ବ ଆମ୍ଭେମାନେ କିଛି 
ଦେଖୁପାରୁ ଓ ଅନୁଭବ କରିପାରୁ, କାରଣ ଏହିସବୁ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ସହଜଗ୍ରାହ୍ୟ¬ 
ଏହିସବୂର ଗୁଣ ଓ କ୍ରିୟା ଅଧ୍ୟକତର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଓ ସୀମାବଦ୍ଧ । 

ମା'ଙ୍କ ସତ୍ତାର ତିନୋଟି ଧାରା- ବିଶ୍ଵାତୀତ, ବିଶ୍ଵଗତ ଓ ବ୍ଯଷ୍ଚିଗତ । 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଓ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ ଯେଉଁ ଚିମ୍ଲୟୀ ଶକ୍ତି ଧାରଣ କରି ରଖୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ ସହିତ 
ଯେତେବେଳେ ତୁମେ ଏକାମ୍ବତାର ସ୍ପର୍ଶ ଲାଭ କରିବ, ସେତେବେଳେ ତୁମେ ଏହି 
ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ରହେବ । ପ୍ରଥମତଃ ସେ ବିଶ୍ଵବାତୀତା, ଆଦ୍ଯା ପରାଶକ୍ତିୟ ସକଳ ଭୁବନର 
ଉର୍ଶ୍ବ ରୁ ପରମବ୍ରହ୍ଲଙ୍କର ଚିର-ଅବ୍ୟକ୍ତ ରହସ୍ୟ ସହିତ ସୃଷ୍ଟିର ସଂଯୋଗ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି । 
ଦ୍ଵିତୀୟତଃ, ସେ ବିଶ୍ବବ୍ୟାପିନୀ, ବିଶ୍ଵବରୂପିଣୀ ମହାଶକ୍ତି ଏହି ଯାବତୀୟ ସତ୍ତା ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି, ଏହି ଅନନ୍ତ କୋଟି କ୍ରିୟା-ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ଶକ୍ତିକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, 
ସେ ସବୁର ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରବେଶ କରିଛନ୍ତି, ସେ ସବୁକୁ ପୋଷଣ କରୁଛନ୍ତି ଓ 
ଚାଳନା କରୁଛନ୍ତି । ତୃତୀୟତଃ, ସେ ବ୍ୟଷ୍ଟିସ୍ଵରୂପା; ତାଙ୍କର ଏହି ରୂପ ବିଶ୍ଵବାତୀତ ଓ 
ବିଶ୍ଵଗତ, ଏହି ଦୁଇ ବୃହତ୍ତର ଭାବକୁ ସଶରୀରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଜୀବନ୍ତ ଓ 
ଗୋଚର କରି ଧରିଛି । ସେ ହୋଇଛନ୍ତି ମାନବ-ଆଧାର ଓ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ 
ସେତୁ । 

ଆଦ୍ୟା ଅଦ୍ଵିତୀୟା ପରାଶକ୍ତିରୂପେ ମା” ସକଳ ସୃଷ୍ଟିର ଉପରେ ତାଙ୍କର ସନାତନ 
ଚେତନା ମଧ୍ଯ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଧାରଣ କରି ରହିଛନ୍ତି । ଏକାମତ୍ର ସେ ହିଁ ଲୋକାତୀତ 
ଶକ୍ତିକୁ, ଅନିର୍ବଚନୀୟ ସତ୍ତାକୁ ନିଜ ଗର୍ଭରେ ଧରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁ ସକଳ ସତ୍ୟକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ ସେସବୁକୁ ମଧ୍ୟ ସେ ବହନ କରନ୍ତି ବା ଆହ୍ଵାନ କରି 
ନେଇଆସିନ୍ତି । ସେ ନିଜର ଅଖଣ୍ଡ ଚେତନାର ଆଲୋକରେ ସେହିସବୁ ସତ୍ୟକୁ ଯାହା 
ପରମ ରହସ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଗୋପନରେ ଅବସ୍ଥିତ, ତାହାକୁ ଉତାରି ଆଣି ନିଜର ସର୍ବଜୟୀ 
ଶକ୍ତି ଏବଂ ଅସୀମ ପ୍ରାଣଧାରାରେ ଢାଳି, ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ରୂପ, ବିଶ୍ଵବଲୀଳାରେ 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ମୂର୍ରଭି ଆକାର ଦେଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଶାଶ୍ବତ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦରୂପେ ନିତ୍ୟ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି | ସେହି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ତାଙ୍କୁ ଆଶ୍ରୟ କରି 
ଦୈୈିତାଦ୍ବୈତି ଚେତନାରୂପେ ଇଶ୍ଵର ଓ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଦ୍ଵୈତତତ୍ତ୍ଵ ରୂପେ ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି 
ଭାବରେ ସକଳ ଜଗତ୍‌ରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି, ଆଉ ତାଙ୍କରି ସାହାଯ୍ୟରେ ପୁଣ 
ସକଳ ଭୁବନ, ଲୋକ, ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଓ ଦେବଶକ୍ତିରେ ସେ ସ୍ବୟଂ ସଶରୀରୀ 
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ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଚାରି ମହାଶକ୍ତି ୨୪୫ 


ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହି ଜ୍ଞାତ ଜଗତ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଜ୍ଞାତ ଜଗତରେ ଯାହାକିଛି ଅଛି, 
ମା'ଙ୍କ ସହାୟତାରେ ସେହି ପରମପୁରୁଷ ତହିଁରେ ମୂର୍ଭ ହୋଇଛନ୍ତି । ସବୁହିଁ ହେଲା 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର ଲୀଳା; ଶାଶ୍ବତଙ୍କର ଯେତେ ରହସ୍ୟ, ଅସୀମର ଯେତେ 
ଅଲୌକିକ କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀ, ସେସବୁକୁ ସେ ପ୍ରକାଶ କରି ଚାଲିଛନ୍ତି । ସକଳ ଦୃଶ୍ୟମାନ 
ବସ୍ତୁ ହେଲା ତାଙ୍କରି ପ୍ରକାଶ । ସବୁହି ହେଲେ ସେ, କାରଣ ସକଳହି ଭଗବତ୍‌ 
ଚିତ୍ଶକ୍ତିର ଅଂଶ ଓ ଅଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ । ଏଠାରେ ହେଉ ବା ଅନ୍ୟ କେଉଁଠାରେ ହେଉ, 
ତାଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଓ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଅନୁମତି ବ୍ୟତିରେକେ କିଛି ବି ଘଟେ ନାହିଁ; 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରେରଣାରେ ଚାଳିତ ହୋଇ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟିରେ ଯାହା ସେ ଦେଖନ୍ତି ଏବଂ 
ନିଜ ସୃଷ୍ଟିର ଆନନ୍ଦରେ ଯାହକୁ ଗଢ଼ିବା ନିମିତ୍ତ ପ୍ରଥମେ ବୀଜାକାରରେ ତାଳିଥା'ନ୍ତି, 
କେବଳ ତାହାହିଁ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରେ । 


ମା' ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାତୀତ ଚେତନା ମଧ୍ୟଦେଇ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଠାରୁ ଯାହାକିଛି 
ଉତାରି ଆଣନ୍ତି ବିଶ୍ଵେଶ୍ବରୀ ମହାଶକ୍ତି ରୁପେ ତାହାକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁସବୁ 
ଜଗତ ସେ ଗଢ଼ିଛନ୍ତି, ତାହା ମଧ୍ଯରେ ଅନୁପ୍ରବିଷ୍ଠ ହୁଅନ୍ତି, ତାଙ୍କରି ଉପସ୍ଥିତି ସକଳ 
ଜଗତକୁ ଦିବ୍ୟ ସତ୍ତା, ବିଶ୍ଵପରିପୋଷକ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରି ଧାରଣ 
କରିଛି, ଯାହାର ଅଭାବରେ ସେହି ଜଗତସକଳର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବି ଅସମ୍ଭବ । ଯାହାକୁ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ପ୍ରକୃତି ନାମ ଦେଉ ତାହା ତାଙ୍କର ବାହ୍ୟତମ ବ୍ୟାବହାରିକ ରୂପ; ସେ 
ନିଜର ବଳ ଓ ପ୍ରକ୍ରିୟାସକଳକୁ ସୁସଙ୍ଗତ ଓ ସୁସମ୍ବନ୍ଧ କରି ସଜାଇ ରଖୁଛନ୍ତି, ପ୍ରକୃତିର 
ସକଳ କ୍ରିୟାଧାରାକୁ ପରିଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି, ଆମେ ଯାହାକିଛି ଦେଖୁ ବା ଅନୁଭବ କରୁ, 
ଅଥବା ଜୀବନରେ ଯାହାକିଛି କର୍ମ କରୁ, ସେସବୁ ମଧ୍ଯରେ ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ ହେଉ ବା 
ବ୍ୟକ୍ତ ଭାବରେ ହେଉ, ସେ ହିଁ କ୍ରିୟା କରନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଅଥବା 
ଭୁବନସମନ୍ଚିର ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ମହାଶକ୍ତି ରୂପେ ସେହି ବିଶ୍ଵାତୀତା ମାତା ତାଙ୍କର ବିଶ୍ବଭୂତା 
ସଭା ଓ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ସହ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି ଏହି ମହାଶକ୍ତିର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଖଣ୍ଡଲୀଳା 
ହେଲା ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଭୁବନ । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଭୁବନ ଏପରି କିଛି ବସ୍ତୁ ଯାହା ସେ 
ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କରି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ଶକ୍ତିର ହୃଦୟରେ ଧାରଣ 
କରିଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କରି ଆନନ୍ଦରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । 

କିନ୍ତୁ ମା'ଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ବହୁ ଭୂମି ଅଛି ଏବଂ ଭାଗବତୀ ଶକ୍ତିର ବହୁ ସୋପାନ 
ଅଛି । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତ ସୃଷ୍ଟିର ଆମ୍ଭେମାନେ ହେଉଚୁ ଏକ ଅଂଶ, ତାହାର ଶିଖରରେ 
ରହିଛି ଅନନ୍ତ ସତ୍ତା ଚେତନା ଶକ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦର ଲୋକସକଳ, ସେସବୂର ଉପରେ 
ମା” ଅନାବୃତ ଶାଶ୍ବତ ଶକ୍ତିରୂପେ ଛିଡ଼ାହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ସକଳ ସତ୍ତା ସେଠାରେ ଏକ 
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୨୪୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଅନିର୍ବଚନୀୟ ପୂର୍ଣ୍ତତା, ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଏକତ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ବାସ-ବିହାର କରନ୍ତି; କାରଣ 
ମାଂ ହିଁ ସେଠାରେ ସବୁକିଛିକୁ ଚିରକାଳ ତାଙ୍କର କୋଳରେ ନିରାପଦରେ ବହନ କରି 
ଚାଲିଛନ୍ତି । ଏହି ସକଳ ଲୋକ ଅପେକ୍ଷା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଆହୁରି ନିକଟରେ ରହିଛି 
ଏକ ପରିପୂର୍ଣ ଅତିମାନସ ସୃଷ୍ଟିର ଜଗତସକଳ- ସେଠାରେ ମାଂ ଅତିମାନସ ମହାଶକ୍ତି 
ଦିବ୍ୟ ସର୍ବଜ୍ଞାନମୟୀ ଇଛା ଏବଂ ସର୍ବଶକ୍ତିମୟ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର, ସେହି ଶକ୍ତି ନିଜର 
ଅଭ୍ରାନ୍ତ କ୍ରିୟାଧାରାରେ ନିତ୍ଯ-ପ୍ରକଟ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାରେ ସ୍ଵତଃସ୍କୂର୍ଭ ଭାବରେ 
ନିଖୁଣ । ସେଠାରେ ସକଳ ଗତିଧାରା ସତ୍ୟର ପଦକ୍ଷେପ, ସକଳ ସତ୍ତା ତାଙ୍କ ଦିବ୍ୟ 
ଜ୍ୟୋତିଃର ବିବିଧ ଶରୀର, ଶକ୍ତି ଓ ଆମ୍ମା; ସେଠାରେ ସକଳ ଉପଲବ୍ଧ ତୀବ୍ର ଅମିଶ୍ର 
ଆନନ୍ଦ-ସାଗର ଏବଂ ପରିପ୍ଲାବନ ଓ ତରଙ୍ଗମାଳା | କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେଉଁ ବିଶ୍ବରେ 
ବାସ କରୁ, ସେଠାରେ ମନଂ-ପ୍ରାଣ-ଶରୀରର ଅଜ୍ଞାନ ଜଗତସକଳ ବିଦ୍ୟମାନ- ଏହି 
ଜଗତସକଳ ନିଜ ଚେତନାରେ ମୂଳ ଉତ୍ସରୁ ବିଛିନ୍ନ ହୋଇଛି ତଥାପି ଏହି ପୃଥୁବୀ ହିଁ 
ହେଲା ଏହିସବୁ ଅଜ୍ଞାନ ଜଗତ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ କେନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ଏହାର 
କ୍ରମବିବର୍ଭନର ଧାରା ସଙ୍କଟପୂର୍ଣ୍ଣ । କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ ଏହାର ସକଳ ଅଜ୍ଞାନ, ସଂଗ୍ରାମ, 
ଅପୂର୍ଣତା ସହ ବିଶ୍ଵବମାତା ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି; ଏହାକୁ ବି ତାଙ୍କର ଗୋପନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆଡ଼କୁ 
ସେହି ମହାଶକ୍ତି ପ୍ରଣୋଦିତ ଏବଂ ପରିଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି । 

ଅଜ୍ଞାନର ଏହି ତ୍ରିଧୀ ଜଗତରେ ମା” ମହାଶକ୍ତି ରୂପେ ଗୋଟିଏ ମଧ୍ଯବର୍ଭୀ 
ଲୋକରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଦିଗରେ ରହିଛି ଅତିମାନସ ଜ୍ୟୋତିଃ, 
ସତ୍ୟାମ୍ବକ ଜୀବନ, ସତ୍ୟାମ୍ବକ ସୃଷ୍ଟି, ଯାହାକୁ ଏଠାରେ ଉତାରି ଆଣିବାକୁ ହେବ; ଆଉ 
ଗୋଟିଏ ଦିଗରେ ଅଛି ଉର୍ଶ୍ବଗାମୀ ଓ ନିମ୍ନଗାମୀ ଚେତନାର ଶ୍ରେଣୀବଦ୍ଧ ଲୋକସକଳ, 
ଯାହା ଶିଡ଼ି ସଦୃଶ ଅବତରଣ କରିଛି ଜଡ଼ର ନିଶ୍ଭେତନା ମଧ୍ଯରେ, ଏବଂ ତାହାହିଁ ପ୍ରାଣ- 
ମନଂ-ହୃଦୟର ପରିସ୍ତୁରଣକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ପୁନଶ୍ଚ ଶିଡ଼ି ତୁଲ୍ୟ ଆରୋହଣ କରିଛି ପରମାମ୍ବାଙ୍କ 
ଆନନ୍ତ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ । ଦେବତାମାନଙ୍କ ଉର୍ନ୍ବରେ ଅଧଵଷ୍ପିତ ରହି ସେ ଯାହା ଦେଖନ୍ତି, 
ସେହି ଅନୁସାରେ ଏହି ବିଶ୍ଵ ଏବଂ ପାର୍ଥିବ ପରିଣାମଧାରା ନିୟନ୍ତିତ ହୁଏ; ସେଠାରୁ 
ତାଙ୍କର ସକଳ ଶକ୍ତି ଓ ବିଗ୍ରହକୁ କର୍ମ ନିମିତ୍ତ ସମ୍ମୁଖରେ ଆଣି ସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ତାଙ୍କଠାରୁ ନିଃସୂତ କିରଣରାଜି ବା ସମ୍ପୃତିକୁ ଏହି ନିମ୍ନତର ଭୂମିସକଳରେ ଶକ୍ତିପ୍ରୟୋଗ, 
ଶାସନ, ଯୁଦ୍ଧ ଓ ଜୟଲାଭ କରିବାକୁ, ଏଠାରେ ଯୁଗ-ଚକ୍ରର ଆବର୍ଭନ ଓ ଶକ୍ତିଚାଳନ 
କରିବାକୁ, ଶକ୍ତିରାଜିର ସମଷ୍ଟିଗତ ଓ ବ୍ୟଷ୍ଟିଗତ ଧାରାସକଳକୁ ନିୟନ୍ତିତ କରିବାକୁ 
ପଠାଇ ଦେଇଛନ୍ତି । ଏହିସବୁ ସମଭୂତି ହେଲା ମା'ଙ୍କର ବିବିଧ ଦିବ୍ୟରୂପ ଓ ଦିବ୍ୟବିଗ୍ରହ, 
ଏବଂ ଏହା ଭିତର ଦେଇ ମାନବ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନାମରେ ତାଙ୍କରି ପୂଜା କରି 
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ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଚାରି ମହାଶକ୍ତି ୨୪୭ 


ଆସିଛି । ପୁଣି ଏହି ସକଳ ଶକ୍ତ ଓ ତାଙ୍କର ସମ୍ଭୂତିକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ମା' ଯେପରି ତାଙ୍କ 
ନିଜ ବିଭୂତିସକଳର ଶରୀର ଓ ମନକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରନ୍ତି ବା ଗଢ଼ନ୍ତି, ସେହିପରି ଇଶ୍ବରଙ୍କର 
ବିଭୂତି ପାଇଁ ଶରୀର ଓ ମନ ଗଢ଼ନ୍ତି,- ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏହି ଯେ ସ୍ଥୁଳ ଜଗତରେ 
ମାନବୀୟ ଚେତନାର ଛଦ୍ଧବେଶ ମଧ୍ୟରେ ସେ ଯେପରି ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି, ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ଓ 
ତାଙ୍କର ସତ୍ତାରେ କିଛି ଆଲୋକ ପ୍ରକାଶ କରିପାରନ୍ତି । ପାର୍ଥିବ ଲୀଳାର ଯାବତୀୟ 
ଦୃଶ୍ୟ ଗୋଟିଏ ନାଟକ ପରି ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସୁକଳିତ, ସୁବିନ୍ୟସ୍ତ ଏବଂ ସୁଅଭିନୀତ 
ହୋଇଚାଲିଛି ଏବଂ ବିଶ୍ଵଦେବତାମାନେ ତାଙ୍କର ସହକର୍ମୀ ଏବଂ ସେ ସ୍ବୟଂ ସେଠାରେ 
ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଅଭିନେତା । 


ମା'ଙ୍କର ଚାରୋଟି ମହାରୂପ, ଚାରୋଟି ମୁଖ୍ୟ ଶକ୍ତି ଓ ବିଗ୍ରହ ସମ୍ମୁଖରେ ରହି 
ଏହି ବିଶ୍ଵକୁ ପରିଚାଳନା କରନ୍ତି ଏବଂ ପାର୍ଥବ ଲୀଳାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ପ୍ରଥମ 
ବିଗ୍ରହ ହେଲା- ପ୍ରଶାନ୍ତ ବିଶାଳତା, ସର୍ବବ୍ୟାପକ ଜ୍ଞାନ, ସ୍ଥିର ମଙ୍ଗଳମୟତା, ଅଫୁରନ୍ତ 
କରୁଣା, ଅତୁଳ ଓ ଅଦ୍ବିତୀୟ ମହିମା, ସର୍ବଶାସକ ମହତ । ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଗ୍ରହ ହେଲା- 
ତାଙ୍କର ଭାସ୍ଵର ବୀର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅଦମ୍ୟ ଆବେଗ, ତାଙ୍କର ଯୋଦ୍ବଭାବ, ତାଙ୍କର ସର୍ବଜୟୀ 
ସଙ୍କଳନ, ତାଙ୍କର ପ୍ରଖର କ୍ଷୀପ୍ରତା ଆଉ ପ୍ରଳୟଙ୍କର ପ୍ରତାପ | ତାଙ୍କଗ ତୃତୀୟ ବିଗ୍ରହଟି 
ହେଲା କାନ୍ତିମୟ, ମାଧୂର୍ଯ୍ୟମୟ, ଆଣଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟ; ସେଥୁରେ ଅଛି ମାଂଙ୍କର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, 
ସୂସଙ୍ଗତି ଓ ସୁଚାରୁ ଛନ୍ଦର ପ୍ରଗାଢ଼ ରହସ୍ୟ, ବିଚିତୁ ସୁକୁମାର ବୈଭବ, ଦୁର୍ବାର ଆକର୍ଷଣ, 
ମୋହିନୀ ମାଧୁରିମା । ମାଙ୍କର ଚତୁର୍ଥ ବିଗ୍ରହଟି ହେଲା ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଗଭୀର ଜ୍ଞାନ ତଥା 
ନିପୁଣ ନିର୍ଦୋଷ କର୍ମ ଓ ସକଳ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରଶାନ୍ତି ଓ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପୂର୍ତତା ପ୍ରଦାନର ଏକ ନିବିଡ଼ 
ଗଭୀର ସାମର୍ଥ୍ୟରେ ବିଭୂଷିତା । ଜ୍ଞାନ ବଳ, ସ୍ଙ୍ଗତି, ପୂର୍ଵତା,¬ ଏହିସବୁ ହେଲା 
ସେମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ଗୁଣ । ଏହି ଶକ୍ତି ଚତୁଷ୍ଟୟକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ଚାରୋଟି 
ମାହାନ୍‌ ନାମ ଦେଉଛୁ ମାହେଶ୍ବରୀ, ମହାକାଳୀ, ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ମହାସରସ୍ବତୀ । 


ରାଜରାଜେଶ୍ଵରୀ ମହେଶ୍ବରୀ ମାନସ ତର୍କବୁଦ୍ଧି ଓ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିର ଉପରେ, ବୃହତ୍ର 
ମଧ୍ଯରେ ଆସୀନା ଏବଂ ଏହି ଦୂଇଟି ବୃତ୍ତକୁ ସେ ଶୋଧନ କରି, ମହତ୍ତର କରି ବିଶାଳତା 
ମଧ୍ଯରେ ଉନ୍ନୀତ କରନ୍ତି, କିମ୍ବା ଅନଧୂଗମ୍ୟ ଗୋଟିଏ ଜ୍ୟୋତିଃର ପ୍ଲାବନରେ ସେସବୁକୁ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କରି ଗଢ଼ନ୍ତି । କାରଣ ସେ ସେହି ଶକ୍ତିମୟୀ, ଜ୍ଞାନମୟୀ ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ଅତିମାନସ ଅନନ୍ତ ଏବଂ ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ବିଶାଳତା ଆଡ଼କୁ, ପରମ ଜ୍ୟୋତିଃର ମହୈଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ, 
ଆଲୌକିକ ଜ୍ଞାନର ଭଣ୍ଡାର ଏବଂ ମାଂଙ୍କର ଚିରନ୍ତନ ଶକ୍ତିଧାରାର ଅପ୍ରମେୟ ଗତିଛନ୍ଦ 
ଆଡ଼କୁ ଖୋଲି ଧରନ୍ତି । 

e 
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୨୪୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


॥ ସତ୍ଯ, ଶିବ, ସୁନ୍ଦର ପ୍ରସଙ୍ଗ ॥ 
୮୪. ଜୀବନ-ଜିଜ୍ଞାସା ହିଁ ସତ୍ୟ-ଜିଜ୍ଞାସା 


ଏ ଜଗତ, ଏ ଜୀବନ ସତ ନା ମାୟା ? ଆମେ ଯାହାସବୁ ଦେଖୁଛେ ଓ 
ଅନୁଭବ କରୁଛେ ସେ ସବୁ ସତ୍ୟ ନା କୁହୁକ-ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ ? ଆମେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ କ'ଣ ? 
ସତରେ କ'ଣ ମୁଁ ଅଛି ? ସତରେ କ'ଣ ତୁମେ ଓ ସେମାନେ ଅଛନ୍ତି ? ଏ ଚନ୍ଦ୍ର 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ତାରକାରାଜି କ'ଣ ସତ ନା ମୁଁ ଗୋଟେ କୁହୁକ ଦେଖୁଛି ? 


ଯଦି ମୁଁ ଓ ଏ ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାଣ ସତ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ସେସବୁ ପୂର୍ଣ୍ଣସତ୍ୟ ନା 
ଆଂଶିକ ସତ୍ୟ ? ମୁଁ ଯେତିକ କଥା ଅଛି ବୋଲି ଦେଖୁଛି, ତାହା ସେତିକି ମାତ୍ର ନା 
ତା' ପଛରେ ଅଧକ ସତ୍ୟ ନିହିତ ଅଛି ? ସତ୍ୟ ଯଦି ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାଣ୍ଡ ହାତୀ ହୁଏ, 
ତେବେ ଆମେ କ'ଣ ସେ ହାତୀକୁ ସଂପୂର୍ଣ ଦେଖପାରିବା ? ଜାଣିପାରିବା ? ଛଅଜଣ 
ଅନ୍ଧ ମିଶି ହାତୀ ଦେଖବାକୁ ଗଲେ । ପ୍ରତ୍ୟେକେ ହାତୀର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଅଂଶରେ 
ହାତ ମାରି ଯେଝା ଅଭିଜ୍ଞତା କହିଲେ- ଜଣେ ଅନ୍ଧ ହାତୀର କାନରେ ହାତମାରି 
କହିଲା- ହାତୀଟା କଲାପରି; ଆଉ ଜଣେ ଅନ୍ଧ ହାତୀର ଗୋଡ଼ରେ ହାତ ମାରି କହିଲା 
ହାତୀଟା ଖୁମ୍ବପରି; ଆଉ ଜଣେ ହାତୀର ଲାଞ୍ଜରେ ହାତ ମାରି କହିଲା- ହାତୀଟା 
ଗୋଟାଏ ଦଉଡ଼ି ପରି । ଏମାନେ କ'ଣ ହାତୀ ବିଷୟରେ ସତ କହିଲେ ? ସେମାନଙ୍କ 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଶୁଣି ହାତୀ ନ ଦେଖୁଥିବା ଲୋକ ହାତୀ ବିଷୟରେ କିଛି ଠିକ୍‌ ଧାରଣା କରିପାରିବ 
କି ? ଆଦୌ ନୁହେଁ । ଆଛା, ସେମାନଙ୍କର ହାତୀ ବିଷୟରେ ଆଂଶିକ ବର୍ଣ୍ଣନାଗୁଡ଼ିକୁ 
ଏକାଠି ମିଶାଇଦେଲେ କ'ଣ ହାତୀ ବିଷୟରେ ଜାଣି ନ ଥିବା ଲୋକ ହାତୀ ବିଷୟରେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଧାରଣା କରିପାରିବ ? ଆଦୌ ନୂହେଁ | ସେହିପରି ଆମେ ସମସ୍ତେ ଏ ପୂଥବୀକୁ 
ଓ ଏ ଜୀବନକୁ ଠିକ ଭାବେ, ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବେ ଦେଖୁପାରିବୁ କି ? ଠିକ୍‌ ଭାବେ ଓ ସୂର୍ଣ୍ 
ଭାବେ ବୁଝିପାରିବୂ କି ? ଆଦୌ ନୂହେଁ । ବହୂ ସମୟରେ ଆମେ ଅଛ ଆଲୋକରେ 
ବାଟରେ ଲମ୍ବା ଦଉଡ଼ିଟିଏ ଦେଖୁ ସାପଭ୍ରମରେ ଭୟକରି ଦୌଡ଼ି ପଳାଉ । ସେହିପରି 
କେବେ କେବେ ମଧ୍ଯ ବାଟରେ ନିଶ୍ଚଳ ହୋଇ ଶୋଇଥିବା ସାପଟାକୁ ଅଛ ଆଲୁଅରେ 
ଦେଖ ତାକୁ ଦଉଡ଼ିଟିଏ ଭାବି ତା' ଉପରେ ଗୋଡ଼ ପକାଇଦେଉ ଓ ସାପର ଚୋଟ 
ଖାଉ ! 
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ଜୀବନ-ଚିଜ୍ଚାସା ହିଁ ସତ୍ୟଚିଜ୍ଞାସା ୨୪୯ 


ମୋଟ ଉପରେ ମଣିଷ ଯେତେ ବୁବିମାନ୍‌ ହେଲେବି, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଦର୍ଶନ ଯେତେ 
ଉନମର୍ଷକୁ ଯାଇଥ୍‌ଲେ ବି ମଣିଷ ବୁବ୍ଧିର ସାଧ୍ୟ ନାହିଁ ଯେ ସେ ଏ ଜଗତ ଓ ଜୀବନ 
ସମ୍ବନ୍ଧେ ସଂପୂର୍ଣ ଧାରଣା କରିପାରିବ । ମଣିଷ ବୁଦ୍ଧିର ସୀମା ଅଛି; ତା” ଛଡ଼ା ମଣିଷ 
ବୁବ୍ଧିର ମଧ୍ଯ ବିକୃତି ଅଛି । ମଣିଷର ମନ ବୁବ୍ଧିର କ୍ରିୟା ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଉପରେ ବି ସବୂବେଳେ 
ଆସ୍ଥା ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁହୁଏ ନାହିଁ । ମଣିଷ ସବୁକଥା ମନେ ରଖୁପାରେ ନାହିଁ; ଅନେକ 
କଥା ଭୁଲିଯାଏ | ତା” ଛଡ଼ା ବି ମଣିଷ ବୂଵ୍ିର ଭ୍ରମପ୍ରମାଦ ମଧ୍ଯ ଅଛି | ମଣିଷର ଅଙ୍କକଷା 
ହିସାବ ଭୂଲ ହୋଇଯାଏ । ମଣିଷ କେତେବେଳେ ଆବେଗ ପ୍ରବେଗ ଓ 
ଭାବପ୍ରବଣତାରେ ପଡ଼ି ଭୁଲ ପ୍ରମାଦ କରିଦେଇଥାଏ । ମଣିଷର ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ କର୍ଶ୍ଚେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ମାନେ ମଧ୍ଯ ସବୁବେଳେ ସମ୍ପୂର୍ଣଣଭାବେ କ୍ରିୟା କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଆମ ଆଖୁକୁ ସବୂକଥା 
ଦିଶେ ନାହିଁ; କାନକୁ ସବୂକଥା ଶୁଣାଯାଏ ନାହିଁ । ସମସ୍ତଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି, ଶ୍ରବଣଶକ୍ତି ଓ 
ଧାରଣାଦିଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ ସମାନ ନୂହେଁ । ଆମେ ଠିକ୍ଭାବରେ ବିଚାର କରିପାରୁନା । ଆମ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ବିବେକ ବିଚାର ମଧ୍ଯ ସମାନ ନୂହେଁ । 


ସର୍ବୋପରି ଏ ଜଗତ ଓ ଏ ଜୀବନ ଏତେ ବିବିଧତାରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଯେ, ଏହା 
ଏତେ ଜଟିଳ ଓ ଗୁଢ଼ ଗୋପନ ରହସ୍ୟମାନଙ୍କରେ ପରିପୂର୍ଣ ଯେ, ମଣିଷ ପକ୍ଷରେ 
ଏହାର ରହସ୍ଯ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଭେଦକରିବା ସହଜ ନୁହେଁ | ସେଥୁପାଇଁ କୋଟି 
କୋଟି ମଣିଷ ଏ ସବୁ ରହସ୍ଯ ଜାଣିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଂ ଏସବୁ କଥାରେ ମୁଣ୍ଡ ନ 
ଖେଳାଇ ଆପଣା ଧନ୍ଦାରେ ଲାଗିଥାନ୍ତି । ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଚ୍ଚନ, ଦ୍ରବ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ, ଭୋଜନ, 
ଶୟନ, ରମଣାଦି କ୍ରିୟାରେ ମାତିଥାନ୍ତି । କେହି କେହି ଅନ୍ଧସଂକଳରେ କ୍ଷମତା, ମାନ, 
ସମ୍ମାନ, ଯଶ, ପ୍ରତିପର୍ତିକୁ ନେଇ ସାରାଜୀବନ ମାତିଥାନ୍ତି ଓ ବୂଢ଼ା ହୋଇ ମରନ୍ତି । 
ଜୀବନ ସମ୍ପର୍କରେ, ସଂସାର ସମ୍ପର୍କରେ, ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ, ସତ୍ୟ ଓ ମାୟା 
ସମ୍ପର୍କରେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାଇବାକୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରବୂରି ନ ଥାଏ କି ସମୟ ନ ଥାଏ । 


କିନ୍ତୁ କୋଟି କୋଟି ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ସବୁ ଦେଶରେ ଓ ସବୁ କାଳରେ 
କେତେକ ମଣିଷ ଥାନ୍ତି ସେମାନେ ଇ ଏସବୁ କଥା ଜାଣିବାପାଇଁ ଓ ବୁଝି ବାପାଇଁ 
ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଉଠନ୍ତି । ସେମାନେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ଏ ଜୀବନ କ'ଣ ? ମୃତ୍ୟୁ 
କ'ଣ ? ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ କ'ଣ ? ବଞ୍ଚବାର ମାର୍ଗ କ'ଣ ? ଏ ଜୀବନର ସ୍ଵଷ୍ଟା 
କିଏ ? କର୍ରାଁ କିଏ ? ଏ ସଂସାର ଓ ଏ ଜୀବନ ଯେମିତି ଅଛି, ସେମିତି ରହିବ ନା 
ଏହାର ପରିବର୍ଗନ ହେବ ? ଏ ଜୀବନ ଓ ଏ ସଂସାରର ଗତି କୁଆଡୁ କୂଆଡ଼କୁ 
ଚାଲିଛି ? ଏହା ମୂଳ ଆଡ଼ୁ ଶେଷ ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛି ନା ଶେଷଆଡ଼ୁ ମୂଳ ଆଡ଼କୁ ଫେରୁଛି ? 
ମଣିଷ ନିଜେ ସ୍ବାଧୀନ ନା ପରାଧୀନ ? ନିୟତିର ଯୋଜନାନୂଯାୟୀ ସବୁ ଚାଲିବ ନା 
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9୫0 ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ନିୟତିର ବିଧାନକୁ ଆଉ କୋଉ ଶକ୍ତି ବଳରେ ଅତିକ୍ରମ କରି ନିଜ ଇଚାନୁସାରେ 
ଜୀବନକୁ ଚଳାଇ ନେଇ ହେବ ? ମୁଁ ପ୍ରକୃତରେ କିଏ ? ମୁଁ କ”ଣ କେବଳ 
ଦେହଟିଏ ? କେବଳ ପ୍ରାଣଟିଏ ? କେବଳ ମନଟିଏ ? ଆମା କ'ଣ ? ମୋର 
ଆମ୍ବା ମୋ. ଭିତରେ କୋଉଠି ଅଛି ? ମୁଁ ସେ ଆତ୍ାକୁ ଭେଟିପାରିବି କି ନାହିଁ ? 
ମୋର ପ୍ରକୃତି ଓ ମୋର ଆମ୍ମା ଭିତରେ ସମ୍ପର୍କ କ'ଣ ? ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ମୁଁ ଆଉଥରେ 
ଭିନ୍ନ ଦେହ ଧରି ଏ ପୃଥିବୀକୁ ଆସିବି ନା ଆଉ କୁଆଡ଼େ ଯିବି ନା ଶୂନ୍ୟ ଆକାଶରେ 
ଲୀନ ହୋଇଯିବି ? ଆସକ୍ତ କ'ଣ ? ପ୍ରେମ କ”'ଣ ? କାମ କ'ଣ ? ମାୟା କ'ଣ ? 
ମୋହ କ'ଣ ? ଯୁକ୍ତି କ'ଣ ? ମୋକ୍ଷ କ'ଣ ? ମୁଁ ଏ ଜନ୍ଧରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସହିତ 
ସ୍ବେହ-ପ୍ରୀତିରେ ବନ୍ଧା ହୋଇଛି, ସେମାନେ ମୋର ସବୂଜନ୍ନର ସାଥୀ ହେବେ ନା ଏଇ 
ଜନ୍ମରେ ମୋର ସବୂତକ ଲୀଳାଖେଳା ଶେଷ ଓ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବ ? 


ଶେଷରେ ଭଗବାନ୍‌ କିଏ ? ସେ କୋଉଠି ଥାନ୍ତି ? ସେ ମୋଠାରୁ କ'ଣ 
ଚାହାନ୍ତି ୨ ସେ ସବୁରି ଉପରେ ନା ତାଙ୍କ ସହିତ ଆଉ ଜଣେ ସମାନ ବଳଶାଳୀ 
ସଇତାନ୍‌ ଅଛି ? ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ମୋର ସମ୍ପର୍କ କିପରି ଓ କୋଉ ବାଟରେ 
ହୋଇପାରିବ ? ଏ ସୃଷ୍ଟି ଏହିପରି ଜନ୍ନ“ମରଣକୁ ନେଇ ଚାଲିଥୁବ ନା ଚିରସ୍ଥାୟୀ, 
ଶାଶ୍ବତ ସନାତନ ଓ ଅମରତ୍ଵ ବୋଲି କିଛି ଏଠାରେ ଅଛି ? ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ନରକ ମଣିଷର 
କଛନା ନା ସତରେ ତା'ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅଛି ? ଏ ସୃଷ୍ଟିର ସବୁକିଛି ଏକ ନା ବହୁ ? 
ଏମାନଙ୍କ ଭିତରେ କୋଉଠି କିଛି ଏକତ୍ଵ ଅଛି ? ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ମୂଳ କ'ଣ ଏକ ? 
ଶେଷ ମଧ୍ଯ କ'ଣ ଏକ ? ନା ଆମର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମୂଳ ଅଛି ଓ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଶେଷ ଅଛି ? 
¬ଏହିପରି ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରଶ୍ନ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ମୁଣ୍ଡକୁ ନିତ୍ୟ ଘାରୁଆାଏ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
ଏସବୁ ପ୍ରଶ୍ଧର ଉତ୍ତର ଖୋଜି ପାଇବାକୁ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଥାନ୍ତି ସେଇମାନେ ହିଁ ସତକୁ 
ସତ “ ସତ୍ୟକୁ ଜାଣିବାକୁ, ବୁଝିବାକୁ ଓ ପାଇବାକୁ ହକଦାର୍‌ ଅଟନ୍ତି । 


କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ଏହି ଭାବେ ˆ ସତ୍ୟକୁ ବୁଝିବାପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳତା ନ 
ଥିବା ମଣିଷ ପଶୁଠାରୁ ମଧ୍ଯ ହୀନ | କାରଣ ' ସତ୍ୟ ' ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳତା ହେଲା ଯଥାଥିରେ 


ଏକ ମାନବୀୟ ବ୍ୟାକୁଳତା, ଏକ ମାନବୀୟ ଅଭାୀସ୍ତ୍ା | 
© 
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ସତ୍ୟ କ'ଣ ? ମିଥ୍ୟା କ'ଣ ? ୨୫୧ 


୮୫. ସତ୍ୟ କ'ଣ ? ମିଥ୍ୟା କ'ଣ ? 


ସବୁ ଧର୍ମରେ  ସତ୍ୟ'କୁ ଖୁବ୍‌ ବଡ଼ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି; କୌଣସି ଧର୍ମରେ 
“ମିଥ୍ୟା” କୂ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ସତ୍ୟରେ ଏ ଜଗତ ତିଷ୍ପିରହିଛି । ସତ୍ୟରେ ଇ 
ଚନ୍ଦ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆତଯାତ ହେଉଛନ୍ତି । କୀଟପତଙ୍ଗ, ବୃକ୍ଷଇଲତାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଆମ 
ମଣିଷଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କ ଜୀବନ ଏହି “ ସତ୍ୟ” ଯୋଗୁଁ ବଞ୍ଚ ରହିଛି । ଏ ପୂଥୁବୀରେ, 
ଏ ବିଶ୍ଵ ଚରାଚରରେ ଯାହା କିଛି ଅଛି, ତାହା ସତ୍ୟ ଉପରେ ରହିଛି; ଯାହା କିଛି ଥୂଲା, 
ତାହା ସତ୍ୟ ଭିତରେ ଥିଲା ଓ ଯାହା କିଛି ଆସିବ ତାହା ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ ଭିତରୁ ଆସିବ । 
ସତ୍ୟ ନ ରହିଲେ ଧର୍ମ ରହବ ନାହିଁ । ସତ୍ୟ ନ ରହିଲେ ଭଗବାନ ବି ରହିବେ 
ନାହିଁ । ତେଣୁ ସବୂ ମହାମ୍ବାମାନେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି ସତ୍ୟ ହିଁ ଧର୍ମ ଓ ସତ୍ୟ ହିଁ 
ଭଶ୍ବର- ସତ୍ୟନାରାୟଣ । 


ଧର୍ମଶାସ୍ତ କହନ୍ତି - ଆମେ ସର୍ବଦା ସତ୍ୟଭାବନା ଭାବିବା, ସତ୍ୟବଚନ କହିବା 
ଓ ସତ୍ୟକର୍ମ କରିବା । ମିଥ୍ୟା ଭାବନା ମିଥ୍ୟା କଥା ଓ ମିଥ୍ୟା କର୍ମ ବା ମିଥ୍ୟାଚାର 
ଆମକୁ ଅଧର୍ମର ଗହ୍ଵର ଭିତରେ ପକାଇଦିଏ । ଏହି ଅଧର୍ମର ଗହ୍ଵର ହେଉଛି ନରକର 
ଘୋର ଅନ୍ଧକାର । ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଯନ୍ତ୍ରଣାମୟ ଓ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ । ସତ୍ୟହିଁ ଆଲୋକ ଓ 
ସତ୍ୟ ହିଁ ଆମକୁ ସ୍ଵର୍ଗସୁଖ ଦେଇଥାଏ । ସତ୍ୟ ଆଚରଣଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ଆମେ ସର୍ବ ଆପଦଂ- 
ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା ପାଉ । ମିଥ୍ୟା ହିଁ ସବୁପ୍ରକାର ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଓ ଅନର୍ଥର କାରଣ 
ହୋଇଥାଏ । ଯେ ଜୀବନରେ ସତ୍ୟ ଆଚରଣ କରେ, ତା'ର ଜୀବନ ମହତ ଓ ଦିବ୍ୟ 
ହୋଇଥାଏ । ମିଥ୍ୟାଚାରୀ ଲୋକର ଜୀବନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନୀଚସ୍ତରୀୟ ଜୀବନ । 


ଇତରପ୍ରାଣୀମାଳନେ ସତ୍ୟରେ ବଞ୍ଚୁଥାନ୍ତି୨ ସେମାନେ ମିଥ୍ୟା କ”ଣ ଜାଣନ୍ତି 
ନାହିଁ । ମୂଷା, ଚୁଚୁନ୍ଦାଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବାଘ, ଭାଲୁ, ହାତୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କଠାରେ ମିଥ୍ୟାଚାର ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ; କିଳୁ ମଣିଷ ହିଁ ମିଥ୍ୟାକୁ ସୃଷ୍ଟିକରେ । 
ଏଇ ମଣିଷ ହିଁ ମିଥ୍ୟାର ଜାଲ ବୁଣିଥାଏ, ମିଥାର କୁହେଳି ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । କାରଣ 
ମଣିଷ ହେଲା ସବୁଠାରୁ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ପ୍ରାଣୀ ଏବଂ ମଣିଷର ଏହି ବୁଵ୍ଧି ତାକୁ ସତ୍ୟର 
ସର୍ବାଚ ଶିଖର ଉପରକୁ ଉଠାଇ ନେଇପାରେ କିମ୍ବା ତାକୁ ମିଥ୍ୟାର ଅତଳ ଗର୍ଭ ଭିତରେ 
ପକାଇଦେଇପାରେ । ଆମ ବୁଵ୍ଧିର ଦୂଇପ୍ରକାର ବୃତ୍ତି ଓ ଶକ୍ତି ରହିଛି । ଆମେ ସବୁ 
ସତ୍ୟକୁ ମିଥ୍ୟାରେ ପରିଣତ କରିଦେଇପାରୁ ଏବଂ ସବୁ ମିଥ୍ୟାକୁ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟରେ ପରିଣତ 
କରିଦେଇପାରୁ । ଆମେ ଅନ୍ୟଠାରୁ ସତ୍ୟ ଦାବିକରୁ; କିନ୍ତୁ ନିଜେ ଘୋର ମିଥ୍ୟା ଭିତରେ 
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୨୫୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଥାଉ, ନତୂବା ସତ-ମିଛର ଏକ ଗୋଳିଆ ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥାଉ ¦ ଆମେ ସତ୍ୟ କ'ଣ 
ତାହା ଜାଣିଥାଉ; କିନୁ ମିଥ୍ୟାକୁ ଆମ ସ୍ଵାର୍ଥ ପାଇଁ ବାଛିନେଉ । ଯେଉଁମାନେ ସତ୍ଯ 
କ'ଣ ତାହା ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ତାହା ଜାଣିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି 
ନାହିଁ । ସବୁ ମଣିଷ ଇଚ୍ଛାକଲେ ସତ୍ୟକୁ ଖୋଜିବ । ଯେ ସତ୍ୟକୁ କାମନା କରେ, 
ସେ ସତ୍ୟକୁ ପାଏ । ଯେଉଁମାନେ ମିଥ୍ୟାଚାରୀ ଓ ଯେଉଁମାନେ ଛଳନାକାରୀ ବା 
ପ୍ରତାରକ ଓ ଭଣ୍ଡ ସେମାନେ ଘୋର ମିଥ୍ୟାକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ ସାଧନପାଇଁ ପରମ 
ସତ୍ୟ ବୋଲି ଛଳଯୁକ୍ତିରେ ପ୍ରମାଣିତ କରୁଥାନ୍ତି । ଏମାନେ ଅନ୍ୟକୁ ଠକନ୍ତି ଏବଂ ତା' 
ସହତ ନିଜକୁ ବି ଠକୁଥାନ୍ତି । ସତ୍ୟାଚାରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ସରଳ, ଶୁଭ୍ର ଓ ନିର୍ଭୀକ; ମାତ୍ର 
ମିଥ୍ୟାଚାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନ ମଳିନ, କୁଟିଳ ଓ ଭୀରୁ | ସତ୍ୟାଚାରୀ ମଣିଷ ତା' 
ଜୀବନର ଦୂଃଖ-ବିପଦକୂ ଅକ୍ଲେଶରେ ଲଂଘନ କରିଯାଏ; ମାତ୍ର ମିଥ୍ୟାଚାରୀ ମଣିଷର 
ଜୀବନ ସର୍ବଦା ନାନାଦି ଦୁଃଖ-ବିପଦରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଉଥାଏ ଓ ସେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ପାଇଁ 
ଦୁଃଖ-ବିପଦକୁ ଡାକିଆଣୁଥାଏ । 


ତେବେ ଏହି “ସତ୍ୟ” କ'ଣ ୨? ଏବଂ ଆମେ କିପରି ଏହି ସତ୍ଯକୁ 
ଜାଣିପାରିବା ? ପରମ ସତ୍ୟ କ'ଣ ? ଆପେକ୍ଷିକ ସତ୍ୟ ମଧ୍ଯ କ'ଣ ? 


ଆମେ ଏ ପୂଥବୀରେ ଓ ଜୀବନରେ ଯେଉଁ ସତ୍ୟକୁ ନେଇ କାରବାର କରୁଛି, 
ତାହା ଆପେକ୍ଷିକ ସତ୍ୟ । ମୋ ପାଇଁ ଯାହା ସତ୍ୟ, ତାହା ତୂମ ପାଇଁ ସତ୍ୟ ହୋଇ ନ 
ପାରେ; କିନୁ ପରମ ସତ୍ୟ ହେଲା ଭଗବାନଙ୍କ ସତ୍ୟ । ତାହା ସମସ୍ତଙ୍କପାଇଁ ଓ ସବୁକାଳ 
ପାଇଁ ସତ୍ୟ | ଯେଉଁ ମହାତ୍କା ଓ ଭକ୍ତମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସହ ଏକୀଭୂତ ହୋଇଛନ୍ତି ବା 
ଯେଉଁମାନେ ସମ୍ପୂର୍ଵଭାବେ ଓ ସମଗ୍ରଭାବେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଶରଣାଗତ, ବା ଯେଉଁମାନେ 
ସବୁକିଛି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ କରିଦେଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଆଉ ଅହଂକାର ନଥାଏ 
¬ ସ୍ବାର୍ଥବୃବି ନ ଥାଏ । ସେମାନେ ଏହି ' ପରମସତ୍ୟ କୁ ଜାଣନ୍ତି | ପରମେଶ୍ବରଙ୍କଠାରେ 
ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ଏକ ହୋଇଯାଇଥାଏ । 


କିନ୍ତୁ ଏହି ସୁଳ ଜଗତ୍‌ ଓ ଜୀବନ ଭିତରକୁ ଆସିବା ମାତ୍ରେ ସେହି ପରମ ସତ୍ୟ 
ଆପେକ୍ଷିକ ସତ୍ୟରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । ଯେଉଁମାନେ ଏ ସଂସାର ଭିତରେ ରହି 
ସତ୍ୟରେ ବଞ୍ଚବାକୁ ଚାହାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି ଦୂଇ ପ୍ରକାର ସତ୍ୟକୁ ବୁଝି ତଦନୁଯାୟୀ 
ବଞ୍ଚବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ଅସଲ କଥା ହେଲା, ଆମେ ' ସତ୍ୟ”ରେ ବଞ୍ଚବାକୁ ଚାହୁଁ କି 
ନାହିଁ ? ଥରେ ସତ୍ୟରେ ବଞ୍ଚବୁ ବୋଲି ସ୍ପିର କରିନେଲେ, ତେଣିକି ଜୀବନରେ ପ୍ରତିଟି 
ମୁହୂର୍ଭରେ ପ୍ରତିଟି ଦୃନ୍ଦ୍ୁ ଓ ସଂକଟ ବେଳାରେ ଆମେ ସତ୍ଯ କ'ଣ ବୋଲି ଆନ୍ତରିକ 
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ଆପେକ୍ଷିକ ସତ୍ୟ ଓ ପରମ ସତ୍ୟ ୨୫୩ 


ଭାବେ ନିଜକୁ ପଚାରିଲେ, ନିଜ ଭିତରେ ହିଁ ସତ୍ୟ କ'ଣ ଓ ତା'ର ଉତ୍ତର ସ୍ଵତଃ 
ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଆସିବ । କିନ୍ତୁ ଅହଂକାର ବା ସ୍ବାର୍ଥବୂବ୍ି ଥିଲେ ସତ୍ୟ ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ନ ଆସି ମିଥ୍ୟା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଆସିବ । 


ଆମ ପାଇଁ ଆଉ କେହି ସତ୍ୟ କଂ ଣ ତାହା ସ୍ଥିର କରିଦେବ ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନେ 
କଠୋର ନୀତିବାଦୀ ଏବଂ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଧାର୍ମକ ସମ୍ପଦାୟ ବା ତତ୍କାଳୀନ ସମାଜରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଦୃଢ଼ ନୀତିବାଦକୁ ଅନ୍ଧଭାବେ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟକୁ 
ପାଆନ୍ତି ନାହିଁ । ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ସତ୍ଯ ଚାହେଁ, ସେ ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼ିଲେ ସତ୍ୟର 
ଖାତିରିରେ ନିଜକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବ ଏବଂ ତା” ଘଳ ଓ ତା' ସମ୍ପଦାୟକୁ ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ 
କରିବ । ସେଥୁପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଲେ - ହେ 
ଅର୍ଜୁନ, ସବୁ ପ୍ରକାର ଧର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ମୋ” ଠାରେ ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅ । ମୋତେ 
ତୁମର ସବୁକିଛି ସମର୍ପଣ କରିଦିଅ । ମୁଁ ତୁମକୁ ସବୂପ୍ରକାର ପାପ ଭିତରୁ ମୁକ୍ତିଦେବି । 

® 


୮୬. ଆପେକ୍ଷିକ ସତ୍ୟ ଓ ପରମ ସତ୍ୟ 


ଆମେ ଯୋଉ ସଂସାରରେ ଆତଯାତ ହେଉଛୁ ଓ ଯୋଉ ପ୍ରକାର ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚୁଛୁ, ତାହା ହେଲା ସତ୍ୟ ଓ ଅସତ୍ୟର ଏକ ଗୋଳିଆମିଶା ସଂସାର ଓ ଗୋଳିଆମିଶା 
ଜୀବନ । ଆମର ଜୀବନ ହେଲା ଛାଇ ଆଲୁଅର ଖେଳ- ସତ୍ୟ ମିଥ୍ୟାର ଖେଳ । 
କୋଟି କୋଟି ମଣିଷ କିଛି କିଛି ସତ ଓ କିଛି କିଛି ମିଛକୁ ନେଇ ଜୀବନସମୁଦ୍ରକୁ 
ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରେ ପାରିହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥାନ୍ତି । ଆମେ ଜୀବନଯୁଦ୍ଧରେ ବିଜୟୀ 
ହେବାକୁ ଚାହୁଁ । ପ୍ରଥମେ ଆମେ ବଞ୍ଚବାକୁ ଚାହୁଁ; ତା'ପରେ ଆମେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଚାହୁଁ; 
ମାନ-ସମ୍ମାନ ଚାହୁଁ; ଧର୍ମ ସମ୍ପଦ ଚାହୁଁ; ନାନାବିଧ ଭୋଗସୁଖ କରିବାକୁ ଚାହୁଁ । 
ବେପାରରେ ବେଶି ଲାଭ ଚାହୁଁ; ଚାକିରିରେ ସର୍ବୋଙ୍ଟ ସୋପାନ ଚାହୁଁ; ସମାଜରେ 
କ୍ଷମତା ଓ ଆଧ୍ଵପତ୍ୟ ଚାହୁଁ; ପାଞ୍ଚଜଣରେ ଜଣେ ହେବାକୁ ଚାହୁଁ; ନାନା ଯଶ ଚାହୁଁ; 
ଭୋଗସୁଖ ଚାହୁଁ; ତେଣୁ ଯେକୌଣସି ଉପାୟରେ ଆମେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅର୍ଜନ କରିବାକୁ 
ଚାହୁଁ । ଯଦି ସେତକ ସତ ଉପାୟରେ ମିଳିଗଲା, ତେବେ ଭଲ, ନାହିଁ ଯଦି “ କିଛି 
ସତ କିଛି ମିଛ” ଗୋଳେଇ ଉପାୟ କରିବାଦ୍ଵାରା ମିଳିଗଲା, ତେବେ ମଧ୍ଯ ଭଲ ଏବଂ 
ଶେଷରେ ଯଦି ମିଥ୍ୟା ବାଟରେ ବି ସେତକ ମିଳିଗଲା ତେବେ ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ଭଲ । 
ମୋଟଉପରେ ସେମାନେ “ ଲାଭ ଚାହାନ୍ତି “ସତ୍ୟକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ 
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୨୫୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଅଯୋଧାର ରାଜଗାଦି ଚାହାନ୍ତି ତାକୁ ଛାଡ଼ି ପିତୃସତ୍ୟ ପାଳନ କରିବାକୁ ଚଉଦ ବର୍ଷ 
ବଣକୁ କାହିକି ଯିବେ ? କାହିଁକି ଏତେ କଷ୍ଟ ପାଇବେ ? 


କିନ୍ତୁ ଯେ ସତ୍ଯ ଚାହେଁ- ଯେ ସତ୍ୟରେ ବଞ୍ଚବାକୁ ଚାହେଁ, ସେ ସତ୍ଯଠାରୁ 
ଲାଭର ଆଶା ରଖେ ନାହିଁ କି କ୍ଷତିର ଆଶଙ୍କା ମଧ୍ଯ ରଖେ ନାହିଁ । ସେ କେବଳ ସତ୍ୟ 
ଚାହେଁ, ସେଇ ବାଟରେ “ ସତ୍ୟନାରାୟଣ! ଙ୍କୁ ଚାହେଁ । 


ଆମର ଏହି ସାଂସାରିକ ଜୀବନରେ ଆମେ ଯଦି ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବାକୁ 
ଚାହୁଁ ଏବଂ ଚେଷ୍ଟାକରୁ, ତେବେ ପ୍ରଥମେ ଆମେ କେବଳ ଆପେକ୍ଷିକ ସତ୍ୟଗୁଡ଼ିକ 
ପାଖରେ ହାବୋଡ଼ିବା । ବାଷୀପାଖେ ଯାହା ସତ୍ୟ, ବେପାରୀ ପାଖେ ତାହା ସତ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ଡାକ୍ତର ପାଖେ ଯାହା ସତ୍ୟ ଓକିଲ ପାଖେ ତାହା ସତ୍ୟ ନୁହେଁ । ମାଲିକର 
ମାଆର ସତ୍ୟ ଓ ଭାର୍ଯ୍ୟାର ସତ୍ୟ ବି ଏକ ନୂହେଁ ¬ ବାପର ସତ୍ୟ ଓ ସନ୍ତାନର ସତ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ଏକ ନୁହଁ । ବୃଦ୍ଧଲୋକର ସତ୍ୟ ଓ ଯୁବକର ସତ୍ୟ ଏକ ନୁହେଁ । ନାରୀର ସତ୍ୟ 
ଓ ପୁରୁଷର ସତ୍ୟ ଏକ ନୁହେଁ । ବାପା-ମାଆ ନିଜର ଝିଅ ବିବାହ ଦେଲାବେଳେ 
ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ଉପରେ ଏତେ ଜୋର୍‌ ଦେଇଥାନ୍ତି, ପୁଅ ବାହାକଲାବେଳେ ସେ ସତ୍ୟ 
ଏକବାରେ ଓଲଟିଯାଏ । 


ଆମେ ସାଂସାରିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଏହିପରି ଭାବରେ ସତ୍ୟ-ମିଥ୍ୟାର ଗୋଲକଧନ୍ଦା 
ଭିତରେ ପଡ଼ିଥାଉ; କିନୁୁ ଏଇ ଗୋଲକଧନ୍ଦାରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ ଆଗ 
ଆମର ଅହଂକାର ଓ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ବିସର୍ଜନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ; ସତ୍ୟ ପାଇଁ ହିଁ ସତ୍ୟକୁ 
ଖୋଜିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ସତ୍ୟକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ସତ୍ୟକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ଓ ସତ୍ୟକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରି ନିଜ ଜୀବନରେ ଏ ସଂସାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ । ତା' ହେଲେ ଯାଇ ଆମେ ଏଇସବୁ ଆପେକ୍ଷିକ ସତ୍ୟ ଭିତରେ ପରମ ସତ୍ୟକୁ 
ଖୋଜିପାରିବା କିମ୍ବା ପରମ ସତ୍ୟର ମାର୍ଗଟିକୁ ଧରିପାରିବା । ଏଥିଲାଗି ପ୍ରଥମେ ନିଜକୁ 
ଭୁଲି ବା ନିଜସ୍ବକୁ ଲୋପ କରିବାକୁ ହେବ । ଏହା କିପରି ହେବ ? ଅହରହ ପ୍ରତିଟି 
ମୁହୂର୍ଭରେ ନିଜର ଅହଂକାର ଓ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଯଜ୍ଞରେ ଆହୁତି ସ୍ଵରୂପ ଦେବାକୁ 
ହେବ । ତା” ହେଲେ ଯାଇ ଆମର ହୃଦୟର ଯଙଜ୍ଞକୁଣ୍ଡରେ “ ସତ୍ୟନାରାୟଣ” ଉଭା 
ହେବେ । ଅହଂମେଧ ଯଜ୍ଞ ନ କଲେ ସତ୍ୟସ୍ବରୂପ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ହେବ 
ନାହିଁ । 


ସତ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟାମାନେ କହନ୍ତି “ ସତ୍ୟ” ତା'ର ସ୍ଥିତିରେ ସ୍ଥିର ହୋଇ ରହିଛି ସନାତନ 
ପେ । ମାତ୍ର ସତ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରେ, ସେତେବେଳେ ତାହା 
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ଆପେକ୍ଷିକ ସତ୍ୟ ଓ ପରମ ସତ୍ୟ ୨୫୫ 


ଗତିଶୀଳ ହୁଏ; ତେଣୁ ସତ୍ୟ ଏକାଧାରରେ ସ୍ପିର ଓ ସଚଳ | ସ୍ଥାନ-କାଳ-ପାତ୍ରଭେଦରେ 
ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ପ୍ରତିଟି ମୁହୂର୍ଭରେ । ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ 
କହୁଥିଲେ- ‘ ଯେଠାରେ ଯେପରି ସେଠାରେ ସେପରି ହେବ ଓ କରିବ । 
ଯେତେବେଳେ ଯେପରି , ସେତେବେଳେ ସେପରି ହେବ ଓ କରିବ । ଯାହାକୁ 
ଯେପରି, ତାକୁ ସେହିପରି ବ୍ୟବହାର କରିବ ଓ ଭାବିବ ।” ଏଥୁରୁ ବୃଝିବାକୁ ହେବ 
ଯେ, ଧୁବ ଓ ଅପରିବର୍ଭିତ ସତ୍ୟ ବୋଲି କିଛିକୁ ନୁ ମୁଠାଇ ଧରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଏହି 
ବିଶ୍ଵ ମିଥ୍ୟା ବା ଅସତ୍‌ରୁ ସତ୍‌ ଆଡ଼କୁ ଯାଉ ନାହିଁ; ଅଳ୍ପ ବା ଆଂଶିକ ବା ଆପେକ୍ଷିକ 
ସତ୍ୟରୁ ପୂର୍ଣ ଓ ପରମ ସତ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେଉଅଛି । ଆଜି ଆମେ ସତ୍ୟକୁ 
ଯେତିକି ଦେଖୁଛେ ବା ଆବିଷ୍କାର କରିଛେ, ତାହାପ୍ରତି ସଚେତ ରହି ଆଜି କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବା । ଆସନ୍ତାକାଲି ଆମର ହୁଏତ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ବଦଳିଗଲା ବା ତା'ର ପରିସର 
କମିଗଲା, ଆମେ ସତ୍ୟର ଆଉ ଏକ ବୃହତ୍ତର ଅଂଶ ଦେଖୁବା ! ଏହାହିଁ ଗତିଶୀଳ 
ସତ୍ୟ ଓ ସତ୍ୟପଥରେ ଆମର କ୍ରମ ଅଭିଯାନ । 


ଶ୍ରୀମା' ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହନ୍ତି ଯେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଯେପରି ଭାବରେ ଦେଖେ 
ବା ଅନୁଭବ କରେ, ସେ ସତ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଭାବେ ଦେଖବ ଓ ଅନୁଭବ କରିବ । 
କେତେକ ସତ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟା ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ ସମୟରେ ବହୁ ଦିଗରୁ ଅନୁଭବ କରିଥାନ୍ତି । 
କେତେକେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରେମମାଧ୍ଯମରେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । କେତେକ ଜ୍ଞାନ 
ମାଧ୍ଯମରେ, କେତେକ କର୍ମ ମାଧ୍ଯମରେ, କେତେକ ଶର୍ତି ମାଧ୍ୟମରେ ଓ କେତେକ 
ସତ୍ୟମାଧ୍ୟମରେ ତାଙ୍କୁ ଉପାସନା କରିଥାନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିଥାନ୍ତି ! ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
“ ସତ୍ୟ ମଧ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ମାର୍ଗଦେଇ ଆମକୁ ଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ଅସଲ ହେଲା ସତ୍ୟ 
ପ୍ରତି ନିଷ୍ଠା । ଜଣେ ସତକୂସତ “ ସତ୍ୟକୁ ଯେଉଁ ବାଟରେ ଖୋଜୁ, ସେ ନିଶ୍ଚୟ ସେହି 
ବାଟରେ ପାଇବ । ନିଷ୍ଠା ଓ ସତ୍ୟତା ରଖ ନ ବଞ୍ଚଲେ, କେହି ସତ୍ୟକୁ ପାଇ ନପାରେ । 
ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହନ୍ତି ସତ୍ୟ ନ ଅଲେ ପ୍ରେମ ରହିପାରେନା, ଭକ୍ତି ମଧ୍ଯ ରହିପାରେନା । 
ସତ୍ୟ ହେଲା ଆଧାର | ଆଧାର ଯଦି ଶୁଦ୍ଧ ଓ ନିର୍ମଳ ନ ହୁଏ, ତେବେ ତା’ ଭିତରେ 
ଥିବା ଅମୃତ ମଧ୍ଯ ବିଷ ହୋଇଯିବ । ଯେ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ୟରେ ବଂଚେ, ଯା'ର ମନ 
ନର୍ମଳ ଓ ହୃଦୟ ଶୁଦ୍ଧ, ସେହି କେବଳ ଯଥାର୍ଥ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଧାରଣ 
କରିପାରେ । ସତ୍ୟ ନିମ୍ପରୁ ଉର୍ଶ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ଉଠିଯାଇଛି । ଆମକୁ ମଧ୍ୟ ଧୀରେ ଧୀରେ 
ସେହି ସତ୍ୟ-ପର୍ବତକୁ ସୋପାନ ପରେ ସୋପାନ ଚଢ଼ି ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଓ 
ସତ୍ୟର ସର୍ବୋଜ ଶିଖର ଅତିମାନସ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
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୨୫୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୮୭. ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ସତ୍ୟର ପ୍ରୟୋଗ 


“ ସତ କହିବାକୁ କିଆଁ ଡରିବି ? 
ସତ କହି ପଛେ ମଲେ ମରିବି । ” 
କବି ରାମକୃଷ୍ଣ ନନ୍ଦଙ୍କ ରଚିତ “ ଆହେ ଦୟାମୟ ବିଶ୍ବବିହାରୀ' ପ୍ରାର୍ଥନା ସଙ୍ଗୀତଟି 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଖୁବ୍‌ ଜଣାଶୁଣା । ସେହି ପଦ୍ୟରେ ଉପରୋକ୍ତ ପଦଟି ରହିଛି । ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରି ପ୍ରାର୍ଥୀ କହୁଛି “ ହେ ପ୍ରଭୁ ! ମୋତେ ଶକ୍ତି ଦିଅନ୍ତ ଯେପରି ମୁଁ ସର୍ବଦା 
ସତ୍ୟ କଥା କୁହେ | ସତ୍ୟ କହି ଯଦି ମୋତେ ମୃତ୍ୟୁବରଣ ପରିବାକୁ ପଡ଼େ, ତେବେ 
ସେଥୁପାଇଁ ମୁଁ ଯେପରି ଭୟ କରି ମିଥ୍ୟା କହି ନ ଦିଏ । ” 


ଏହା ନିଶ୍ଚୟ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଠାରେ ଏକ ଚମନ୍କାର ପ୍ରାର୍ଥନା । କିନୁ ଅନେକ 
ସମୟରେ ଆମେ ସତ୍ୟ କ'ଣ ନ ଜାଣି କଥାଟାଏ କହିଦେଉ ଏବଂ ତାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ସତ୍ୟ 
ବୋଲି ଭାବିନେଇଥାଉ । ଆମେ ଯାହା କହିଲୁ, ତାହା ସତ୍ୟ ବୋଲି ଉଚ୍ଚସ୍ଵରରେ 
ଉତ୍ତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ଚିଜ୍କାର କରି କହୁ; ଏବଂ ଆମେ ସତ୍ୟବାଦୀ ବୋଲି ଖୁବ୍‌ ଗର୍ବ ଓ ଢମ 
ଦେଖାଉ । ତା'ଛଡ଼ା ଆମକୁ ସତ୍ୟଟିକୁ କିପରି କହିବାକୁ ହେବ, ତାହା ମଧ୍ୟ ଜଣା ନ 
ଥାଏ । ଆମର ଭାଷା ଓ କଥନ ଶୈଳୀ ଖୁବ୍‌ ରୁକ୍ଷ ଓ କଠୋର ହୋଇଯାଏ । 
ବେଳେବେଳେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ନିଶ୍ୁର ଓ ଇର୍ଷାଂଅସୂୟାପରାୟଣ ହୋଇ ତା' 
ବିଷୟରେ ସତ୍ୟ କଥାଟି କହିଦେଉ- ତାକୁ ଅପମାନିତ କରିବା ଲାଗି ବା ତାକୁ ଦଣ୍ତିତ 
କରିବାଲାଗି । ଏପରି କେତେକ ତଥାକଥୂତ ସତ୍ୟବାଦୀ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ 
କାଣ୍ଡଜ୍ଞାନହଦୀନ ମଣିଷ । ସେମାନେ ସ୍ଥାନ-କାଳ-ପାତ୍ର ବିଚାର ନ କରି ହୁଣ୍ଡାଙ୍କ ଭଳି 
ସତ୍ୟକଥାଟି କହିଦିଅନ୍ତି- ଯାହାଫଳରେ ଅନ୍ୟର ଘୋର ଅପକାର ହୁଏ ଓ ନିଜର ମଧ୍ଯ 
ବହୁତ କ୍ଷତି ଘଟିଥାଏ । ଯଦି ଆମେ ଜାଣିବୁ ଯେ, ସତକଥାଟି ମୋ ପାଟିରୁ ବାହାରି 
ଗଲେ ଜଣେ ସାଧୁ ନିରୀହ ଲୋକର ଅନିଷ୍ଟ ହେବ ବା ଜାତି, ଦେଶ ଓ ସମାଜର କ୍ଷତି 
ଘଟିବ, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟ ମିଥ୍ୟା କିଛି ନ କହି ନୀରବ ରହିବା ବରଂ ଉଚିତ | ଯେ 
ସତ୍ୟ କହିବ, ସେ ଖୁବ୍‌ ନିରୀହ ଓ ବିନୀତ ଭାବରେ ସତ୍ୟ କହିବା ଉଚିତ | ଉଦ୍ଧତ ଓ 
ହିଂସ୍ର ତୁଣ୍ଡରୁ ସତ୍ଯ କଥାଟିଏ ବାହାରିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ପରିଣାମରେ ମିଥ୍ୟାଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ଭୟଙ୍କର ଅମଙ୍ଗଳକୁ ଡାକିଆଣେ । 


ଭଗବାନ୍‌ ବ୍ୟାସଦେବ ତାଙ୍କ ମହାଭାରତରେ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ପାଞ୍ଚଟି 
ସ୍ଥଳରେ ସତ୍ୟକୁ ସୀମିତ କରି କହିବା ଉଚିତ ବୋଲି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି | ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ 
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ଶତ୍ରୁ ପାଖରେ ସତ୍ୟ ଗୋପନ କରିବ । ପ୍ରେମ-ପ୍ରଣୟାଦି ବ୍ୟାପାରରେ ସତ୍ୟକୁ କିଞ୍ଚତ୍‌ 
କମାଇ ବା କିଞ୍ଚତ୍‌ ଅନୁରଞ୍ଜିତ କରି କୃହାଯାଇପାରେ । ଘାତକ ହାତରେ ନିଜର 
ପ୍ରାଣସଂଶୟ ଉପସ୍ଥିତ ହେଲେ ତୁମେ ଯେକୌଣସି ଛଦ୍ଧବାକ୍ୟ କହି ତା' କବଳରୁ 
ଖସିଯିବାକୁ ନିଶ୍ଚୟ ଚେଷ୍ଟା କରିବ । ଆବଶ୍ୟକସ୍ଥଳେ ନିଜ ଧନସମ୍ପଦର ପରିମାଣ ଓ 
ନିଜର ବୟସ ମଧ୍ଯ ଗୋପନ ରଖବ | ଆମୋଦଂ-ପ୍ରମୋଦରେ ହାସ-ପରିହାସ ଛଳରେ 
ମିଥ୍ୟାଭାଷଣ ଦୋଷ ନୂହେଁ । କବିମାନେ କାବ୍ୟ ଭିତରେ ଯେଉଁ କାଳନିକ ଘଟଣା ଓ 
ଚରିତ୍ରମାନ ବର୍ଣ୍ଣନା କରନ୍ତି, ତାହା ବାସ୍ତବରେ ସତ୍ଯ ନ ହେଲେ ବି ସେଗୁଡ଼ିକ 
ମିଥ୍ୟାପଦବାଚ୍ୟ ନୁହେଁ । ଏନ୍ଦ୍ରଜାଲିକ କୁହୁକ ଦେଖାଇ ଯେଉଁସବୁ ଅଳୀକ ଦୂଶ୍ଯ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ଦର୍ଶକମାନଙ୍କୁ ଚମଜ୍କୃତ ବା ମୋହିତ କରନ୍ତି, ତାକୁ ମଧ୍ଯ ମିଥ୍ଯା 
ଜୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଜୀବନ-ମରଣ ସଙ୍କଟରେ ପଡ଼ିଥିବା ରୋଗୀକୁ ଶୁଭକାମୀ 
ଡାକ୍ତର ଯେଉଁ ମିଥ୍ୟା ଆଶ୍ଵାସନା ଦିଅନ୍ତି, ତାକୁ ମଧ୍ଯ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି କହିହେବ ନାହିଁ । 


ସେହିପରି ଦଣ୍ଡ ଭୟରେ କିମ୍ବା ଖୁବ୍‌ ଉତ୍ତ୍ୟକ୍ତ ଥଲାବେଳେ ବା ଭୀଷଣ କ୍ରୋଧରେ 
ଉତ୍ତେକିତ ଥଲାବେଳେ ଯଦି କେହି ଅକସ୍ପାତ୍‌ କିଛି ମିଥ୍ୟା କଥା କହିଦେଇଥାଏ, ତାହା 
ଯଦିଓ ମିଥ୍ୟା, ତଥାପି ତା’ ପ୍ରତି ଦୟାକରି ତା'ର ଅକସ୍ମାତ୍‌ ମିଥ୍ୟା ଭାଷଣକୁ କ୍ଷମା 
କରିବା ଉଚିତ | ପିଲାମାନେ ବହୁ ସମୟରେ କୌତୁୂକରେ ବା ମାଡ଼ଗାଳି ଭୟରେ 
ମିଛ କଥା କହିଵ୍ଲିଅନ୍ତି ! ସେ ସ୍ଥଳରେ ବାସ୍ସଲ୍ୟଭାବରେ ବିଗଳିତ ହୋଇ ସେମାନଙ୍କ 
ମିଥ୍ୟା କଥାକୁ ଲଘୁ ମନେକରିବୀ ଉଚିତ । ପିଲାମାନଙ୍କୁ ସତ୍ଯ କହ, ସତ୍ଯ କହ 
ବୋଲି ଧମକାଇବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୂହେଁ । 


ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଆମ ଭଳି ସାଧାରଣ ମଣିଷଙ୍କ ପାଇଁ ସତ୍ୟ ଭାଷଣକୁ 
ଜିଞ୍ଚତ୍‌ କୋହଳ ଅବଶ୍ଯ କରାଯାଇଛି । ମାତ୍ର ସାଧୁସଚ୍ଛ ମଣିଷମାନେ କୌଣସି 
ଅବସ୍ଥାରେ ବି ମିଥ୍ୟା କହନ୍ତି ନାହିଁ, କି କାହା ସହିତ ମିଥ୍ୟା ଆଚରଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ସତ୍ୟସନ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ ପାଇଁ ଜୀବନ ଦେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାନ୍ତି । ପ୍ରତିଜ୍ଞା 
କରି ପୁଣି ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଭାଙ୍ଗିବା, କାହାପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା କରିବା, ନିଜେ ଭୂଲ କରି 
ନିଜ ତୁଣ୍ଡରେ ତାହ ସ୍ଵୀକାର ନ କରିବା, ଶର୍ଷା-ଜର୍ଜରତ ହୋଇ ବିଶିଷ୍ଟ ଗୁଣବାନ୍‌ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ବିଷୟରେ ଚୂଗୁଲି କରିବାଓ ଏସବୁ ଘୋର ମିଥ୍ୟାଚାରିତା । ନିଜନ ଲାଭ 
ପାଇଁ ଅନ୍ୟକୁ ପ୍ରତାରିତ କରିବା ମଧ୍ଯ ମିଥ୍ୟାଚାର | ନିଜେ ଯାହା, ତା'ଠାରୁ ବେଶି 
ଦେଖାଇହେବା ବା କମ୍‌ ଦେଖାଇହେବା ଆଉ ଏକପ୍ରକାର ମିଥ୍ୟାଚାର । 


ଅନେକ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ମିଥ୍ୟା ବସାବାଛି 
ରହିଥାଏ । ସେମାନଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଓ ଜୀବନଚ୍୍ଯା ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ମିଥ୍ଯାକବଳିତ । 
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୨୫୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ କେତେକ ଭଦ୍ରବେଶରେ ଜଗିରଖୁ ମିଥ୍ୟାଚରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ଆଉ 
କେତେକ ଘୋର ଅଜ୍ଞାନ ଭିତରେ ମିଥ୍ଯା ପଙ୍କରେ ବୁଡ଼ି ରହିଥାନ୍ତି । ଏହି 
ମିଥ୍ୟାଚାରୀମାନେ ଖୁବ୍‌ ଦାମ୍ଭିକ ଓ ଅନମନୀୟ । ସେମାନେ ସତ୍ୟର ତେଜ ସହ୍ୟ 
କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ; ସତ୍ୟଠାଗୁ ନିଜକୁ ଦୂରେଇ ରଖନ୍ତି ବା ଗୋପ୍ୟ କରି ରଖନ୍ତି । 


ମିଥ୍ୟାଚାର ଏକ ନୀଚତା, ଏକ ପାପ ମଧ୍ଯ । ଆମେ ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନେ 
ମିଥ୍ୟା ପ୍ରତି ଖୁବ ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ । ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ଆମେ ସଜାଗ ଓ ସତର୍କ 
ରହିବା, ଯେପରିକି ଆମ ମନ, ହୃଦୟ ବା ଶରୀର ଭିତରକୁ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରବେଶ କରି ନ 
ଯାଏ । ଆମର ବାକ୍ୟ, ଆମର ଆଚାରବ୍ୟବହାର, ଏପରିକି ଆମର ଅନ୍ତର ଭିତରେ 
ଯଦି ସାମାନ୍ୟ ମାତ୍ରାରେ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରବେଶ କରେ, ତେବେ ଆମର ଧାର୍ମିକ, ନୈତିକ ଓ 
ଆଧାମ୍ବିକ ଅଧଃପତନ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । 


କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଆମର ଏହି କଳିଯୁଗରେ ମିଥ୍ୟାର ପ୍ରକୋପ ବେଶି, ପ୍ରତିପତି 
ବେଶି ଓ ମହିମା ମଧ୍ଯ ବେଶି । କିନ୍ତୁ ଆଶା ଓ ଆଶ୍ଵାସନାର କଥା ଯେ, ଆମର ଏହି 
କଳିଯୁଗରେ ହିଁ ସତ୍ୟର ଅନ୍ଵେଷଣ ସବୁ ଯୁଗଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ ଏବଂ ଏହି କଳିଯୁଗରେଇ 
ମିଥ୍ୟାର ଛଦ୍ଧ ଆବରଣ ଖୋଲିଦେବାପାଇଁ ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଧକ ତପୂର | 


୮୮. ସତ୍ୟହି ଦୈବୀଶକ୍ତି 


ଯୁଗପୁରୁଷ ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ଯେତେବେଳେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ପାଇବା 
ପାଇଁ ଅତି କଠିନ ତପସ୍ୟା ସାଧନା କରୁଥିଲେ, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଆଉ 
ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟ ସେହି ସାଧନାରେ ରତ ଥଲେ । କିନ୍ତୁ ଦିନେ ସେ ଏସବୁ ସାଧନ 
ଭଜନ ଛାଡ଼ିଛୁଡ଼ି ଦେଇ କେଉଁଆଡ଼େ ପଳାଇଲେ । ଇତିମଧ୍ୟରେ ବାର ବର୍ଷ ଅତିବାହିତ 
ହୋଇଗଲା । ଏହି ବାର ବର୍ଷ ଭିତରେ ରାମକୃଷ୍ଣ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇ ନାନାଦି ସାଧନା ମାର୍ଗରେ ସେହି ଏକ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ତତ୍ତ୍ବାନୁସନ୍ଧାନ ଲାଗି 
ଗଭୀର ସାଧନା କରିଥିଲେ, ଏପରିକି ସେ ଖ୍ରୀଷ୍ଧର୍ମ ମାର୍ଗରେ ସାଧନା କରି ଭଶ୍ଵରପୁତ୍ର 
ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କର ଚ୍ୟୋତିରୂପ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଥିଲେ | ମୁସଲମାନ ଧର୍ମମାର୍ଗରେ ସାଧନା 
କରି ସେ ନିରାକାର ପରମେଶ୍ବର ଆଲ୍ଲାତାଲ୍ଲାଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧ କରିଥିଲେ ଓ ମହାମ୍ବା 
ମହମ୍ମଦଙ୍କ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଉପଲବ୍ଧ କରିଥିଲେ । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, 
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ସତ୍ୟ ହିଁ ଦୈବୀଶଗ୍ତି ୨୫୯ 


ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ବିଭିନ୍ନ ସାଧନାମାର୍ଗରେ ମଧ୍ଯ ସେ ସାଧନା କରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଓ 
ଭାବରେ ଉପଲବ୍ଧ କରିଥଲେ । ସେ ତାନ୍ତିକମାନଙ୍କ କାଳୀ, ଶାକ୍ତମାନଙ୍କ ଦୂର୍ଗା, 
ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କର ରାମ ଓ କୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଶୈବମାନଙ୍କର ଶିବଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଉପଲନ୍ଧ କରିଥୁଲେ | 
ସେ ଅଦ୍ବୈତବାଦୀଙ୍କର ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦ ଉପଲବ୍ଧି କରିଥିଲେ ଓ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ନିର୍ବାଣ ମଧ୍ଯ 
ଉପଲବ୍ଧୂ କରିଥିଲେ | କ୍ରମେ ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କୁ ଓ ତାଙ୍କ ଭଶ୍ଵରଭାବକୁ ଜାଣିଲେ 
ଏବଂ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସି ଇଶ୍ଵରଭାବରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେଲେ । 


ଏହି କାଳରେ ଦିନେ ତାଙ୍କର ସେହି ସାଧନାବେଳର ସାଙ୍ଗଟି ଆସି ତାଙ୍କୁ 
ଭେଟିଲେ । ସେ ଇତିମଧ୍ଯରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନକୁ ଯାଇ ତନ୍ତ୍ରବିଦ୍ୟା ଶିଖୁଥିଲେ; ନାନାଦି 
ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି ମଧ୍ଯ ଶିଖୁଥିଲେ । ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନାନାପ୍ରକାର ଭେଳିକି ଓ ହଟଚମଟ 
ଦେଖାଇ କିଛି ଖ୍ୟାତି ଓ ସମ୍ମାନ ଲାଭ କରିଥୁଲେ | ତାଙ୍କୁ ଦେଖି ରାମକୃଷ୍ଣ ହସି ହସି 
ପରାରିଲେ- ˆ ତୁମ ସହିତ ବାର ବର୍ଷ ପରେ ଦେଖାହେଉଛି ¦! ଏହା ଭିତରେ କ'ଣ 
କରୁଥିଲ ? କ'ଣ ସବୁ ସାଧନ ଭଜନ କରୁଥିଲ ? କ'ଣ ସବୁ ସିବି ଅର୍ଜନ କଲ ? ' 


ଲୋକଟି ଖୁବ୍‌ ଗର୍ବ ଓ ଦମ୍ଭର ସହିତ କହିଲେ- ' ବହୂତ ସିବି ମୁଁ ପାଇଛି | ମୁଁ 
ବର୍ଭମାନ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର ଅଧ୍ୟକାରୀ | ତୁମ ଆଗରେ ବର୍ଭମାନ ମୁଁ ବହୁ ଅସାଧ୍ୟ କଥା 
ଦେଖାଇଦେଇପାରିବି ।” ରାମକୃଷ୍ଣଦେବ ହସି ହସି ପଚାରିଲେ ' ବହୁତ ଦେଖାଇବା 
ଦରକାର ନାହିଁ“ ଗୋଟିଏ ଅସାଧ୍ୟ କଥା କହିଲେ, କ'ଣ କରିପାରିବେ ?' 


ଲୋକଟି କହିଲା “ ଦେଖିବେ, ମୁଁ ବର୍ରମାନ ତୁମ ଆଗରେ ଏଇ ଗଙ୍ଗା ନଦୀର 
ଭରାପାଣି'ଉପରେ ପାଦରେ ଗଲି ଗାଲି ଆରପଟକୁ ପହଞ୍ଚଯାଇପାରିବି । ' 


ଏହା ଶୁଣି ରାମକୃଷ୍ଣଦେବ ହୋ” ହୋ” ହୋଇ ହସିଉଠିଲେ । ଆରେ, ଏଇ 
ଅସାଧ୍ୟ କଥା ? ବାରବର୍ଷକାଳ ଲାଗି ଲାଗି ଏଇ ସାମାନ୍ୟ କଥାଟି ହାସଲ କରିଛ ? 
ଦୁଇଟା ମାତ୍ର ପଇସା ଦେଲେ ଆମର ଏହି ହରିଆ ମାଝି ତମକୁ ଓ ତୁମର ଘରବଉଁଶକୁ 
ତା” ଡଙ୍ଗାରେ ବସାଇ ନର୍ତ ପାରିକରାଇଦେବ | ଏଥୁପାଇଁ ବାରବର୍ଷଧରି ଏତେ କଠିନ 
ତପସ୍ୟା କରିବା ଦରକାର କ'ଣ ? ଅସଲ କଥା ହେଲା, ତୁମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିଛ କି ? ତା' ଯଦି ନ କରିଛ, ତେବେ ଏସବୁ ହଟଚମଟ କୃହୁକବିଦ୍ୟାର କିଛି 
ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ, କିଛି ମଧ୍ୟ ଉପଯୋଗିତା ନାହିଁ ଏବଂ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଯଦି ଭଶ୍ଵର ଉପଲବ୍ଧ 
ହୋଇଛି, ତା” ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏଇସବୁ ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି, ତନ୍୍ରବିଦ୍ୟା ଓ ଅଲୌକିକ 
ସିବିଗୁଡ଼ାକର ସାମାନ୍ୟ ମାତ୍ର ମୂଲ୍ୟ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ତୁମେ ଏତେଗୁଡ଼ାଏ ବର୍ଷ ବୃଥା ପଣ୍ଡ 
ଶ୍ରମ କରି ବିତାଇଦେଲ ! ' 


କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ଏଇସବୁ ବୃଥା ଅଲୌକିକ ସିଵି ଓ ଗୁଣିଗାରେଡ଼ିରେ 
ମାତିଥବା ସେହି ଲୋକଟି ସବୁ ବୁଝିପାରି ରାମକୃଷ୍ଣଦେବଙ୍କ ଶରଣ ନେଲେ ଏବଂ 
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୨୬୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ନିଜର ସବୂକିଛିକୁ ତ୍ୟାଗକରି ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟତ୍ଵ ବରଣ କଲେ | ତାଙ୍କର ପରବର୍ଭୀ ଜୀବନର 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାଧନାରେ ସେ ରଶ୍ବର-ଉପଲବ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନେକ ଦୂର ଅଗ୍ରସର 
ହୋଇପାରିଥୁଲେ । 


ପାଠକେ ! ରାମକୃଷ୍ଣଦେବଙ୍କର ଏହି କଥାରୁ ଆମେ ବର୍ଭମାନ ସବୁ ବୁଝି ପାରିବା 
ଯେ ପ୍ରକୃତ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି, ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଚାହେଁ, ଯେ ତା'ର ସମସ୍ତ 
ଜୀବନ ଓ କ୍ରିୟାକର୍ମକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭାବରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିବାକୁ ଗାହେ- ସେ 
କେବେହେଲେ ବି ଏଇସବୁ ତଥାକଥିତ ଅଲୌକିକ କଥାରେ ବା ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି, କୃହୁକ, 
ଇନ୍ଦ୍୯ଜାଲରେ ମାତିବ ନାହିଁ । 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ କହନ୍ତିଖ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ବାରବର୍ଷକାଳ ଆଦୌ ମିଥ୍ଯା ନ 
କହିବ, ମିଥ୍ୟାଚରଣ ନ କରିବ ଓ ମିଥ୍ୟା ନ ଭାବିବ, ତେବେ ବାର ବର୍ଷ ପରେ ସେ 
ସ୍ଵତଃ ବାକସିଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ; ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଯାହା କହିବ ତାହା ଫଳିଯିବ । ସେ ମଧ୍ୟ 
ଆଗତ -ଭବିଷ୍ୟତ୍‌ ଜାଣିପାରିବ । ସେ ଯାହା ଭାବିବ ତାହା ମଧ୍ୟ ଫଳିଯିବ । 


ସ୍ବାମିଜୀ ଯାହା କହିଛନ୍ତି, ତାକୁ ଯେଉଁମାନେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସାଧୂଛନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯେଉଁମାନେ ବାରବର୍ଷକାଳ ସତ୍ୟକୁ ନେଇ ସାଧନା କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଶ୍ଚୟ 
ତା'ର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବୁଝିପାରିବେ ! ସତ୍ୟଠାରୁ ବଳି ଆଉ ଅଧକ ଶକ୍ତି କଣ ଅଛି ? ସତ୍ୟହି 
ଯଥାର୍ଥ ଶକ୍ତି | ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର ଶକ୍ତି ତା' ଭିତରର ସତ୍ୟରେ ହିଁ ନିହିତ ଥାଏ । ପାଣିର, 
ସତ୍ୟ ହେଲା ତଳକୁ ବହିରଚାଲିବା; ତେଣୁ ସେ ବହିଯିବାରେ ଶକ୍ତ ପାଏ । ପବନର ଶକ୍ତି 
ହେଲା ଯେ ଆକାଶରେ ବହମାନ ହେବା; ତେଣୁ ସେ ବହମାନ ହେବାରେ ଶକ୍ତି 
ପାଏ । ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସତ୍ୟହି ତା'ର ଶକ୍ତି | ପ୍ରତିଟି ଉତ୍ତିଦର 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସତ୍ୟହି ତା'ର ଶକ୍ତି । 


ସେହିପରି ମଣିଷ ଭିତରେ ବି ରହିଛି ତା'ର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସତ୍ୟ | ସେହି ସତ୍ୟ 
ତା'ର ଆତ୍କାର ସତ୍ୟ । ମଣିଷର ଧର୍ମ ହେଲା ତା'ର ଆତ୍କାର ସତ୍ୟକୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା | 
ସେଇଥିପାଇଁ ମଣିଷ ଆବହମାନ କାଳରୁ ଏହି ଆତ୍ସାକୁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିଆସୁଛି; ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିଆସୁଛି । ସେହି ପରମସତ୍‌ ଯେ ଅସ୍ତିତ୍ଵରୂପେ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପିରହିଛନ୍ତି; 
ସେହି ପରମ ଚିତ୍‌, ଯେ ଜ୍ଞାନ ଓ ଶିକ୍ତିରୂପେ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପିରହିଛନ୍ତିଃ ସେହି ପରମ 
ଆନନ୍ଦ, ଯେ ପ୍ରେମ ଓ ତ୍ୟାଗ ରୂପରେ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପିରହିଛନ୍ତିଓ ତାଙ୍କୁଇ ଖୋଜିବା ଓ 
ପାଇବା ହେଲା ମନୁଷ୍ୟର ଏକମାତ୍ର ଧର୍ମସାଧନା ଏବଂ ଏହାହିଁ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟ । ଏହି 
ସତ୍ୟହି ମଧ୍ଯ ଦୈବୀଶକ୍ତି । 

© 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଶିବ, ଅଶିବ ଓ ଅମଙ୍ଗଳ ୨୬୧ 


୮୯. ଶିବ, ଅଶିବ ଓ ଅମଙ୍ଗଳ 


ପରମେଶ୍ବର ହେଉଛନ୍ତି ପରମ ସତ୍ୟ, ତେଣୁ “ ସତ୍ୟ”ର ଅନୂସରଣ କରି କିପରି 
ଆମେ ସତ୍ୟନାରାୟଣଙ୍କୁ ଉପଲନ୍ସ କରିବା, ସେ କଥା ପୂର୍ବରୁ ଆମେ ଆଲୋଚନା 
କଲେ | ଏବେ ଦେଖିବା, ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ‘ ଶିବ” ଗୁଣଟି କ'ଣ ଓ ତାକୁ ଆମେ 
କିପରି ଆମର ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ଅନୁସରଣ କରିବା । 


ଶାସ୍ତ୍ର କହନ୍ତି ପରମେଶ୍ବର ପରମ ମଙ୍ଗଳମୟ | ତାଙ୍କର ସେହି ମଙ୍ଗଳମୟ 
ରୂପ, ମଙ୍ଗଳମୟ ଗୁଣ ଓ ମଙ୍ଗଳମୟ କ୍ରିୟାକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ସେ ଆମ ଆଗରେ 
ଶିବ, ଶଙ୍କର, ଶମୁ, ମହାଦେବ ଓ ମୃତ୍ୟୁଞ୍ଜୟ ରୂପରେ ଆବିର୍ଦୂତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହି 
ଶିବରୂପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଏ ସୃଷ୍ଟିର ସମସ୍ତ ଅଶିବ ଅମଙ୍ଗଳକୁ ବିନାଶ କରି ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ 
ମଙ୍ଗଳକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରୁଛନ୍ତି । ସେଥିପାଇଁ ସେ ଶଙ୍କର, ଶିବ ଓ ମଙ୍ଗଳ | ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି 
ହେଲେ ଶଙ୍କରୀ, ଶିବା ଓ ମଙ୍ଗଳା | ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଛି ଯେ, ସୃଷି-ଆଦ୍ୟରେ 
ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ୍‌ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଦେବତା ଓ ଅସୁରମାନେ ମିଶି ସମୁଦ୍ର 
ମନ୍ସନ କଲେ, ସେତେବେଳେ ସେଥରୁ ବହୁତ ଭଲ ପଦାର୍ଥ ବାହାରିଲା । ଶେଷରେ 
ବାହାରିଲା ଅମୃତ ଓ ସବାଶେଷରେ ବାହାରିଲା ବିଷ । ଅମ୍ପତ ଖାଇଲେ ଜୀବନ ଅମର 
ହୁଏ; ତେଣୁ ଅସୁରମାନେ ଅମୃତ ଖାଇବାକୁ ବଳପ୍ରୟୋଗ କଲେ । କିନ୍ଧୁ ଭଗବାନ୍‌ 
ବିଷ୍ଣୁ ଭାବିଲେ, ଏହି ନିର୍ଦୟ, ଅହଂକାରୀ, ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଓ ବର୍ବର ଅସୁରମାନେ ଯଦି 
ଅମୃତ ଖାଇ ଅମର ହୋଇଯିବେ, ତେବେ ସେମାନେ ଏହି ସ୍ଵର୍ଗ ମର୍୍ୟ ପାତାଳ ତ୍ରିପୁର 
ସୃଷ୍ଟିକୁ ଆଉ ରଖିବେ ନାହିଁ; ଧ୍ବଂସ କରିଦେବେ | ତେଣୁ ବିଷ୍ଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଛଳିତ କରି 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅମୃତ ଖାଇବାକୁ ଦେଲେ । 


କିନ୍ତୁ ସମୁଦ୍ରକୁ ପୁନର୍ବାର ମନ୍ସନ କରିବାରୁ ଯେତେବେଳେ ସେଥିରୁ ବିଷ 
ବାହାରିଲା, ସେତେବେଳେ ମହାସମସ୍ୟା ଉପୁଜିଲା । ବିଷଜ୍ଵାଳାରେ ତ୍ରିପୁର ଜଳି 
ପେଡ଼ିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା | ଦେବତା, ନାଗ, ମଣିଷ, ପ୍ରାଣୀ ଓ ଉତ୍ଭିଦମାନେ ବିଷଜ୍ବାଳାରେ 
ଦଗ୍ପହୋଇ ରୋଦନ କଲେ । ସମସ୍ତଙ୍କ ଏହି ଯନ୍ତ୍ରଣାର ରୋଦନ ଯାଇ ବାଜିଲା ମହାଦେବ 
ଶିବ-ଶଙ୍କରଙ୍କ କାନରେ । ସେ ହିମାଳୟ ତୁଷାରାବୃତ ଉଚ୍ଚତମ ଶୃଙ୍ଗରେ 
ଯୋଗସାଧନାରେ ନିଶ୍ଚଳ ହୋଇ ବସିଥୁଲେ । ତ୍ରିପୁରବାସୀଙ୍କ ବିଷଜ୍ଵାଳାକ୍ରାନ୍ତ ବିକଳ 
ରୋଦନ ଶୁଣି ତାଙ୍କର ଯୋଗ-ସମାଧ୍‌ ଭାଙ୍ଗିଗଲା | ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ସୃଷି ପ୍ରତି କରୁଣାରେ 
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୨୬୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ତରଳିଗଲା | ସେ ତୁରନ୍ତ ଆସି ସେହି ସର୍ବନାଶକାରୀ ଜ୍ଵାଳାମୟ ବିଷକୁ ପାନକଲେ; 
ଫଳରେ ତାଙ୍କର କଣ୍ଠଦେଶ ସେହି ବିଷଜ୍ଵାଳାରେ ଦଗ୍ଧ ହୋଇ ନୀଳବର୍ଷ ହୋଇଗଲା । 
ସେଥୂପାଇଁ ମହାଦେବଙ୍କୁ ' ନୀଳକଣ୍ଠ କହନ୍ତି । ଜଗତ୍‌ବାସୀଙ୍କ ବିକଳ ରୋଦନ ଶୁଣି 
ଦୟାରେ ବିଗଳିତ ହୋଇ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ରୋଦନ ନିବାରଣ କରିଥିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ସମସ୍ତେ 
ରୁଦ୍ର! ବୋଲି କହିଲେ | ' ରୁଦ୍ର ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଭୟଙ୍କର | ପରମ ମଙ୍ଗଳମୟ ପ୍ରଶାନ୍ତ 
ଯୋଗେଶ୍ବର ଶିବ କାହିଁକି ' ରୁଦ' ବା ଭୟଙ୍କର ହେଲେ ? ତା'ର କାରଣ ହେଲା 
ଯେ ଏହି ପୃଥିବୀରୁ ଅମଙ୍ଗଳର କାରଣ ଦୂର କରିବାକୁ ବସିବ, ସେ ନିଶ୍ଚୟ ରୁଦ୍ର ବା 
ଭୟଙ୍କର ହେବ, ସେଥୁପାଇଁ ଶିବ ହେଲେ ରୁଦ୍ର | ପୁରାଣରେ ବହୁ ଘଟଣାର ଉଲ୍ଲେଖ 
ରହିଛି- ଯେତେବେଳେ ଶିବ ରୁଦ୍ର ହୋଇ ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟ କରିଛନ୍ତି, ଅଶୁଭ ଓ ଅମଙ୍ଗଳ 
ଶକ୍ତିମାନେ ସମାଜରେ ବା ପୃଥିବୀରେ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରବଳ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ 
ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗ୍ତରରେ ଜଗତ୍ର ଶାନ୍ତ ସରଳ ଧର୍ମବନ୍ତ ଲୋକେ ଓ 
ପ୍ରାଣୀମାନେ ଆଉଁସ୍ବରରେ ରୋଦନ କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ମହାଦେବ ଶିବଙ୍କର ଏହି 
ରୁଦ୍ରଶକ୍ତି କାହା କାହା ଭିତରେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ; ସମାଜରେ ବିପ୍ଲବ ଘଟିଯାଏ | ବିଦ୍ରୋହର 
ଅଗ୍ନି ଜଳିଉଠେ । ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଓ ଅନାଗାରୀ ଦାନବ ରାକ୍ଷସଶକ୍ତିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବାପାଇଁ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶିବ ମହାକାଳ ହୋଇଉଠନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ମହାକାଳୀ ମଧ୍ଯ ଖଣ୍ଡାଖର୍ପର 
ଧାରଣ କରି ମହାଭୟଙ୍କରୀ ରୁଦ୍ରାଣୀ ରୂପରେ ଅଧର୍ମ, ଅନ୍ୟାୟ, ଅସତ୍ୟ ଓ ଅମଙ୍ଗଳ 
ଦାନବଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରନ୍ତି । 


ପୃଥବୀରେ ଯେତେ ଯେତେ ବିଦ୍ରୋହ ବିପ୍ଲବ ଇତିହାସରେ ଦେଖାଦେଇଛି, 
ସେତେବେଳେ ତା'ର ନେତୃତ୍ଵ ଯେଉଁମାନେ ନେଇଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏହି 
ମହାକାଳ ରୁଦ୍ରଶକ୍ତି ପ୍ରବେଶ କରିଛି | ତେଣୁ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଶିବ ଓ ରୁଦ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ମହାକାଳ ରୁଦ୍ରରୂପରେ ଉପାସନା କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ମହାକାଳ ରୁଦ 
ଭଗବାନ୍‌ ହି ପୁରାତନ ସ୍ଥାବର ଯୁଗଧର୍ମକୁ ଧ୍ଵଂସ କରି, ନୂତନ ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରି 
ନୂତନ ଯୁଗର ଓ ଯୁଗଧର୍ମର ସୃଷ୍ଠି କରନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ସେ ଧ୍ଵଂସର ଭଶ୍ଵର ଓ 
ନୂତନ ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣାର । ଭିଶ୍ଵର | ଆମର ଏ ପୂଥବୀରେ ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ଯେତେ 
ସାମାକିକ, ରାଜନୈତିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ବିପ୍ଲବମାନ ଘଟିଛି, ସେସବୁର ମୂଳରେ ଏହି ରୁଦ୍ର 
ମହାକାଳ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରେରଣାହିଁ ରହିଛି । 


ଏହି ମହାକାଳ ରୁଦ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ଫଳରେ ପୃଥିବୀରେ ନୂଆ ନୂଆ 
ରାଜନୈତିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ଯୁଗମାନ ପ୍ରବର୍ଭିତ ହୋଇଆସିଛି । ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ, 
ଇସଲାମ ଧର୍ମ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଏବଂ ବହୁ ବହୁ ଉପଧର୍ମ ଓ ଶାଖାଧର୍ମର ଉଦ୍ଭବ ପଛରେ 
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ଯାହା ଶୁଦ୍ଧ, ତାହା ହିଁ ଶିବ ୨୬୩ 


ମଧ୍ଯ ଏହି ମହାକାଳ ରୂଦ୍ରଙ୍କର ପ୍ରେରଣା ରହିଛି । ଯେତେବେଳେ ଯେଉଁଠାରେ 
ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଚେତନାର ନିମ୍ନବହମାନ ସ୍ରୋତକୁ ଅମଙ୍ଗଳ ଶକ୍ତିମାନେ 
ଅବରୋଧ କରିବସନ୍ତି ବା ପାପପଙ୍କଳ କରିଦିଅନ୍ତି ସେତେବେଳେ ପରମ ମଙ୍ଗଳମୟ 
ଶିବ ଭଗବାନ୍‌ ରୁଦ୍ରମୂର୍ଭି ଓ ରୁଦ୍ରଭାବ ଧାରଣ କରି ସେହି ଅପଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରନ୍ତି ଓ 
ପୁନର୍ବାର ଚେତନା-ସ୍ରୋତକୁ ଆଗକୁ ବୋହିଯିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି । 

° 


୯୦. ଯାହା ଶୁଦ୍ଧ, ତାହାହିଁ ଶିବ 


ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ କହନ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବକୁ ଶିବଜ୍ଞାନ କରି ତାକୁ ମାନ୍ୟତା 
ଦେବ ଓ ତା'ର ସେବା କରିବ । ଜଗତ୍ର ସବୁ ଢୀବ ଓ ପଦାର୍ଥକୁ ଆମେ ଯଦି 
ମଙ୍ଗଳଦୃଷ୍ଟିରେ ଚାହିଁବା, ତେବେ ସବୁକିଛି ମଙ୍ଗଳମୟ ହୋଇଉଠିବ । ତେବେ ଏ 
ଜଗତ୍ରେ କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ ଜୀବ ବା ବସ୍ତୁ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ମଙ୍ଗଳଚେତନା 
ଖୁବ୍‌ ଘନୀଭୂତ ଓ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ଜଣେ ଜଣେ ମଣିଷ ବି ଆମ ଭିତରେ 
ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ମଙ୍ଗଳଶକ୍ତି ବା ମଙ୍ଗଳଚେତନାକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । 
ଯେକୌଣସି ଅମଙ୍ଗଳ ପରିବେଶ ବା ସଙ୍କଟମୟ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସେହି ମଙ୍ଗଳମୟ ମଣିଷଟି 
ହଠାତ୍‌ ଆସି ପହୁଁଚିଗଲେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ ସବୁ ସଙ୍କଟ ବା ଅମଙ୍ଗଳ ଅନ୍ତହିଁତ ହୋଇଯାଏ । 
ସୂର୍ଯ୍ୟକିରଣ ଲାଗି କୁହୁଡ଼ି ଅପସରିଗଲାଭଳି, ଅଥବା ପ୍ରତିକୂଳ ପବନରେ ଆକାଶରୁ 
ମେଘମାନେ ଉଡ଼ିଗଲାଭଳି ସବୁ ଆପଦ-ବିପଦ ମଧ୍ଯ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ । ସେହିପରି 
ମଧ୍ଯ ଅନେକ ବସ୍ତୁ, ପ୍ରାଣୀ ଓ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି; ସେମାନେ ଅମଙ୍ଗଳର ବାହକ । ସେମାନେ 
ଅମଙ୍ଗଳ ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନାକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଧରି ଆତଯାତ ହେଉଥାନ୍ତି । ସେଭଳି 
ବିଶୃଙ୍ଖଳ ହୋଇଯାଏ, ଦୁର୍ଘଟଣାମାନ ଘଟିଯାଏ, ଦୃଢ଼ ଜିନିଷ ବି ଭା୍ଗଯାଏ, ଫୁଟିଲା 
ଭାତହାଣ୍ଡି ଚୁଲିରେ ଗଳିପଡ଼େ । 


ପ୍ରତିଦିନର ପ୍ରତିଟି ମୁହୂର୍ର ବି ହୁଏତ ମଙ୍ଗଳମୟ ବା ଅମଙ୍ଗଳଦ୍ୟୋତକ 
ହୋଇଥାଏ । କିଛି ଗୋଟେ ଅମଙ୍ଗଳ କଥା ଘଟିବାର ଥିଲେ ପରିବେଶରେ ତା'ର 
ଶିକୁନଗୁଡ଼ିକ ବି ପୂର୍ବାଭାସରେ ଜଣାପଡ଼େ ¦ ଗଧ, ବିଲୁଆ ଓ କୋକୀମାନେ ଦିନବେଳା 
ଦକ୍ଷିଣଦିଗକୁ ମୁହଁ କରି ବିକୃତ ସ୍ଵରରେ ରାବକଲେ- ଦେବାଳୟ ଓ ପ୍ରାର୍ଥନାଗୃହମାନଙ୍କ 
ଚୂଡ଼ାରେ ବସି ଶାଗୁଣା ଓ ପେଚାମାନେ ବୋବାଇଲେ- ଆକାଶରେ ଲଞ୍ଜାତାରା 
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୨୬୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଦେଖାଗଲେ- ଦିନବେଳା ଆକାଶରେ ତାରା ଦେଖାଗଲେ ଦେବପ୍ରତିମାମାନେ ବିନା 
କାରଣରେ କଚାଡ଼ି ପଡ଼ିଲେ- ଗୋରୁମାନଙ୍କ ଆଖୁରୁ ବିନା କାରଣରେ ଲୁହ ବୋହିଲେ- 
ଦିନ ଦି” ପ୍ରହରରେ ବା ରାତିଅଧରେ କୁକୁରମାନେ ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇ ଉପରକୁ ମୁହଁ 
ଟେକି ବିକଟ ଚିକ୍ରାର କଲେ- ରାତିଅଧରେ କୁଆମାନେ ଏକତ୍ର ହୋଇ ତ୍ରସ୍ତ ଓ ବିକଟ 
ସ୍ଵରରେ କାଉଁ କାଉଁ ରବ କଲେ- ସର୍ପମାନେ ବିଳରୁ ବାହାରି ଦିନରାତି ଏଣେତେଣେ 
କିଲିବିଲି ହୋଇ ଧାଇଁଲେ ରାତିଅଧରେ ଆକାଶର ଶୂନ୍ୟତା ଭିତରୁ କେଉଁ ଅଶରୀରୀ 
କଣ୍ଠରୁ ଭୟଙ୍କର ଅଟ୍ଟହାସ ଶୁଣାଗଲେ ଏବଂ ଏହିପରି ବହୁ ବହୂ ଅସ୍ଵାଭାବିକ ଶକୂନମାନ 
ଦେଖାଗଲେ, ରାଜ୍ୟକୁ ବା ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଅଞ୍ଚଳକୁ କିଛି ଗୋଟେ ଅମଙ୍ଗଳ ଓ ଭୟପ୍ରଦ 
ବିପଦ ପଡ଼ିବ ବୋଲି ଆଶଙ୍କା କରାଯାଏ । 


ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ଅନେକ ଅମଙ୍ଗଳ କଥାର ସୂଚନା ଆଗରୁ 
ମିଳିଥାଏ । କୌଣସି ସତ୍କାର୍ଯ୍ୟରେ କେହି ଅନୁକୂଳ କଲେ, ହଠାତ୍‌ ଯଦି ତା' ଆଗରେ 
ବିଷଧର ସର୍ପିଟିଏ ଫଣାଟେକି ଠିଆ ହୋଇଯାଏ, କିମ୍ବା କଦାକାର ବିକଳାଙ୍ଗ ଲୋକଟିଏ 
ତା' ଆଗରେ ହାବୁଡ଼ିଯାଏ, କଳାବିଲେଇଟିଏ ହଠାତ୍‌ କୁଆଡୁ ଆସି ତା' ଆଗରେ 
ଠିଆ ହୋଇଯାଇ ଆଖୁ ତରାଟି ମାଁଉମୀଉ କରେ ଏବଂ ଏହିଭଳି ବହୁ ବହୁ ମନ୍ଦ 
ଶକୂନମାନ ହଠାତ୍‌ ଆସି ଦେଖାପଡ଼ିଯାଏ, ତେବେ ସେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅଶୁଭ ଘଟିବ 
ବୋଲି ଆଗରୁ ଜଣାପଡ଼ିଯାଏ । 


ସେଥୁପାଇଁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଶକୁନଶାସ୍ତମାନଙ୍କରେ କେତେକ ବିଷୟକୁ ଶୁଭ ଓ 
କେତେକ ବିଷୟକୁ ଅଶୁଭ ବୋଲି ଆଖ୍ୟାତ କରାଯାଇଛି; ଯଥା- ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ବଟ, ଅଶ୍ଵ୍ତୟ କଦମ୍ବ, ବକୂଳ, ନାଗେଶ୍ଵର, ନାରିକେଳ, ଅଁଳା, ବିଲ୍‌, ରମ୍ଭା ଓ ଅମ୍ରବୃକ୍ଷ 
ପ୍ରଭୁତିଙ୍କୁ ଶୁଭବୃକ୍ଷଭାବେ ଗଣନା କରାଯାଇଛି | ଗୁଳ୍ପମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଗଇସ, ତୁଳସୀ, 
ଦୁର୍ଇଭାଦି¬ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଗୋରୁ, ଘୋଟକ), ବ୍ୟାଘ୍ର, ସିଂହ, ନକୁଳାଦି- 
ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଶୁକ, ପିକ, ପାରା, ଭରଦ୍ଵାଜ ଓ ଶଂଖଚିଲାଦି-ଫଳମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ନଡ଼ିଆ, ଗୁଆ, ଆମ୍ବ କଦଳୀ, ଖର୍ଜୁରାଦି-ଫୁଲମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଚମ୍ପା, 
ନାଗେଶ୍ଵର, କଦମ୍ବ ବକୂଳ, ମଲ୍ଲିକା, ସୁଗନ୍ଧରାଜ ଓ କମଳ-କୁମୁଦାଦିଙ୍କୁ ଶୁଭ ବୋଲି 
ଗଣ୍ୟ କରାଯାଇଛି | ସେହିପରି ବାଦ୍ୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ ମୃଦଙ୍ଗ, ଘଣ୍ଟ, ଘଣ୍ଟା, କାହାଳୀ, 
ଶଂଖ, ବଂଶୀ ଓ ଶିଂଗାଦିଓ ନଦୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଗଙ୍ଗା, ଯମୁନା, ନର୍ମଦା, ସିନ୍ଧୁ, 
କାବେରୀ, ଗୋଦାବରୀ, ସରସ୍ବତୀ, ପ୍ରାଚୀ, ମହାନଦୀ ଓ ବୈତରଣୀ ଆଦି- ପର୍ବତମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ହିମାଳୟ, ସୀମାଚଳ, ବିନ୍ଧ୍ୟ ରୈବତକ ଓ ରଷ୍ଯମୂକାଦି-ଅରଣ୍ୟମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ପଞ୍ଚବଟୀ, ନୈମିଷାରଣ୍ୟ, ଚିତୃକୂଟ ଓ ଚମ୍ପାରଣ୍ୟ ପ୍ରଭୃତି ଆମ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ଶୁଭଙ୍କରୀ ବୋଲି ଆଖ୍ଯାତ କରାଯାଏ । ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଗାୟତ୍ରୀ, ସାବିତ୍ରୀ, 
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ଯାହା ଶୁଦ୍ଧ, ତାହା ହିଁ ଶିବ ୨୬୫ 


ବେଦବାଣୀ, ମଙ୍ଗଳାଷ୍ଟକ ଓ ଇଷ୍ଟନାମଜପ ମଙ୍ଗଳକାରିଣୀ । ସେହିପରି ଘରେ ବା 
ମଠମନ୍ଦି ରମାନଙ୍କରେ ପ୍ରତିଦିନ ଗୀତା, ଭାଗବତ, ରାମଚରିତମାନସ, ହରିବଂଶ, 
କୋରାଣ, ବାଇବେଲ ଓ ଗ୍ରନ୍ଧସାହେବାଦି ପାରାୟଣ କଲେ ସର୍ବବିଧ ଶୁଭ ହୋଇଥାଏ 
ଏବଂ ଅରିଷ୍ଟ ବିପଦାଦି ଖଣ୍ଡନ ହୋଇଯାଏ । ମଠ-ମହନ୍ଦିରମାନଙ୍କରୁ ଆଳତି ଘଣ୍ଟାଶବ୍ଦ 
ଶ୍ରବଣ କଲେ- ଦୂରରୁ ଭାସିଆସୁଥବା ନଗରକୀର୍ନ ବା ଭଜନ ଜଢଣାଣାଦି ଶ୍ରବଣ 
କଲେ- ମସ୍କିଦମାନଙ୍କର ଉଚ୍ଚ ଗମ୍ଭୂଜ ଉପରୁ ଭାସି ଆସୁଥିବା ପ୍ରଭାତୀ ଆଜାନ୍‌ ଓ 
ଚର୍ଚ୍ଚଶିଖରମାନଙ୍କରୁ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ଘଣ୍ଟାଧ୍ବନି ଶ୍ରବଣ କଲେ ମନରେ ଶୁଭଭାବ ଜାଗ୍ରତ 
ହୁଏ | ଶୁଭ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କରେ ସମ୍ମିଳିତ ହରିବୋଲ ଓ ହୁଳହୁଳି ଧ୍ବନି ପରିବେଶକୁ 
ବହୁ ଅନିଷ୍ଟକାରୀ ଅପଶକ୍ତିମାନଙ୍କ କବଳରୁ ରକ୍ଷା କରେ । ଏକମାତ୍ର ଏକାକ୍ଷରୀ “ଓ” 
ମନ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମଙ୍ଗଳଦାୟକ ବୋଲି ଶାସ୍ତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି | ହିନ୍ଦୁମାନେ ଅମଙ୍ଗଳ 
3 ଅରିଷ୍ଟାଦି ହାତରୁ ରକ୍ଷାପାଇବାପାଇଁ ଶିବାଭିଷେକ କରନ୍ତି ଓ ଗ୍ରାମଦେବତାୀଙ୍କୁ ମାଜଣା 
କରନ୍ତି; ଶ୍ରୀରାମଭକ୍ତ ପବନସୁତ ସଙ୍କଟମୋଚନ ହନୁମାନଜୀଙ୍କୁ ଉପାସନା କରନ୍ତି । 

ଏତଦବ୍ୟତୀତ, ଆମ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତରେ ହୃଦୟ-ମନରେ ମଙ୍ଗଳଭାବ ଆଣିବାପାଇଁ 
ପୁଣ୍ୟକୀର୍ଭି ପୁରାଣପୁରୁଷ-ନାରୀମାନଙ୍କୁ ପ୍ରାତଃ ଓ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ସ୍ମରଣ କରିବାପାଇଁ ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ଗୁଣରାଶିର କୀର୍ଭନ ଓ ମନନ କରିବାପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି | ଅହଲ୍ୟା, 
ଦ୍ରୌପଦୀ, ତାରା, କୁନ୍ତୀ, ମନ୍ଦୋଦରୀ, ସୀତା, ସାବିତ୍ରୀ, ଦମୟନ୍ତୀ, ଶୈବ୍ୟା, ରାଧାରାଣୀ, 
ରମ୍ଭା, ମେନକା, ଉର୍ବଶୀ ପ୍ରମୁଖ ଅଶେଷ ଗୁଣଶାଳିନୀ ଧର୍ମବତୀ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସକାଳ 
ଓ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ସ୍ମରଣ କଲେ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଗୁଣ କୀର୍ରନ କଲେ ଅଶେଷ ମଙ୍ଗଳ 
ହୋଇଥାଏ | ସତ୍ୟସନ୍ଧ ମର୍ଯ୍ୟାଦା-ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦିବ୍ୟପ୍ରେମ ଓ ଆନନ୍ଦର 
ଅବତାର ଲୀଳା-ପୂରୁଷୋରତମ ଶ୍ରୀକୃ ଷ୍ଠଚନ୍ଦ୍ର ରାମାନୁଜ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ଓ ଭରତ, 
ଭକ୍ତକୂଳଶିରୋମଣି ତ୍ରିକାଳଦର୍ଶୀ ମହାମୁନି ନାରଦ, ମହାଭକ୍ତ ଉଦ୍ଧବ, ବ୍ରହ୍ମର୍ଷ ବଶିଷ୍ଠ, 
ପୁରାଣଯୁଗର କୀର୍ଭିମାନ ରାଜା ଶିବି, ମାନଧାତା, ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର ଯୁଧବଷ୍ପିର, ନଳ ଓ ବିଦୂର 
ପ୍ରମୁଖ ପୁଣ୍ୟବାନ୍‌ ପୁରାଣପୁରୁଷମାନଙ୍କ ନାମ ଓ ଗୁଣରାଜ୍ଚି ସକାଳ-ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ସ୍କରଣ ଓ 
ମନନ କଲେ ହୃଦୟ-ମନରେ ବହୁ ପୁଣ୍ୟଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଓ ସମସ୍ତ ଅମଙ୍ଗଳ ବିଦୂରିତ 
ହୋଇଯାଏ । ସେହିପରି କାଞ୍ଚ, କାଶୀ, ପ୍ରଭାସ, ଦ୍ଵାରକା, ରାମେଶ୍ଵର, ଅଯୋଧଧା, 
ପୁଷ୍କର, ହରିଦ୍ଵାର, ବଦ୍ରିକା, ମଥୁରା, ବୃନ୍ଦାବନ ଓ ନୀଳାଚଳ ପୁରୀ ପ୍ରମୁଖ ତୀର୍ଥ ଓ 
ଧାମମାନଙ୍କୁ ସକାଳ-ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ସ୍ମରଣ କଲେ ଅମଙ୍ଗଳମାନ ଦୂର ହୋଇଯାନ୍ତି । କେବଳ 
ନିଜ ଧର୍ମରେ ନୂହଁ-ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ, ପ୍ରଫେଟ୍‌ ମହମ୍ମଦ, ବୁଦ୍ଧ ମହାବୀର ପ୍ରମୁଖ 
ମହାତ୍ସାମାନଙ୍କ ନାମ ଗୁଣ ସ୍ଵରଣ କଲେ ମଧ୍ଯ ମନରେ ପୁଣ୍ୟଭାବ ସଞ୍ଚରିତ ହୁଏ ଓ 
ମଙ୍ଗଳ ହୂଏ । 
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୨୬୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କିନ୍ତୁ ଅସଲ କଥା ହେଲା- ମଙ୍ଗଳ ବା ଶିବଭାବ ଆଣିବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ 
ପୁଣ୍ୟ ବା ପବିତ୍ରତା ଅର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ | ଯାହାକିଛି ଶୁଦ୍ଧ, ନିର୍ମଳ ଓ ପବି ତ 
ଯାହାକିଛି ପୁଣ୍ୟ ଓ ସତ୍ୟବାଚକ, ତାହାହିଁ ଆମଲାଗି ମଙ୍ଗଳଦାୟକ ହୋଇଥାଏ । ଅସତ୍ୟ, 
ଅଶୁଭ, କୁଟିଳ, ମଳିନ, ଧୂସର, ଅଶୁଦ୍ଧ, ଅମା୍ଜିତ, ଅଶ୍ଲୀଳ, ଅଜ୍ଞାନ ଓ ନିଖୁର 
ଚିତ୍ତରେ ମଙ୍ଗଳଭାବ ଆସେ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ହୃଦୟ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପ୍ରେମପୂର୍ଵ, ସେହିଠାରେ ହିଁ 
ମାଂ ମଙ୍ଗଳାଦେବୀ ଅଧୁଷ୍ଠାନ କରନ୍ତି | ଯେଉଁ ପରିବାରରେ ବା ଯେଉଁ ଦେଶ ଓ ସମାଜରେ 
ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା, ପବିତୂତା, କରୁଣା, ପ୍ରୀତି, ସେବା ଓ ତ୍ୟାଗଭାବର ମଣିଷ 
ବେଶିସଂଖ୍ୟାରେ ରହିବେ, ସେ ପରିବାର, ଦେଶ ଓ ସମାଜରେ ସର୍ବମଙ୍ଗଳମୟ 
ମହାଦେବ ଶିବ ନିତ୍ୟ ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ କରିବେ ଏବଂ ସେଠାରେ ଦେବୀ ଗୌରୀ 
ସର୍ବମଙ୍ଗଳାରୂପେ ଅଧ୍ଵଷ୍ପିତା ହୋଇ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦିବ୍ଯବାସ୍ତଲ୍ୟରେ ପାଳନ କରିବେ¬ 
ବରାଭୟ ପ୍ରଦାନ କରିବେ | ଏହିପରି ପରିବାର, ଦେଶ ଓ ସମାଜରେ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ମଙ୍ଗଳ ହୋଇଥାଏ । ସେଠାରେ ପ୍ରତିଟି ଶୁଭସକାଳ ଓ ଶୁଭସନ୍ଧ୍ୟାରେ ମଙ୍ଗଳର ସାହାନାଇ 
ବାଜୁଥାଏ । ସବୁରି ହୃଦୟରେ ଶୁଭସଙ୍ଗୀତର ମଙ୍ଗଳମୂ୍ଚଚନା ଖେଳିବୁଲୁଥାଏ । ସବୁରି 
ତୁଣ୍ଡରୁ ' ହେ ଧର୍ମ' ବା ‘ହେ ଭଶ୍ଵର” ଧ୍ବନି ଉଚ୍ଚାରିତ ହେଉଥାଏ । 


୯ ୧. ସବୁ ଅଶିବ ଶିବ ହୁଅନ୍ତୁ 


ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଭଶ୍ଵର ମଙ୍ଗଳମୟ । ତା” ହେଲେ ଏ ସଂସାଗରେ 
ଏତେ ଅମଙ୍ଗଳ କଥା ରହିଛି କିପରି ? ଘଟୁଛି ବା କିପରି ? 


ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ଏ ପୂଥବୀରେ ଯାହା ସବୁ ଅମଙ୍ଗଳ ଘଟୁଛି, 
ସେଥୁପାଇଁ କେବଳ ମଣିଷ ହି ଦାୟୀ ଆଉ କିଛି ବା କେହି ଦାୟୀ ନୁହନ୍ତି । ସବୁ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭିତରେ ମନୁଷ୍ୟ ଶ୍ରେଷ୍ଟଃ କାରଣ ସେ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ । ତାହାର ଏକ ପ୍ରଶସ୍ତ ମନ 
ଓ ହୃଦୟ ରହିଛି; ତା' ବଳରେ ସେ ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟ ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିପାରୁଛି ତା 
ଫଳରେ ବିଜ୍ଞାନକୌଶଳ ତା'ର କରଗତ ହୋଇପାରିଛି । ସେ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ, ଅସୀମ, 
ପରମ ଶକ୍ତି ଓ ତା”ର କ୍ରିୟା-ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବିଷୟରେ ଜାଣିପାରୁଛି; ଏପରିକି ଅନେକ 
ମନୁଷ୍ୟ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟ ପୁଣି ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ଅନନ୍ତ ଜ୍ଞାନ-ବିଜ୍ଞାନର ଅଧ୍କାରୀ ମଣିଷ ତା” ହେଲେ ଏ ପୃଥିବୀରେ 


=~ ~~ 


ଅମଙ୍ଗଳର କାରଣ ହେଉଛ କପର ? 
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ସବୁ ଅଶିବ ଶିବ ହୁଅନ୍ତୁ ୨୬୭ 


ତା'ର କାରଣ ହେଲା, ମନୁଷ୍ୟ ବୁଵ୍ଧିର ଦୂଇଟି ଦିଗ ରହିଛି ଦିବ୍ୟବୁବ୍ଧି ଓ 
ଅଦିବ୍ୟବୁଵ୍ଧି । ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିରେ ଦେବଭାବ ଓ ଅସୁରଭାବ ଉଭୟ ରହିଛି । 
ଦେବଭାବଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ସତ୍ୟ, ଦୟା, ଅହିଂସା, କ୍ଷମା, କରୁଣା, ଅନୁକମ୍ପା, ସ୍ତେହ, 
ପ୍ରେମ, ଶୁଭେଛା, ତ୍ୟାଗ, ସେବା, ଏଁକ୍ୟଭାବ, ସହଯୋଗ, ସାହାଯ୍ୟ-ସହାନୁଭୂତି 
ଇତ୍ୟାଦି । ଅସୁରଭାବଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ମିଥ୍ୟା, କପଟତା, ସ୍ଵାର୍ଥପରତା, ନୂଶଂସତା, 
କୁଟିଳତା, ଲୋଭ, ହିଂସା, ରର୍ଷା, ଅସୂୟା, ଅସହିଷୂୁତା, ପରଶ୍ନୀକାତରତା, ନୀଚତା, 
ଅପ୍ରେମ, ଗର୍ବ, ପ୍ରମତ୍ତତା ଇତ୍ୟାଦି । ଏଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ମଙ୍ଗଳର ବିରୋଧୀ ଗୁଣ । 
ମଣିଷ ଭିତରେ ଏହି ଆସୁରିକ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରବଳ ହେଲେ ମଣିଷ ନିଜ ପାଇଁ ଅମଙ୍ଗଳକୁ 
ଡାକିଆଣେ ଏବଂ ଅନ୍ୟପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଅମଙ୍ଗଳର କାରଣ ହୋଇଯାଏ | ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ 
ହଜିଗଲେ ଏବଂ ମଣିଷ ଭିତରେ ଅଯଥାରେ ଜିଦ୍‌ ବା ଖିଆଲ ବଢ଼ିଗଲେ ମଧ୍ଯ ଅମଙ୍ଗଳ 
ଶକ୍ତମାନେ ମାଡ଼ିଆସନ୍ତି । 


ନେପ୍ୟବିଜ୍ଞାନ କହେ- ଏହି ଶୂନ୍ୟମଣ୍ଡଳରେ ବହୁ ଆସୁରିକ ଓ ପୈଶାଚିକ 
ଅପଶକ୍ତିମାନେ ସୁକ୍ଷ୍ମରୂପରେ ରହିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଅସାବଧାନ, ଅଚେତନ ଓ 
ଅଜ୍ଞାନ ମଣିଷମାନଙ୍କ ମୁଣ୍ଡକୁ ଓହ୍ଲାଇଆସି ନାନା ଅଶୁଭ କାଣ୍ଡକାରଖାନା ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । 
ଏଥୁଯୋଗୁଁ ଘରେ ଘରେ କଳିକଳଜିଆ ଓ ସଂଘର୍ଷ ବଢ଼ିଯାଏ । ସମାଜରେ ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ 
ଦଙ୍ଗାହାଙ୍ଗାମା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ । ଅଗ୍ନ୍ୟପ୍ଧାତ, ଭୂମିକମ୍ପ, ସଂକ୍ରାମକରୋଗ, ଜଳ, 
ସ୍ଥଳ ଓ ଆକାଶରେ ଅଚାନକ ଦୁର୍ଘଟଣା ଏବଂ ଏପରିକି ଯୁଦ୍ଧ, ମହାଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ ଲାଗିଯାଏ । 
ସମାଜରେ ବାଦ ପ୍ରତିବାଦର ମାତ୍ରା ବଢ଼ିଯାଏ | ଅଚିହ୍ନା ବ୍ୟାଧ୍ଗୁଡ଼ିକର ଉଦୟ ହୁଏ । 
ଅପମୃତ୍ୟୁ, ଦୂରଭିକ୍ଷ ବନ୍ୟା, ମରୁଡ଼ି ବ୍ୟାପିଯାଏ । ଦେଶର ଗୁଣୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅକାଳ 
ମୂତ୍ୟୁ ହୁଏ । ସବୁଆଡ଼େ ତ୍ରାହିଁ ତ୍ରାହି ଡାକ ଶୁଭେ ! 

ଏହି ସବୁ ଅମଙ୍ଗଳ ହାତରୁ ରକ୍ଷାପାଇଁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ମାନଙ୍କରେ ବହୁ ପ୍ରତିକାର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି; କିନୁ ସେ ସବୁ ଅପେକ୍ଷା ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ପ୍ରତିକାର ହେଲା ଅବ୍ୟର୍ଥ ପ୍ରତିକାର | 
ଯଦି ବହୁବ୍ଯକ୍ତି ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ, ନ୍ୟାୟପନ୍ଛାରେ ଚଳିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବେ, ଯଦି 
ଲୋକମାନେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଭାବରେ ରହି ସଂସାରର କର୍ଭବ୍ୟକର୍ମ କରିବେ, ଯଦି ବହୁ 
ଲୋକଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ପ୍ରେମ, ଶୁଭେଛା, ଦୟା, ପରୋପକାର ଇତ୍ୟାଦି ସଦଭାବଗୁଡ଼ିକର 
ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଘଟିବ, ତେବେ ଅମଙ୍ଗଳକର ଅପଶକ୍ତିମାନେ ଦୂରକୁ ଅପସରିଯିବେ । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଜାଣିବା ଉଚିତ ଯେ, ସେ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟଟି କରିବାକୁ ଯାଉଛି 
ତାହାଦ୍ଵାରା ତା'ର ମଙ୍ଗଳ ହେଉ; କିନୁୁ ଆଉ କାହାର ଯେପରି ସାମାନ୍ୟତମ ଅମଙ୍ଗଳ 
ବା ଅନିଷ୍ଟ ନ ହେଉ | ଆମେ ଯଦି ଅନ୍ୟପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେଇ କେବଳ ଆମର ମଙ୍ଗଳ 
ଗାହିବା, ଅନ୍ୟର କ୍ଷତି ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେଇ କେବଳ ଆମରି ଲାଭକୁ ଶୁଭ ବୋଲି 
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9୨୬୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଭାବିବା, ତେବେ ଏକଥା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ ତଦ୍ାରା କାହାର ମଙ୍ଗଳ ହେବ ନାହିଁ; ଆମର 
ବି ହେବ ନାହିଁ । ଏକଥା ସତ ଯେ, ମୁଁ ଯଦି ଅନ୍ୟର ଅମଙ୍ଗଳ ପାଞ୍ଚିବି ବା କରିବି, 
ତେବେ ଆଉ କିଏ ଜଣେ ନିଶ୍ଚୟ ମୋର ଅମଙ୍ଗଳ ବା ଅନିଷ୍ଟ କରିବ । ଆମେ ଯେ 
କେବଳ ଅନ୍ୟ ମଣିଷର ମଙ୍ଗଳ ପାଞ୍ଚିବା ବା କରିବା ତା” ନୁହେଁ; ଆମେ ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର 
ମଧ୍ଯ ମଙ୍ଗଳ କରିବା | ଗଛଚୃଛଥ, ନଦୀ ପାହାଡ଼, ସାପ, ବେଙ୍ଗ, ବାଘ, ଭାଲୁ, ଗୋଧ, 
ଚିଲ, ଶାଗୁଣା-ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ କାମନା କରିବା ଓ ଅମଙ୍ଗଳ ନ କରିବା | 


ଆମ ଧର୍ମଶାସ୍ତରେ ଅଛି, ଆମେ ଏପରି ଶୁଭକର୍ମ କରିବା, ଯାହା ଫଳରେ କି 
ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ଓ ସାରା ପ୍ରକୃତି ଆମ ପ୍ରତି ପ୍ରସନ୍ନ ରହିବେ; ଆମ ଉପରେ ଦ୍ର୍ଘଶ୍ବାସ 
ପକାଇବେ ନାହିଁ; ବରଂ ସମସ୍ତେ ଆମକୁ ଆଶୀର୍ବାଦ କରୁଥିବେ, ଆମ ଉପରେ ଅଭିଶାପ 
ପକାଉ ନ ଥିବେ | ସକାଳୁ ଉଠିବାମାତ୍ରେ ଆମେ ଆମର ଇଷ୍ଟ ସ୍ମରଣ କରିସାରି କିଛି 
ସମୟ ସଚେତନଭାବେ ଜଗତ୍ର ମଙ୍ଗଳକାମନା କରି ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ହେ 
ପରମକାରୁଣିକ ପରମେଶ୍ବର ! ଏ ଜଗତ୍ରେ ସମସ୍ତେ ସୁଖୀ ହୁଅନ୍ତୁ । ସମସ୍ତେ ରୋଗମୁକ୍ତ 
ହୁଅନ୍ୁଃ ଶୋକମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ । ସମସ୍ତଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଶୁଭ ସୁନ୍ଦର କଥାମାନ ପଡ଼ୁ ପ୍ରଭୁ! 
କେହି ଯେମିତି ଦୂଃଖ ନ ପା'ନୁ | 

ଆମେ ଯଦି ଏତିକି ଭାବିପାରନ୍ତେ ଯେ, ଆମେ ଯେପରି କାହାର ଦୂଃଖ, 
ଅନୁଶୋଚନାର କାରଣ ନ ହେଉ; ଆମେ ଯେପରି ଅନ୍ୟର ଉଦ୍‌ବେଗର କାରଣ ନ 
ହେଉ । ହେ ପ୍ରଭୁ ! ମୋତେ ଏପରି ମନ ଦିଅ, ଏପରି ସାମ୍ୟ ଦିଅ, ଯେପରି ମୋଦ୍ଵାରା 
ଅନ୍ୟର କିଛି ନା କିଛି ଉପକାର ହେଉ । ମୁଁ ଯେପରି ଅନ୍ୟର ଆସ୍ଥା, ପ୍ରତ୍ୟୟ ଓ 
ବିଶ୍ଵାସଭାଜନ ହୁଏ । ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳ କର, ଏ ପୂଥବୀ ଛାଏଁ-ଛାଏଁ ମଙ୍ଗଳମୟ 
ହୋଇଯିବ | 


ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଶିବ ବା ମଙ୍ଗଳ ଭାବରେ ଉପାସନା କଲେ ଓ ଅହରହ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ମଙ୍ଗଳ କାମନାର ଭାବ ହୃଦୟ ଭିତରେ ରହିଲେ, ମା” ମଙ୍ଗଳା ଆମ ପ୍ରତି ପ୍ରସନ୍ନ ଓ 
ବରଦାୟିନୀ ହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି । ମା” ମଙ୍ଗଳା ହେଉଛନ୍ତି ' ସର୍ବମଙ୍ଗଳ ମାଙ୍ଗନ୍ୟେ ଶିବେ 
ସର୍ବାର୍ଥ ସାଧୂକେ । 

ଅଜ୍ଞାନ ଓ ସ୍ବାର୍ଥପର ଲୋକମାନେ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ ମୁହୂର୍ର ପାଇଁ ସବୁବେଳେ 
ପାଞ୍ଜିପୃଷ୍ଠା ଓଲଟାଉଥାନ୍ତି। ଗଣକ କିମ୍ବା ଭବିଷ୍ୟବକ୍ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଦଉଡୁଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ମହାତ୍କାମାନେ କହିଛନ୍ତି, ସବୁ ମୁହୂର୍ରର ଶୁଭ ମୁହୂର୍ଭ । ଆମର ଅଶୁଭ ଭାବନା ବା ଶୁଭ 
ଭାବନା ମୁହୂର୍ଭମାନଙ୍କୁ ଅଶୁଭ ବା ଶୁଭ କରୁଥାଏ । ଯେଉଁ ଲୋକ ସର୍ବପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଶୁଭ 
ଗାହୁଥାଏ, ସେ ଜୀବମାତ୍ରକେ ଶିବଜ୍ଞାନ କରି ତାକୁ ହୃଦୟରେ ପ୍ରଣତି ଜଣାଉଥାଏ, 
ଯେ ସମସ୍ତଙ୍କ ହିତରେ ରତ ଥାଏ, ଯାହାର ଶ୍ଵାସପ୍ରଶ୍ବାସରୁ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି 
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ବଂ ବଂ ଭୋଲେ — ଭୋଳାନାଥ ୨୬୯ 


କଲ୍ୟାଣଭାବ ବିଛୁରିତ ହେଉଥାଏ, ତା' ପାଇଁ ପ୍ରତିଟି ମୁହୂର୍ଭ ଶୁଭମୁହୂର୍ର । ଏଭଳି ଶୁଭ 
ମଣିଷର ଦୃଷ୍ଟି ଯେଉଁଠି ପଡ଼େ, ସେଠି ମରୁଭୂମିରେ ଦୂବ କଅଁଳିଯାଏ । ଶୁଖୁଲା ଗଛରେ 
ପତ୍ର କଅଁଳି ଯାଏ । ଶୁଖୁଲା କୂଅରେ ଝର ଫିଟିଯାଏ । ନିରାଶ ହୃଦୟରେ ଆଶା 
ସଞ୍ଚରିଯାଏ; ଅଭାବ ଥାନରେ ଭାବ ଗଦା ହୋଇଯାଏ | ଅଫଳନ୍ତି ଗଛରେ ଫଳ ଲଦି 
ହୋଇଯାଏ । ଗଲା ମଣିଷ ବାହୁଡ଼ିଆସେ । ଭାଙ୍ଗି ଯାଇଥିବା ସମ୍ପର୍କ ଯୋଡ଼ି ହୋଇଯାଏ । 
ଦୁର୍ଘଟଣା ଆଡ଼କୁ ମୁହାଁଇଯାଉଥବା ଯାନ ହଠାତ୍‌ ଅଟକିଯାଏ । ଭୂତଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରୁ 
ଭୂତପ୍ରେତମାନେ ଓହ୍ଲାଇଯାନ୍ତି । ୟାକୁଇ କହନ୍ତି ଶିବଭାବ । ଏଭଳି ପୁରୁଷ ହେଲେ 
କଲ୍ୟାଣ-ପୁରୁଷ ଓ ଏଭଳି ନାରୀ ହେଲେ କଲ୍ୟାଣୀ ଳଲ୍ୟାଣମୟୀ | 


୯ ୨. ବଂ ବଂ ଭୋଲେ-ଭୋଳାନାଥ 


ରଶ୍ଵର ନିଢେ ମଙ୍ଗଳମୟ । ସେ ଯାହା କରନ୍ତି ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ କରନ୍ତି; 
ତେଣୁ ସେ ହେଲେ ଶିବ ଏବଂ ଶଙ୍କର | ଯେଉଁମାନେ ଶିବଙ୍କୁ ଭକ୍ତିଂଉପାସନା କରନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ମଙ୍ଗଳମୟ ରୂପଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତିକୁ ଇ ଉପାସନା କରନ୍ତି | 
ହିନ୍ଦୁମାନେ ଲିଙ୍ଗରୂପେ ତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । 


କିନ୍ତୁ ଶିବ ବା ଶଙ୍କରଙ୍କୁ କେବଳ ଏକ ପ୍ରସ୍ତରଲିଙ୍ଗରେ ପୂଜା କଲେ କେହି 
ଶିବଭାବ ପାଏ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଶିବ ଭଗବାନଙ୍କର ଦିବ୍ୟଗୁଣଗୁଡିକୁ ସର୍ବଦା ସ୍ମରଣ, 
କୀର୍ରନ, ଭଜନ କରିବା ଉଚିତ । କୌଣସି ଶିବମନ୍ଦିରକୁ ଯାଇ ସେଠାରେ ନଡ଼ିଆ 
ବାଡ଼େଇ, ଫୁଲ ବେଲପତ୍ର ଚଢ଼ାଇ ନିଜର ମନସ୍କାମନା ପୂରଣ କରିବାକୁ ଅଧୁଆ 
ପଡ଼ିଲେ, ଶିବଭାବ ବା ଶିବଭକ୍ତି ଆସେ ନାହିଁ । ଭଗବାନ୍‌ ଶିବ ଉପାସନାକାରୀର 
ଦୁଃଖ ହରଣ କରନ୍ତି, ତାକୁ ଆପଦ- ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି; କିନୁ ଶିବଭାବ ବା ଶିବଭକ୍ତି 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କଥା । ଶିବ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଉପରେ ତୁମେ ଲକ୍ଷେ ଚମ୍ପା, ଲକ୍ଷେ ବେଲପତ୍ର 
ଚଢ଼ାଅ, ତାଙ୍କୁ ସୁନାରୁପାର ନାଗ ଉପହାର ଦିଅ, ତାଙ୍କୁ ଲକ୍ଷେ ମାଠିଆ ପବିତ୍ର ଜଳରେ 
ଅଭିଷେକ କର, ତାଙ୍କ ଉପରେ ମହଣ ମହଣ ଲହୁଣି ନବାତ କଦଳୀ ଘର୍ଷଣ କର, 
ଏସବୁ ନିଶ୍ଚୟ ଭଲକଥା; କିନ୍ତୁ ଏକଥା ସତ ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ ଶିବ ଏତିକିରେ ସନ୍ତୂଷ୍ଟ 


ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଏତିକିରେ କେହି ଭଗବାନ୍‌ ଶିବଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ର ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଭଗବାନ୍‌ ଶିବ ଆମଠାରୁ କ'ଣ ଚାହାନ୍ତି ଆମେ କ'ଣ ହେଲେ ଓ କ'ଣ 
କଲେ ସେ ଆମ ଉପରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେବେ ? ଜଗତର ପ୍ରାଣୀ ଓ ଉତ୍ତିଦମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା 
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୨୭୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କରିବାପାଇଁ ସେ ଏ ଜଗତର ସବୁ ଦୃଶ୍ୟ ଓ ଅଦୃଶ୍ୟ ବିଷ ପାନକରି ଆମ ପାଇଁ ବିଷର 
ନିଦାରୁଣ ଜ୍ବାଳା ଭୋଗୁଛନ୍ତି । ସେଥପାଇଁ ଆକାଶର ଗଙ୍ଗା ତାଙ୍କ ଉପରେ ନିତ୍ୟ ଶୀତଳ 
ବାରି ଅଭିଷେକ କରୁଛନ୍ତି । ଆକାଶର ଚନ୍ଦ୍ର ନିତ୍ୟ ତାଙ୍କ ମସ୍ତକରେ ସ୍ବୟଂ ଅବସ୍ଥାନ 
କରି ତାଙ୍କ ଦେହରେ ଶୀତଳ ଜ୍ୟୋତ୍ସ୍ା ଲେପନ କରୁଛନ୍ତି । ମର୍ର୍ଯଗଙ୍ଗା ତାଙ୍କର ତୁଷାର 
ଶୀତଳ ଜଳରେ ନିତ୍ୟ ତାଙ୍କ ଶରୀରକୁ ଅବଗାହନ କରୁଛନ୍ତି । ପାତାଳର ଶୀତଳଦେହୀ 
ନାଗମାନେ ନିତ୍ୟ ତାଙ୍କ ଶରୀରରେ ଆତଯାତ ହୋଇ ତାଙ୍କର ଶରୀରରୁ ବିଷତାପ 
ହରଣ କରୁଛନ୍ତି । ଏ ଅବସରରେ ଅମେ ତାଙ୍କ ଦେହରେ ଶହେମାଠିଆ ପାଣି ଢାଳି ବା 
ମହଣେ ଲହୁଣି ମାଲିସ କରି ବା ଶତାଧ୍ବକ ସୁନା ରୂପାର ନାଗ ତାଙ୍କ ପାଖେ ରଖିଦେଲେ, 
ସେ କ'ଣ ଆମ ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଯିବେ ? ନା- କଥା ସେଠି ନାହିଁ । 


ଭଗବାନ୍‌ ଶିବ ମଙ୍ଗଳମୟ | ତେଣୁ ସେ ଆମ ମଣିଷଠାରୁ ଆଶା କରନ୍ତି ଆମେ 
ଯେପରି ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ତଦୂପ ମଙ୍ଗଳମୟ ହେଉଁ । ଭଗବାନ୍‌ ଶିବ ହେଉଛନ୍ତି ଆଶୁତୋଷ । 
ସେ ଖୁବ୍‌ ଅଛକରେ ଓ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ସନଧୁଷ୍ଟ ହୋଇଯାନ୍ତି | ସେ ଚାହାନ୍ତି ଆମେ ଯେପରି 
ଅନ୍ୟ ଉପରେ ସର୍ବଦା ପ୍ରସନ୍ନ ରହୁ । ଆମେ ଯେପରି ଅନ୍ୟଠାରୁ ବିଶେଷ କିଛି କାମନା 
ନ କରୁ; ଆଶା ପ୍ରତ୍ୟାଶା ନ କରୁ । ଆମ ଭିତରେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ଅସନ୍ତୋଷ ନ ରହୁ; ଦାବି ନ ରହୁ । ଆମେ ଯେପରି ତା'ଠାରୁ ଅଧକ ପ୍ରତ୍ୟୁପକାର 
ଦାବି ନ କରୁ | 

ଭଗବାନ୍‌ ଶିବଙ୍କୁ “ଭୋଳାନାଥ” ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା 
ସେ ସର୍ବଦା ଜଗତର ମଙ୍ଗଳଭାବନାରେ ବୁଡ଼ି କରି ଥା'ନ୍ତି । ସେ ସର୍ବଦା ଏକ 
ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଆନନ୍ଦ ଭିତରେ ବୁଡ଼ି କରି ଥା'ନ୍ତି । ଜଗତ୍‌ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ପ୍ରେମ, କରୁଣା 
ଓ କୃପା ଭାବନାରେ ସେ ସର୍ବଦା ମଗ୍ନ ହୋଇଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ସେ ମଧ୍ଯ ଆମଠାରେ ଏହି 
ସବୁ ଗୁଣ ଦେଖିଲେ ପ୍ରୀତ ହୁଅନ୍ତି 

ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ବ୍ୟକ୍ତି ସର୍ବଦା ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଭାବରେ ଭୋଳ ହୋଇଥାଏ । 
ସେ ପ୍ରତିଟି ମୁହୂର୍ଗରେ ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳ ଭାବନା କରୁଥାଏ । ସେ କେବଳ ନିଜର ସୁଖ- 
ସମପବ୍ଧି ଚାହେ ନାହିଁ; ସେ ଚାହେ ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସୁଖ ସନ୍ତୋଷ । ଆମ ମନରେ ଯଦି 
ଶିବଭାବ ଆସେ, ତେବେ ଆମର ସ୍ବାର୍ଥପରତା ଚାଲିଯାଏ; ଆମ ଭିତରୁ ଅମଙ୍ଗଳ 
ଭାବଗୁଡ଼ିକ ଦୂର ହୋଇଯାଏ; ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ, ବୃକ୍ଷ ମଣିଷ ପ୍ରତି ଆମର ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବ 
ବଢ଼ିଯାଏ । ଆମେ ବୁଝିପାରୁ ଯେ, ଜଗତର ମଙ୍ଗଳରେ ଯାଇ ଆମର ମଙ୍ଗଳ ହେବ । 
ଆମେ ଅନ୍ୟର ଅନିଷ୍ଟ କରି କେବେ ବି ଆମର ମଙ୍ଗଳସାଧନ କରିପାରିବା ନାହିଁ । 
ସର୍ବଦା ଶିବଭାବନାରେ ରହିଲେ କୌଣସି ଅନିଷ୍ଟ ଆମ ପାଖକୁ ଆସିପାରିବ ନାହିଁ । 
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ବଂ ବଂ ଭୋଲେ — ଭୋଳାନାଥ ୨୭୧ 


ଏପରିକି ଜଣେ ପ୍ରକୃତ ଶିବଭକ୍ତ ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଥିବ, ଯେଉଁ ପରିବାରରେ ବା ଯେଉଁ 
ଗ୍ରାମରେ ଥିବ, ସେଠାକୁ ଅନିଷ୍ଟ ଅମଙ୍ଗଳର ଅପଶକ୍ତିମାନେ କେବେ ଆସିପାରିବେ 
ନାହିଁ । 

ଭଗବାନ୍‌ ଶିବ ହେଲେ ଭୂତନାଥ । ସେ ଶ୍ଵଶାନବାସୀ ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ପରମ ଯୋଗୀ | 
ଯେ ଶିବଙ୍କର ଉପାସନା କରେ, ଯେ ଶିବଙ୍କର ମହିମା କୀର୍ଉନ କରେ ସେ ସ୍ଵୟଂ 
ଶିବଭାବରେ ଉଦବୂଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । ସେ ତା'ର ଭାବନାରେ, କର୍ମରେ, ବ୍ୟବହାରରେ, 
କଥାବାର୍ଭାରେ ସର୍ବଦା ସଂଯତ ଓ ଶୁଭେଚ୍ଛାପରାୟଣ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ତା'ର 
ଉପସ୍ପିତିମାତ୍ରକେ ସବୁ ପ୍ରକାର ରିଷ୍ଟ ଓ ଅରିଷ୍ଟାଦି ଖଦ୍ତନ ହୋଇଯାଏ | ଏଭଳି ମଙ୍ଗଳକାମୀ 
ମଣିଷଟିଏ ପରିବେଶକୁ କଲ୍ୟାଣମୟ କରିଦିଏ | 


ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ କହନ୍ତି- ଦୀନ ଦୁର୍ଗତ ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୀନଭାବରେ 
ଦୟା ନ କରି ଶିବଭାବରେ ସେମାନଙ୍କର ସେବା କରିବ । କାରଣ ଏ ଜୀୀବମାତ୍ରକେ 
ଶିବ । ଏ ଜଗତ୍ରେ ସମସ୍ତେ ମଙ୍ଗଳ ଚାହାନ୍ତି; ମାତ୍ର ଏହି ମଙ୍ଗଳ କୋଉଥୂରେ ନିହିତ 
ଥାଏ, ତାହା ଅଜ୍ଞାନ ଅହମିକାଯୋଗୁଁ ଜାଣିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଶିବ ହେଲେ ଜଗଦଗୁରୁ । ସନାତନ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ନିର୍ଦେଶ ଅଛି, ଯଦି କେହି 
ଧାର୍ମିକ ଜୀବନପାଇଁ ବା ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଜୀବନପାଇଁ ଆସ୍କହା କରେ, ତେବେ ସେ ପ୍ରଥମେ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶିବଙ୍କର ଆରାଧନା କରିବା ଉଚିତ | କାରଣ, ପୃଥିବୀ ପାଇଁ ମଙ୍ଗଳଭାବନା 
ଓ ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳସାଧନ ହିଁ ମଣିଷର ଆଦ୍ୟ ଧର୍ମସାଧନା । 
ଶିବଙ୍କୁ ' ମୃତ୍ୟୁଞ୍ଜୟ ” ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ | ମୂତ୍ୟୁ ହେଲା ଜୀବନର ନାସ୍ତି । 
ସେଥିପାଇଁ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଅମଙ୍ଗଳ ବୋଲି କୂହାଯାଏ । ଭଗବାନ୍‌ ଶିବ ସ୍ବୟଂ ଶ୍ଳଶାନବାସୀ | 
ଏହି ଶୃଶାନ କିନ୍ତୁ ଶିବଙ୍କର ଅଧଷ୍ଠାନ ହେତୁ ସ୍ଵର୍ଗଦ୍ଵାର ହୋଇଯାଏ ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଉଠେ 
ମଣିଷ ପାଇଁ ଅମ୍ପତ ବା ଅମରତ୍ଵର ସୋପାନ । 
* ତୋର ମଙ୍ଗଳ ବିଧାନ, 
କରିଅଛି ମରଣକୁ ଅମୂତସୋପାନ । 
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୨୭୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୯୩. କଲ୍ୟାଣ ଭାବନାହିଁ ଦୈବୀଶକ୍ତି 


ଯେଉଁମାନେ ସତ୍ୟ ଓ ପ୍ରେମରେ ଜୀବନ କଟାଇଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ନିଜ ଜୀବନରେ ଉପଲବ୍ଧ କରିଛନ୍ତି, ସେହି ମହାତ୍ସାମାନେ କହନ୍ତି ଯେ, ଏ ସଂସାରରେ 
ମାନେ, ଏହି ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ, ପ୍ରତି ମୁହୁର୍ଭରେ ଅଲୌକିକ କଥା ଘଟୁଛି । ଏହି 
ଆମର ଲୌକିକ ପୂଥବୀଟି ମଧ୍ୟ ଅଲୌକିକ ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଆମର ଏ 
ପୃଥିବୀ ମୂଳରୁ ଏହି ପ୍ରଚ୍ଡ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କଠାରୁ ଗୋଟିଏ ଜଳନ୍ତା ପିଣ୍ଡରୂପେ ଖସି ପଡ଼ିଥିଲା । 
ଏହି ମହାକାଶରେ କୋଟି କୋଟି ଅର୍ବ୍ୃଦ ଅର୍ବୃଦ ବର୍ଷ ପରେ ସେହି ଜଳନ୍ତା ପିଣ୍ଡରେ 
ଆଜି ଏତେ ସୁକୋମଳ ଗୋଲାପ ଫୁଲଟିଏ କିପରି ଫୁଟିଲା ୨¬ ଅଲୌକିକ ନୂହେଁ ? 
ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ର ବୀଜ ମାଟିରେ ପଡ଼ି ସେଥୁରୁ ଏତେ ବଡ଼ ବୃକ୍ଷଟିଏ କିପରି ବାହାରିଲା ? 
ଅଲୌକିକ ନୂହେଁ ? 

ସବୁ ଧର୍ମ ଓ ସକୁପ୍ରକାର ଅଧ୍ଯାତ୍ସ ଦର୍ଶନ ମୋଟାମୋଟି ଗୋଟିଏ କଥାରେ 
ଏକମତ ଯେ; ପରମେଶ୍ବର ଏ ସୃଷ୍ଟି ପଛରେ ରହି ଏହାକୁ ଗଢୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେ, ମନୂଷ୍ୟହିଁ ତା'ର ମନର ସଦବୁବ୍ଧି ଭାବନା ଓ 
ତା'ର ହୃଦୟର ଶୁଭକାମନା ଓ ସୁନ୍ଦର ଅନୁଭୂତିର ବିକାଶ କରିଗ୍ାଲିବ ଏବଂ ଶେଷରେ 
ସେ ଏ ସୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରଚଛୁନ୍ଧ ଥିବା ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବୁଝିବ | ¦ 

ଏହି ଇଶ୍ଵରପରାୟଣ ହେବାହିଁ ମନୁଷ୍ୟର ଧର୍ମ। ଭିଶ୍ଵରପରାୟଣ ମଣିଷ କେବେ 
ଅସତ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ଯିବ ନାହିଁ; ଅମଙ୍ଗଳ ଆଡ଼କୁ ଯିବ ନାହିଁ; ଅସୁନ୍ଦର ଆଡ଼କୁ ଯିବ ନାହିଁ । 
ସେ ଏ ଜଗତ୍ର ସବୁକିଛିକୁ ଆପଣାର ବୋଲି ଭାବିବ; କାରଣ, ସେ ଜାଣେ, ତା'ର 
ଇଶ୍ଵର ଏସବୁକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି । ଏ ପାହାଡ଼, ନଦୀ, ହୁଦ, ବୃକ୍ଷଲତା, ପଶୁପକ୍ଷୀ ଆଉ 
ଏଇସବୁ ଯେତେ ଜାତି, ଆଉ ଯେତେ ଦେଶର ମଣିଷ, ସମସ୍ତେ ତା'ର ନିଜର; 
ସମୁସ୍ତେ ତା'ର ଭାଇଭଉଣୀ ଓ ପୁଅଝିଅଙ୍କ ପରି । ସମସ୍ତେ ତା'ର ଆପଣାର, ତା'ର 
ନିଜର ଆତ୍ସୀୟ | 


ଏପରି ଭାବିପାରିଲେ ମଣିଷ ଆଉ ତା'ର ନିଜ ସୁଖ, ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ କଥା କେବଳ 
ଚିନ୍ତା କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ସେ ଆଉ କାହାକୁ ଧ୍ବଂସକରି ନିଜେ ବଞ୍ଚବାକୁ ଚାହିଁବ 
ନାହିଁ । ଆଉ କାହାକୁ ଠକି ବା ଲୁଣ୍ଡନକରି ନିଜେ ସୁଖ ଭୋଗିବାକୁ ଚାହିଁବ ନାହିଁ । ସେ 
କାହା ମନରେ କଷ୍ଟ ଦେବାକୁ ଚାହିଁବ ନାହିଁ, ବରଂ ସର୍ବଦା ତା' ମନ ଭିତରେ ଗୋଟିଏ 
ଶୁଭେଛାର ମନ୍ତ୍ର ସବୁବେଳେ ସବୁ ପ୍ରତି ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଉଚ୍ଚାରିତ ହେଉଥବ- “ ସର୍ବେ 
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କଲ୍ୟାଣ ଭାବନା ହିଁ ଦୈବୀଶନ୍ତି ୨୭୩ 


ଭବନ୍ତୁ ସୁଖିନଃ, ସର୍ବେ ସନୁ ନିରାମୟା, ସର୍ବେ ଭଦ୍ରାଣି ପଶ୍ୟନତୁ ମା କଶ୍ଚିତ୍‌ ଦୁଃଖଭାଗ 
ଭବେତ୍‌ ' ¬ ସମସ୍ତେ ସୁଖୀ ହୁଅନ୍ତୁ ସମସ୍ତେ ରୋଗମୁକ୍ତ ହୁଅଳ୍ଛୁ କେହି ଯେପରି ଦୁଃଖ 
ବିପଦରେ ନ ପଡ଼ନ୍ତୁ | 

ଏପରି ଭାବୁଥିବା ମଣିଷଟିହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଲୋକ । ସେ ହିଁ ସତକୁ 
ସତ ସାଧୁଲୋକ | ଏପରି ସାଧୁଲୋକ ଯେ ଆମର ଏହି ପୃଥିବୀରେ ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ଯ 
ନାହାନ୍ତି, ତା' ନୁହେଁ । ବର୍ରମାନ ଅବଶ୍ୟ ସାରା ପୂଥବୀରେ ଅହଂକାରୀ ଓ ସ୍ବାର୍ଥପର 
ମଣିଷମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଆଶାତୀତଭାବେ ବଢ଼ିଯାଇଛି । ସେଥିପାଇଁ ଆମ ପୂଥବୀରେ 
ବର୍ଭମାନ ପାଇଁ ଏତେ କନ୍ଦଳ, ଏତେ ହଣାକଟା, ଏତେ ଅଶାନ୍ତି, କିନ୍ଧୁ ତଥାପି ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରତି ଗାଁରେ, ପ୍ରତିଟି ସହରରେ ଓ ପ୍ରତିଟି ଦେଶରେ ଏହି ଶୁଭକାମୀ, ମଙ୍ଗଳକାମୀ 
ମଣିଷମାନେ ଯେତେ କମ୍‌ ସଂଖ୍ୟାରେ ହେଉ ପଛକେ ରହିଛନ୍ତି; ଏବଂ ସେହି 
ଅଳଚସଂଖ୍ୟକ ଶୁଭକାମୀ, କଲ୍ୟାଣକାମୀ ମଣିଷଙ୍କ ଶୁଭ ନିଃଶ୍ଵାସରେ, ଶୀତଳ ନିଃଶ୍ଵାସରେ 
ଏ ପୂଥୁବୀ ବଞ୍ଚରହିଛି, ତିଷ୍ପିରହିଛି । ଏହାହିଁ ଯଥାର୍ଥରେ ଶିବଭାବ-ମଙ୍ଗଳଭାବ । 

ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଛି- ଏହିଭଳି ଶୁଭକାମୀ କଲ୍ୟାଣକାମୀ ମଣିଷମାନଙ୍କର ବି 
ଛାଏଁ -ଛାଏଁ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ସିଦ୍ଧି ଆସିଯାଏ । ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ବାକସିଦ୍ଧ ହୋଇଅଆନ୍ତି । 
ଏମାନଙ୍କର ଶୁଭ ସ୍ର୍ଶ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ ହରଣ କରିନିଏ | ଏମାନେ ଯଦି କାହାକୁ କହନ୍ତି 
ତୋର ରୋଗ ଭଲ ହୋଇଯାଉ, ତେବେ ତା'ର ରୋଗ ଉପସମ ହୋଇଯାଏ | ଏମାନେ 
ଯଦି କାହାକୁ କହନ୍ତି ତୁ ଏ ବିପଦରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯା, ତେବେ ତା” ଉପରୁ ବିପଦର 
ମେଘ ଉଡ଼ିଯାଏ । ଏଭଳି ଲୋକଙ୍କର ମଙ୍ଗଳବର୍ଷୀ ହାତ ଯଦି କାହା ମୁଣ୍ଡକୁ ସ୍ପର୍ଶ 
କରେ, ତେବେ ଶକ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ତା” ହୃଦରେ ଭରିଯାଏ | ଏମାନଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତିରେ ସବୁ 
ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ କଳହର ତାପମାତ୍ରା କମିଯାଏ । 


ଏମାନଙ୍କ ଶୁଭଦୃଷ୍ଟିରେ ଅସୁସ୍ଥ ମଣିଷ ସୁସ୍ଥ ବୋଧକରେ । ଏମାନଙ୍କ ହାତ 
ବାଜିଲେ ଶୁଖିଲା ଗଛରେ ବି ପତ୍ର କଅଁଳେ | ଏହି ସାଧୁ ଆତ୍ସାମାନେ ଗ୍ରାମପାଇଁ, 
ଦେଶପାଇଁ ଓ ପୂଥବୀପାଇଁ ଯେଉଁ ମଙ୍ଗଳକାମନା କରନ୍ତି, ତାହା ଶୀଘ୍ର ହେଉ ବା ବିଳମ୍ବରେ 
ହେଉ, ନିଶ୍ଚୟ ଘଟିଯାଏ | 


ମୁଁ ନିଜେ ଏହିପରି କଲ୍ୟାଣକାମୀ ସାଧୁ ମଣିଷଙ୍କର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଛି । 
ସେମାନେ ବାହାରୁ ଦେଖିଲେ ଖୁବ୍‌ ସାଧାରଣ ଇତର ମଣିଷ ଭଳି । ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ 
ସେ ହୁଏତ ଚାଷୀଟିଏ ବା ମୂୁଲିଆଟିଏ କିମ୍ବା ସେ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରନ୍ତି ଜଣେ ସାଧାରଣ 
ଶିକ୍ଷକ ବା ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ରାଜକର୍ମଗ୍ରୀ | କିନୁୁ ସମାଜରେ ସବୁ ଶ୍ରେଣୀରେ ଯେତେ 
କମ୍‌ସଂଖ୍ୟକ ହେଲେ ବି, ଏହିଭଳି କଲ୍ୟାଣକାମୀ ସାଧୁ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି । ମୁଁ ମୋ ନିଜ 
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୨୭୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଜୀବନରେ ଦେଖିଛି, ମୋର ଘୋର ବିପଦ ଓ ସଂକଟ କାଳରେ ସେଭଳି ମଣିଷ ମୋ 
ପାଖରେ ଆସି ପହଞ୍ଚଯାଉଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ଓ ମୋ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ଆଶୀର୍ବାଦ 
ହିଁ ମୋତେ ସେହି ସଂକଟ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କରିଛି । ସେମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ ଫଳରେ 
ଡାକ୍ତରଖାନାରେ ସଂକଟମୟ ପରିସ୍ଥିତିରେ ପଡ଼ିଥିବା ରୋଗୀକୁ ଠିକଣା ଡାକ୍ତର, ଠିକଣା 
ଓଷଧ, ଠିକଣା ସମୟରେ ମିଳିଯାଏ ଓ ରୋଗୀ ଭଲ ହୋଇଯାଏ । ଏକ ବିଶେଷ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଅର୍ଥ କୋଉଠୁ କିପରି ଆସି ପହଞ୍ଚଯାଏ; ନ ହୋଇପାରୁଥୁଛା 
ଓ ଅଧାବାଟରେ ଅଟକିରହିଥିବା କାର୍ଯ୍ୟଟି ହଠାତ୍‌ ସୁଚାରୁରୂପେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । 

ତେଣୁ ଏହିଭଳି ଶୁଭକାମୀ ସାଧୁଲୋକ ହିଁ ଯଥାର୍ଥରେ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର 
ଅଧକାରୀ ହୋଇଥଆନ୍ତିଓ ଠକବାବା ବା ତାନ୍ତିକ ଗୁଣି-ଗାରେଡ଼ିମାନେ ନୁହନ୍ତି । 

e 


୯୪. ଏ ସୃଷ୍ଟି ସୁନ୍ଦର କି ? 


ଆମ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର କହନ୍ତି ରଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ପରମସତ୍ଯ, ପରମଶିବ ଓ 
ପରମସୁନ୍ଦର | ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଚାହାନ୍ତି, ସେମାନେ ତାଙ୍କର ଏହି ତିନୋଟି ବିଶେମ 
ପରମଗୁଣ ସହିତ ପରିଟିତ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ଼ ଜୀବନରେ ତାକୁ ଅନୂଶୀଳନ 
କରୁଥାନ୍ତି । 

ଇଶ୍ଵର କିପରି ପରମସୁନ୍ଦର ? ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଏହି ଅନନ୍ତ 
ସୃଷ୍ଟି ଭିତରେ ଆମେ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା, ସେତିକିବେଳେହିଁ ଆମେ ତାଙ୍କର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟଗୁଣକୁ 
ଉପଭୋଗ କରିପାରିବା | ଇଶ୍ଵର କେବଳ ଏହି ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାପଡକୁ ସୃଝି କରି ନାହାନ୍ତି; ସେ 
ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଏହି ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ହୋଇଛନ୍ତି। ଏଇ ଆକାଶ, ଏଇ ସବୁ ମେଘମାଳା, 
ଏଇସବୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ର ତାରକାପୁଞ୍ଜଂ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ହେଲେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟ 
ପ୍ରକାଶ । ଆମର ଏଇ ପୂଥବୀରେ କୀଟଠାରୁ ମଣିଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ଧୂଳିକଣାଠାରୁ ପାହାଡ଼, 
ନଦୀ, ସମୁଦ୍ରର ଆରଣ୍ୟାନି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁକିଛି ଭିତରେ ସେଇ ପରମସୂୁନ୍ଦର ଭଶ୍ଵର ନିଜକୁ 
ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି । 

ତେଣୁ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ଭଶ୍ବରଭକ୍ତ, ସେମାନେ ଏ ବିଶ୍ଵରେ କୌଣସି 
କଥାକୁ ଅସୁନ୍ଦର ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କୁ କିଛି ମଧ୍ଯ ଅସୁନ୍ଦର ଲାଗେ ନାହିଁ । 
ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭଲପାଏ, ତାକୁ ଲାଗେ ଯେ, ଏକ ପରମସଙଂତି ଭିତରେ ଏ ସୃଷ୍ଟି ନିତ୍ୟ 
ଆବିର୍ଦୂତ ହୋଇଗଲିଛି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଏହି ଅନନ୍ତ ସୃଷ୍ଟିଃ ଯାହାକି ଅନାଦିକାଳରୁ ସୃଷ୍ଟି 
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ଏ ସୃଷ୍ଟି ସୁନ୍ଦର କି ? ୨୭୫ 


ହେଲାଣି ଏବଂ ଅହରହ ସୃଷ୍ତି ହୋଇଚାଲିଛି ନବ ନବ ରୂପରେ, ତାହା ଭିତରେ 
ପରମେଶ୍ବର ପ୍ରତିମୁହୂର୍ଭରେ ନିଜକୁ ସଂଗତିପୂର୍ଣ୍ଣ କରି ପ୍ରକାଶ କରିଚାଲିଛନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ଆମର 
ୁଦ୍ର ବୁଦ୍ଧି ବା ସୀମିତ ଦୃଷ୍ଟି ତାହା ଦେଖିପାରୁ ନାହିଁ କି ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ 
ଆମେ ସବୁକିଛି ପଛରେ ଥିବା ସେହି ପରମସଙ୍ଗତିକୂ ବୁଝି ପାରିବା, ସେତେବେଳେ 
ଆମ ଆଖିକୁ ଓ ଆମ ମନକୁ ସବୁକିଛି ସୁନ୍ଦର ଦେଖାଯିବ; କାରଣ ସଙ୍ଗତିହି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର 
ମୂଳ କଥା | 


କିନୁ ଆମର ମନ ଓ ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି ଖୁବ ସୀମିତ ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ । ଆମେ କେବଳ 
ସବୂକିଛିର ବାହ୍ୟରୂପ ଦେଖୁ । ସେତକ ମଧ୍ଯ ଭଲକରି ଦେଖିପାରୁ ନାହିଁ: ତେଣୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
ଏଇ “ସୃଷ୍ଟିର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଆମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ଇଶ୍ଵର ମୂଳତଃ ରୂପହୀନ ଓ 
ଗୁଣହୀନ | ସେ ପରମଶର୍ତି ଓ ଚେତନାରୂପେ ଏ ବିଶ୍ଵ ଭିତରେ ବ୍ୟାପିରହିଛନ୍ତି । ସେହି 
ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନା କେବଳ ବିଶ୍ଵ ଭିତରେ ନୁହେଁ, ଏହି ଦୃଶ୍ୟମାନ ବିଶ୍ଵ ବାହାରେ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ୟାପି ରହିଛନ୍ତି । ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ଆମେ ତାଙ୍କୁ ' ବ୍ରହ୍ମ କହୁ | କିନ୍ଧୁ ଯେତେବେଳେ 
ସେହି ରୂପହୀନ ଓ ଗୁଣହୀନ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନା କୌଣସି ରୂପ ଭିତରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ କିମ୍ବା କୌଣସି ଗୁଣ ଭିତରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତାହା 
ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି ହୋଇଯାଏ । ଏହି ପ୍ରକାଶମାନ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି ହେଲା ରୂପହୀନ ଗୁଣହୀନ 
ସବୁଠି ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ପରମବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ମାତୃରୂପ । ଆମ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଦର୍ଶନରେ ଏହି ପ୍ରକୃତିମାତା 
ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ତୀାରୂପିଣୀ ଏବଂ ଏହି ସ୍ତାରୂପିଣୀ ପ୍ରକୃତିମାତାଙ୍କ ସହିତ ମିଳିତ ହୋଇ 
ପରମପୁରୁଷ ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ ଆଦିକାଳରୁ ଅନାଦିକାଳପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଗଲିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହି ସୃଷ୍ି ତାଙ୍କଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ନୁହେଁ | ଇଶ୍ଵର ଓ ପ୍ରକୃତି ଉଭୟ ମିଶି 
ଏହି ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ ନିଜ ଭିତରୁ ସୃ୍ଚି କରୁଛନ୍ତି ଓ ତା'ରି ଭିତରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରୁଛନ୍ତି । ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ଏହି ଅନନ୍ତ ଶୂନ୍ଯ ଆକାଶ ଭିତରେ ଅହରହ ସୃଷ୍ଷି-ଲୀଳା 
ଚାଲିଛି । ଭଶ୍ଵର ହିଁ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ନିଜକୁ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ନୂଆ ନୂଆ ରୂପରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିରାଲିଛନ୍ତି । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ, ଏହି ଅନନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ସେହି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ଦୂଶ୍ୟମାନ 
ରୂପ ଏବଂ ଏ ସୃଷ୍ଟିରେ ଯାହାକିଛି ଘଟୁଛି, ସେହିସବୁ ଘଟଣା ଭିତରେ ବି ସେହି ପରମ 
ଇଶ୍ଵର ନିଜର ଅଶେଷ ଶକ୍ତି, ଚେତନା ଓ ଗୁଣରାଶିକୁ ଘଟାଇରଚାଲିଛନ୍ତି | 
ଏହି ଭାବରେ ଦେଖିଲେ- ଆମେ ନିଜେ ଓ ଆମ ବାହାରେ ଯାହାକିଛି ରୂପ, 
ଗୁଣ, କ୍ରିୟା ସବୁ ଚାଲିଛି, ସେହି ସବୁ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ଇଶ୍ଵର ଓ ତାଙ୍କର ପ୍ରକାଶ 
ପ୍ରକୃତି; ଏବଂ ଲଶ୍ଵର ଯେହେତୁ ପରମ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଆଧାର, ତାଙ୍କର ଏହି ପ୍ରକାଶମାନ 
ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟ । ଏଠି ଯାହାକିଛି ଭୟଙ୍କର, ତାହା ମଧ୍ଯ ସୁନ୍ଦର-ରୁଦ୍ରସୁନ୍ଦର । 
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୨୭୬ ସନାତନ ଧମର ସାରକଥା 


କିନ୍ତୁ ଆମ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଇଶ୍ଵର ଯଦି ପରମସୁନ୍ଦର ଏବଂ ସେ ଯଦି 
ନିଜକୁ ଏ ସୃଷ୍ଟି ଭିତରେ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି, ତେବେ ଏ ସୃଷ୍ଟିରେ ଏତେ ଅସୁନ୍ଦର, 
ଜୁସିତ, ଏତେ ବୀଭସ ଦୂଶ୍ୟସବୁ କିପରି ରହିଛି ? ଭଶ୍ଵର ଯଦି ପୂର୍ଵଭାବେ ସଂଗତିପୂର୍ଣ୍ଟ 
ତେବେ ଏ ବିଶ୍ବରେ ଏତେ ଅସଙ୍ଗତି, ଏତେ ବିଶୃଙ୍ଖଳା କିପରି ବା କୁଆଡୁ ଆସିଲା ? 
ଏଠି ଆମ ଚାରିପଟେ ଯାହାସବୁ ଆମେ ଦେଖୁଛୁ, ସେଗୁଡ଼ିକ ସବୁ କ'ଣ ସୁନ୍ଦର ? ଏ 
ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଆମେ ପର ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆଲୋଚନା କରିବା । 


~~ < 
୯୫. ସଙ୍ଗତି ହି ସୌନ୍ଦଯ୍ୟ 


ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ଆମେ ଆମ ଚାରିପଟେ କେବଳ ସୁନ୍ଦର ବିଷୟଗୁଡ଼ିଏ 
ଦେଖୁ ନାହିଁ; ବହୁ ଅସୁନ୍ଦର ଓ କୂସିତ, ବୀଭସ, ଅସଙ୍ଗତ ବିଷୟ ମଧ୍ଯ ଦେଖିଥାଉ । 
ତା' ହେଲେ ଏ ବିଶ୍ବରେ କ”ଣ ଏହି ସୁନ୍ଦର ଅସୁନ୍ଦର ଉଭୟ ଅଛି ? 


ଏହି ଜିଜ୍ଞାସାବାଦର ଉତ୍ତର ‘ହ” ହେବ; “ନା' ମଧ୍ଯ ହେବ | କାରଣ, 
ଯେଉଁମାନେ ଧର୍ମପରାୟଣ, ସତ୍ୟପରାୟଣ ଓ ମଙ୍ଗଳପରାୟଣ, ସେମାନେ ଏ ବିଶ୍ବରେ 
କୌଣସି ବିଷୟକୁ ଅସୁନ୍ଦର ବୋଲି ମନେକରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି, ଅସୁନ୍ଦର 
କାହିଁ ? ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦାର୍ଥ ତା' ସ୍ଥାନରେ ସୁନ୍ଦର, ତା' ସ୍ଥାନରେ ସଙ୍ଗତ | ସେହି ଗୋଟିଏ 
ବିଷୟ ତା' ସ୍ଥାନ ଓ ତା” କାଳରେ ସୁନ୍ଦର; କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଓ ଅନ୍ୟ କାଳରେ 
ଅସୁନ୍ଦର | ଛୋଟ ପିଲାଟିର ପାକୁଆପାଟିରେ ହସ ସୁନ୍ଦର; ବୂଢ଼ା ଲୋକଟିର ପାକୁଆ 
ପାଟି ହସ ବି ସୁନ୍ଦର | କିନୁ ଯୁବକ ମଣିଷଟିର ପାଟି ପାକୁଆ ହୋଇଥୁଲେ ତା” ହସ 
ସୁନ୍ଦର ଦିଶିବ କି ? ସେମିତି ଦିନରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ସୁନ୍ଦର, ରାତିରେ ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ତାରକାମାନେ 
ସୁନ୍ଦର | ବାହ୍ୟ ରୂପ, ତେଜ, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ସାହସ, ସକ୍ରିୟତା, ସୃଜନଶୀଳତା, ଉଦ୍ଦାମତା, 
ସାମର୍ଥ୍ୟାଦି ଗୁଣଯୋଗୁଁ ଯୌବନ ସୁନ୍ଦର | ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଏହିସବୁ ଗୁଣର ଅଭାବ ଥାଇ 
କେବଳ ପ୍ରଜ୍ଞା, ସ୍ଥିରତା, ପ୍ରଶାନ୍ତି ଓ ପରିପକୃ ଅଭିଜ୍ଞତା ଲାଗି ବାର୍ଵକ୍ୟ ମଧ୍ଯ ସୁନ୍ଦର | 


ସେହିପରି ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ଦେବପ୍ରତିମା ସୁନ୍ଦର, ସିଂହାସନରେ ରାଜା ସୁନ୍ଦର; 
କୃଷିକ୍ଷେତ୍ରରେ ହଳିଆ ସୁନ୍ଦର, ସଭାମଧ୍ଯରେ ପଶ୍ତଡିତ ବାଗ୍ନୀ ସୁନ୍ଦର, ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡରେ ଅଗ୍ନି 
ସୁନ୍ଦର, ପୁଷ୍କରିଣୀରେ ପଦ୍ଧ ସୁନ୍ଦର, ଦିଗ୍ବଳୟରେ ପର୍ବତ ସୁନ୍ଦର, ବର୍ଷାକାଳରେ ନଦୀ 
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ସଙ୍ଗତି ହିଁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ୨୭୭ 


ସୁନ୍ଦର, ମରୁଭୂମିରେ ମରୀଚିକା ସୁନ୍ଦର, ପାହାଡ଼ ଉପରେ ମେଘ ସୁନ୍ଦର, ଆକାଶରେ 
ଉଡ଼ନ୍ତା ପକ୍ଷୀମାନେ ସୁନ୍ଦର, ବଢ଼ନ୍ତା ନଲରେ ନୌକା ସୁନ୍ଦର, ସମୁଦ୍ର ଭିତରେ 
ଜାହାଜମାନେ ସୁନ୍ଦର | ଏହିପରି ସୁନ୍ଦର ପଦାର୍ଥରେ ଏ ବିଶ୍ଵ ଭରିରହିଛି । ସୁନ୍ଦର ବସ୍ତୁ 
ଦେଖବାପାଇଁ ଆଖୁ ଥବା ଦରକାର; ମନୋଯୋଗ ରହିବା ବି ଦରକାର । 


କିନ୍ତୁ ସୁନ୍ଦର କେବଳ ବାହ୍ୟ ଆକୃତି ଭିତରେ ନ ଥାଏ | ଅନ୍ତରର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ଦିବ୍ୟଗୁଣ ଓ ଅଦିବ୍ଯଗୁଣମାନ ରହିଛି । 
ଦିବ୍ୟଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଅସ୍ତିବାଚକ ଓ ଅଦିବ୍ୟଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ନାସ୍ତିବାଚକ । ପ୍ରେମ, ପ୍ରୀତି, କରୁଣା, 
ଦୟା, କ୍ଷମା, ଉଦାରତା, ଅହିଂସା, ସତ୍ୟ, ସେବାଭାବ, ମହନୀୟତା, ଆଭିଜାତ୍ୟ ପ୍ରଭୂତି 
ଅନ୍ତରର ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଦିବ୍ୟଗୁଣ । ଏହି ଦିବ୍ୟଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଯାହା ଭିତରେ ଥାଏ, ତା'ର 
ପ୍ରକୃତି ଓ ବ୍ୟବହାର ମଧୁର ଓ ପବିତ୍ର ହୋଇଥାଏ । ସେ ଲୋକର ବାହ୍ୟ ଆକୃତିରେ 
କିଛି ବିକଳତା ଥିଲେ ବି ତାକୁ ସମସ୍ତେ ଭଲ ପା'ନ୍ତି । ତା'ର ଉପସ୍ଥିତି ଓ ସାନ୍ଧିଧ ମଧୁର 
ଲାଗେ । ଏହି ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ । ତେଣୁ ବାହ୍ୟ ଆକୃତିରେ ଯାହା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ; 
ଅନ୍ତରର ସୁଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ତାହା ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଭିତରେ କେତେ ଗୁଣୀ ନରନାରୀ 
ଅଛନ୍ତି । କିଏ ସୁନ୍ଦର ଗୀତ ଗାଏ, କିଏ ସୁନ୍ଦର ଅଭିନୟ କରେ, କିଏ ଭଲ ସାହିତ୍ୟ 
ରଚନା କରେ, କିଏ ଅଭିନବ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉତ୍ତାବନ କରେ, କିଏ ସୁନ୍ଦର କ୍ରୀଡ଼ାକୌଶଳ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ, କିଏ ବା ଚମକ୍ରାର ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ ଦେଖାଏ । କିଏ ବା ସୁନ୍ଦର ଚିତ୍ର କରେ, 
କିଏ ବା ସୁନ୍ଦର ମୂର୍ଭି ଗଢ଼େ । ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ସେହି ସୁନ୍ଦରତମ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ମାଧୂର୍ଯ୍ୟର ଅଧୟକାରୀ ଏବଂ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ମିଶି ଆମର ଏହି ପୂଥବୀକୁ 
ଓ ଆମ ଜୀବନକୁ ସୁନ୍ଦର ଓ ମଧୁର କରୁଛନ୍ତି 


ଗୁଣାତ୍ସକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟପ୍ରକାର ମଣିଷମାନଙ୍କଠାରେ 
ଦେଖାଯାଏ | ମନ ଓ ହୃଦୟ ଦେଇ ରୋଗୀସେବାରେ ନିୟତ ଲାଗିଥିବା ସେହି ନର୍ସ 
ସିଷ୍ଟର୍‌ଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତୁ । ସେ କେଡ଼େ ସୁନ୍ଦର ! ଆଶା, ଆଶ୍ବାସନା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଦେଇ ରୋଗୀଟିକୁ 
ଚିକିତ୍ସା ଟ `! । ସେହି ଡାକ୍ତରଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତୁ ସେ କେତେ ସୁନ୍ଦର | ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆପଣାର ଜଂଧ ନକୁ ଖାତିର ନ କରି ଦେଶ ପାଇଁ ଭୟଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧରେ ରତଥବା ସେହି 
ବୀର ସୈମିକଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତୁ" ସେ କେତେ ସୁନ୍ଦର । କର୍ଭବ୍ୟନିଷ୍ଠ ଅଫିସରମାନଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତୁ, 
ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତୁ କାରଖାନାର କାରିଗରମାନଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତୁଠ ଛାତ୍ରବସ୍ସଳ 
ସଦାଅଧ୍ୟୟନରତ ସେହି ମହାଜ୍ଞାନୀ ଅଧ୍ଯାପକ-ଅଧ୍ଯାପିକାମାନଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତୁସେମାନେ 
କେଡ଼େ ସୁନ୍ଦର | 
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୨୭୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ହାତୀ ସୁନ୍ଦର, ଘୁଷୁରି ମଧ୍ଯ ସୁନ୍ଦର । ହାତୀର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ତା'ର ଆକୃତିର 
ବିଶାଳତାରେ; ତା'ର ଧୀର ଓ ଛନ୍ଦଦୋଳିତ ଗତିରେ; ତା'ର ଆକୃତି ଭଳି ତା'ର 
ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ ସହନଶୀଳତା ଓ ବହନଶୀଳତାର ବିଶାଳତାରେ | ଗଣେଶଙ୍କର ହାତୀମୁଣ୍ଡ ଓ 
ଆକୃତି ଆମକୁ ସୁନ୍ଦର ଦେଖାଯାଏ । ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଦୁଇପାର୍ଶ୍ବରେ ଥୋଡ଼ପାହାରରେ ଚାମର 
ଧରି ସେବା କରୁଥିବା ହାତୀ ଦୂଇଟି ଆମକୁ କେତେ ସୁନ୍ଦର ଲାଗନ୍ତି । ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବୀର ଯୋବ୍ଧାଙ୍କୁ ପୃଷ୍ଠରେ ବହନକରି ଶତ୍ରୁଙ୍କ ଦିଗରେ ସାହସର ସହିତ ପଲାସୀଯାଉଥିବା 
ଯୁବ୍ଦହାତୀମାନଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ କେତେ ସୁନ୍ଦର ଲାଗେ । ସବୁ ହାତୀଙ୍କ ଭିତର ଦେବରାଜ 
ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପାଟହାତୀ ଏରାବତ ସୁନ୍ଦରତମ । 

ସେହିପରି ଶୂକର ବା ଘୁଷୁରି ମଧ୍ୟ ତା” ଦିଗରୁ କମ୍‌ ସୁନ୍ଦର ନୁହେଁ । ବିଷ୍ଠା 
କାଦୁଅରେ ଲଟପଟ ହୋଇ ବାଡ଼ କଡ଼େ କଡ଼େ ଲସରପସର ହୋଇ ଧାଉଁଅବା ସେହି 
ନିରୀହ ଘୁଷୁରିମାନଙ୍କୁ ଦେଖିଛନ୍ତି ? ଭାରି ଖୁସି ଲାଗେ | ଘୋର ଅରଣ୍ୟ ଭିତରେ ସେହି 
ବିରାଟକାୟ ବଳଦୃପ୍ତ କ୍ରୋଧଜର୍ଜର ଶୂକରରାଜ ଦନ୍ତା ବାର୍ହାମାନଙ୍କୁ ଦେଖିଛନ୍ତି ? 
ସୁନ୍ଦର ଲାଗେନି ? ଭଗବାନ୍‌ ପରା ଥରେ ସେହି ବିରାଟ ଶୁକରରୂପରେ ଏ ପୃଥିବୀରେ 
ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ଏ ପୂଥବୀକୁ ଗଭୀର ଜଳ ଭିତରୁ ଆପଣା ଦାନ୍ତ ଅଗ୍ରରେ ଟେକି 
ଉପରକୁ ଉଠାଇ ଆଣିଥିଲେ ! ଭଗବାନଙ୍କର ସେହି ଦିବ୍ୟ ଶୁକରରୂପ ତ ଆପଣମାନେ 
ନିଶ୍ଚୟ ଛବିରେ ଦେଖିଥିବେ । ଭଗବାନ୍‌ ଶୂକର ରୂପରେ ଯେତେବେଳେ ଏ ପୂଥବୀକୁ 
ଆସିଥୂଲେ, ସେତେବେଳେ ସ୍ବୟଂ ଲକ୍ଷ୍ମୀଠାକୁରାଣୀ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀ ରୂପରେ ବୈକୁଣ୍ଡ 
ଛାଡ଼ି ବାରାହୀ ( ମାର ବାର୍ହା) ଶରୀର ଧରି ତାଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଆସି ଏ ପୃଥିବୀରେ କିଛି 
କାଳ ରହିଥିଲେ । ଆମର ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ଖୋଲିଲେ ବା କବିଦୃଷ୍ଠି ଖୋଲିଲେ, ଆମେ 
ଶୁକର ଭିତରେ ପରମସୁନ୍ଦର ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣଙ୍କୁ ଦେଖିପାରନ୍ତୁ । ଆମ ଆଖିରେ ଅଞ୍ଞାନର 
ପରଳ ପଡ଼ିଛି; ତେଣୁ ଆମ ଆଖିକୁ ସେଇ ପରମସୁନ୍ଦରଙ୍କର ପାର୍ଥିବ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ । 
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ଦୃଷ୍ଟିଭେଦରେ ସୁନ୍ଦର ଓ ଅସୁନ୍ଦର ୨୭୯ 


୯ ୬. ଦୃଷ୍ଟିଭେଦରେ ସୁନ୍ଦର ଓ ଅସୁନ୍ଦର 


ଆମେ ବୁଝିପାରିଲେ ଯେ, ସଙ୍ଗତି ଭିତରେ ହିଁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ନିହିତ ଅଛି । ଯାହା 
ଅସଙ୍ଗତ ତାହା ଅସୁନ୍ଦର । ସେହିପରି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ବାହ୍ୟରୂପରେ ନ ଥାଏ, 
ତାହା ଥାଏ ଅନ୍ତରର ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ । ଆଉ ମଧ୍ଯ ଯଦି ତୁମର ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ଖୋଲି 
ନାହିଁ କିମ୍ବା କଳନାଦୃଷ୍ଟି ଖୋଲି ନାହିଁ, ତେବେ ତୁମେ ସୁନ୍ଦରକୁ ଦେଖିପାରିବ ନାହିଁ, 
ବୁଝିପାରିବ ନାହିଁ । 


ଆମ ପୂଥବୀରେ ସବୁପ୍ରକାର ସୃଷ୍ଟି ପଛରେ ଏକ ପରମ ସଙ୍ଗତି ରହିଛି; କିନୁ 
ଆମର କ୍ଷୁଦ୍ର ମନ ତାହା ଧରିପାରୁ ନାହିଁ । ଆମ ମନ ଉଦାର ହେଲେ, ହୃଦୟର ସମ୍ଭେଦନା 
ତୀବ୍ର ହେଲେ, ଆମର ସେହି ସୌହନ୍ଦର୍ଯ୍ୟଗ୍ରାହୀ ଦୃଷ୍ଟି ଖୋଲିଯିବ । ସେଥୁପାଇଁ ଆମକୁ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟଉପଲବ୍ଧୁର ସାଧନା ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ହେବ; ଯେପରି ଆମକୁ ସତ୍ୟ ଓ ମଙ୍ଗଳର 
ସାଧନା କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ ! 


ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସବୁଠାରେ ଅଛି , ଖୋଜିଲେ ମିଳିବ; କିଳୁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପାଖେ ପାଖେ 
ଏହି କୁସିତ ଓ ଅସୁନ୍ଦର କୋଉଠୁ ଆସିଲା ? ତା'ର ଏକମାତ୍ର ଉତ୍ତର ଏ ପୃଥିବୀକୁ ଓ ଏ 
ଜୀବନକୁ କୂସିତ, ବୀଭସ ଓ ଅସୁନ୍ଦର କରିବାପାଇଁ ମଣିଷ ହିଁ ଦାୟୀ । ମଣିଷ ଭିତରେ 
ଯେତେବେଳେ ଅସୁର, ରାକ୍ଷସ ଓ ପିଶାଚର ଭାବ ବଢ଼ିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ମଣିଷ 
ଭିତରେ ଥବା ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଘଟେ । ମଣିଷର ସହଜ, ସରଳ, ସ୍ବାଭାବିକ 
ଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତିର ଚେତନା ବିକୃତ ହୋଇଯାଏ । ସେ ହୋଇଉଠେ ଅସଙ୍ଗତ, ଅମାର୍ଚଚିତ, 
ରୁକ୍ଷ, ରୂଢ଼, ଅଶ୍ଲୀଳ ଓ ଅସୁନ୍ଦର ଏବଂ ତା'ର ବ୍ୟବହାରଯୋଗୁଁ ସେ ତା' ନିଜ ଜୀବନ 
ସହିତ ସମାଜ ଓ ସାରା ବିଶ୍ଵର ଜୀବନକୁ ମଧ୍ଯ ବିକୃତ ଓ ବୀଭସ କରିଦିଏ । ଏହି 
ଆସୁରିକ ଓ ପୈଶାଚିକ ଦୃଷ୍ଟି ଯୋଉଠି ପଡ଼େ, ତାହା ବୀଭସ ଓ ରୁକ୍ଷ ହୋଇଯାଏ | 
ଏପରି ଦୃଷ୍ଟି ପଡ଼ିଲେ ଶସ୍ଯଶ୍ୟାମଳା ଭୂଖଣ୍ଡ ବି ମରୁଭୂମି ପାଲଟିଯାଏ । କ୍ଷୀରସମୁଦ୍ର 
ପାଲଟିଯାଏ ରକ୍ତସମୁଦ୍ରଃ ତୁଷାରାବୃତ ହିମାଳୟରେ ଅଗ୍ନିକାଣ୍ଡ ଘଟିଯାଏ । 


ଅସୁରମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ହେଲା ଭୋଗଦୃଷ୍ଷି । ରାକ୍ଷସ ଓ ପିଶାଚମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ହେଲା 
ମସ୍ସରୀ ଦୃଷ୍ଟି । ଅସୁରମାନେ ଭୋଗପ୍ରବଣ; ସୁନ୍ଦର କିଛି ଦେଖିଲେଇ ସେମାନଙ୍କର 
ସ୍ବାର୍ଥକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଭୋଗପ୍ରବୃରି ବଢ଼ିଯାଏ । ସେମାନେ ବଳାକ୍ରାରରେ ସେମାନଙ୍କ ଲୋଲୁପ- 
କ୍ଲିଷ୍ଟ ଭୋଗପଫ୍ରବୃତିକୁ ଚରିତାର୍ଥ କରନ୍ତି । ତା' ଫଳରେ ସୁନ୍ଦର ବସ୍ତୁ ମଳିନ ହୋଇଯାଏ, 
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୨୮୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ନିର୍ଜୀବ ଓ ଜଡ଼ ହୋଇଯାଏ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟଓପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ 
ଭୋଗକାମୀ ଅସୁରଙ୍କ ପରି; ଏପରିକି, ଇହ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଅଧୀଶ୍ବର ଇନ୍ଦ୍ରଦେବ ମଧ୍ଯ ଅଲେ 
ଜଣେ ଭୋଗାନ୍ଧ ଦେବତା | ତାଙ୍କର ଭୋଗଦୃଷ୍ି କବଳିତ ହୋଇ ଅପରୂପା ଲାବଣ୍ୟମୟୀ 
ପ୍ରାଣବତୀ ଅହଲ୍ୟା ଗୋଟିଏ ନିର୍୍ୀବ ପାଷାଣ ପରି ଜଡ଼ ଓ ରୁକ୍ଷ ହୋଇଗଲେ । ବହୁ 
ବର୍ଷ ପରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଭଗବାନ୍‌ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟିପାତ ଓ ଦିବ୍ୟଶରୀର ସ୍ପର୍ଶରେ 
ପ୍ରସ୍ତରୀଭୂତା ଅହଲ୍ୟା ନବଜୀବନ, ନବଚେତନା ଓ ଅଭିନବ ଦିବ୍ଯସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର 
ଅଧକାରିଣୀ ହେଲେ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ର ଜଣେ ଦେବତା ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ରଷିଙ୍ଗ ଅଭିଶାପରେ 
ବିକଳାଙ୍ଗ ହୋଇଗଲେ । 


ଅପରପକ୍ଷରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖନ୍ତୁ ପରମ ସୌହନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟ, ପରମ ପ୍ରେମମୟ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ଓ ଦିବ୍ୟସ୍ପର୍ଶ ଫଳରେ ମଥୁରାରାଜ 
କଂସାସୁରର ବେଶକାରିଣୀ କୁସିତଦର୍ଶନା ବକ୍ରାଙ୍ଗୀ କୁବୁଜା ଏକ ଦିବ୍ୟ ରୂପଲାବଣ୍ୟରେ 
ଝଟକି ଉଠିଲା ଏବଂ ତା” ହୃଦୟରେ ମଧ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମାନୂୁରାଗ ଜାତ ହେଲା | 
ତେଣୁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଭର କରେ ସୌହନ୍ଦର୍ଯ୍ୟପାୟୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୃଷ୍ଟି ଓ ସ୍ପର୍ଶର ଶୁଦ୍ଧତା ଓ 
କଲ୍ୟାଣମୟତା ଉପରେ । 


ଯାହା ସୁନ୍ଦର, ତାହା ମଧ୍ଯ କଲ୍ୟାଣମୟ | ଏ ଜଗତ୍ରେ ଯାହା କିଛି ଭଦ୍ର, 
ଭବ୍ୟ, ଶ୍ଲୀଳ ଓ ପ୍ରେମମୟ, ସେସବୁ କିଛି ସୁନ୍ଦର । କୂମତି ଦୁଃଶାସନ ସଭାସ୍ଥଳରେ 
ଗୁରୁଜନ ଓ ଲଘୁଜନମାନଙ୍କ ଆଗରେ ପାଣ୍ଡବଗ୍ଧହିଣୀ ମହାସତୀ କୁଳବଧୂ ଦୌପଦୀଙ୍କୁ 
ବିବସ୍ତ୍ର ଉଦ୍ୟମ କଲା | ଦୁଃଶାସନର ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ଅଶ୍ଲୀଳ, ଅଭଦ୍ର, ଅମଙ୍ଗଳକାରକ ଓ 
ଅସୁନ୍ଦର । କିନ୍ତୁ ଯମୁନାଜଳରେ ସ୍ଵାନରତା କୃଷ୍ଣପ୍ରେମାନୁରାଗିଣୀ ଗୋପୀମାନଙ୍କର 
ବସ୍ତହରଣ କରିଥିଲେ ପରମ ପ୍ରେମପୁରୁଷ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର । ଏହା କିନୁ ଅଶ୍ଲୀଳ 
ନୁହେଁ, ଅଭଦ ନୂହେଁ କି ଅସୁନ୍ଦର ନୁହେଁ । ଏହା ସେହି ପରମ ପ୍ରେମପୁରୁଷଙ୍କର ରହସ୍ୟମୟ 
ସୁଗଭୀର ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମଲୀଳାର ଏକ ରୂପକ ଦୃଶ୍ୟ | 

ଯାହା କିଛି ଆଛାଦିତ, କପଟମୟ, କୃତ୍ରିମ ସାଜସଜାମୟ, ସେସବୁ ଅସୁନ୍ଦର | 
କିନ୍ତୁ ଯାହା କିଛି ନଗ୍ନ, ସ୍ଵାଭାବିକ ବା ନୈସର୍ଟିକ ଏବଂ ଯାହା କିଛି ସରଳ, ଅନାବିଳ 
ଓ ସ୍ଵଚୁ, ସେସବୁ କିଛି ସୁନ୍ଦର; କିନ୍ତୁ ସବୁ ପ୍ରକାର ନଗୁତା ସୁନ୍ଦର ନୁହେଁ କି ସବୁ ପ୍ରକାର 
ଆଛାଦନ ମଧ୍ଯ ସୁନ୍ଦର ନୂହଁ । 

ପୈଶାଚିକ ଦୃଷ୍ଟି ଯଦି ସୁନ୍ଦର ବସ୍ତୁ ଉପରେ ପଡ଼େ, ତେବେ ତାହା ଧ୍ସ୍ତବିଧ୍ଵସ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ, ଭ୍ରଷ୍ଟ-ବିଭୂଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଧ୍ଵଂସମଂସନ ହୋଇଯାଏ । 
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ଯାହା ସତ୍ୟ, ତାହା ହିଁ ଶିବ ଓ ସୂନ୍ଦର ୨୮୧ 


କଳାପାହାଡ଼ମାନେ ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ପ୍ରତିହିଂସାପରାୟଣ ହୋଇ ଜଗତର ସୁନ୍ଦର ଜିନିଷଗୁଡ଼ିକ 
ଧ୍ଵଂସ କରିଦେଇଛନ୍ତି । ଧର୍ମକୁ ଆଳକରି ବହୁ ପିଶାଚୀ ମଣିଷ ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର ମନ୍ଦିର, 
ଗିର୍ଜା, ମସ୍କିଦ୍‌ ଓ ସୃପମାନଙ୍କୁ ଭାଟି ଧ୍ଵଂସ କରିଦେଇଛନ୍ତି । ପୈଶାଚିକ ମଣିଷମାନେ 
ସୁନ୍ଦର ବସ୍ତୁ ଓ ସୁନ୍ଦର ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଦେଖି ସହ୍ୟ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ଆଖି 
ଓ ମନରେ ନିଆଁ ଲାଗିଯାଏ । 


ଆମର ଏ ପୂଥବୀରେ ପ୍ରକୃତି ଦେବୀ କି ସୁନ୍ଦର ନଦନଦୀ, ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ, 
ବନ ଅରଣ୍ୟ, ପ୍ରାନ୍ତର, ସମୁଦ୍ର ଆକାଶ ଆମ ପାଇଁ ତିଆରି କରି ରଖିଛନ୍ତି । ଆମ 
ମଣିଷମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଯୁଗ-ଯୁଗ ଧରି କେତେ ସୁନ୍ଦର ଦିବ୍ୟପୁରୁଷମାନେ ଆବିର୍ଭୂତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ରାମ, କୃଷ୍ଣ, ବୁଦ୍ଧ, ଯିଶୃ, ମହମ୍ମଦ, ନାନକ, ଚୈତନ୍ୟ, ବିବେକାନନ୍ଦ, 
ରାମକୃଷ୍ଣ, ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ, ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ, ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରମୁଖ ପୁରୁଷୋତ୍ତମମାନେ ଏବଂ 
ମୈତ୍ରେୟୀ, ଗାର୍ଗୀ, ସୀତା, ଦୌପଦୀ, କୂନ୍ତୀ, ଶକୁନ୍ତଳା, ଦମୟନ୍ତୀ, ସତ୍ୟଭାମାଙ୍କଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ରାଣୀ ଦୁର୍ଗାବତୀ, ଅହଲ୍ୟାବାର, ମୀରାବାର, ସାରଦାମଣି, 
କସ୍ତୁରୀବାଇ, ମୀରା ବେନ, ମୀରା ପୌରେନ୍‌, ନାଇଟିଙ୍ଗେଲ୍‌, ମଦର ଟେରେସା ପ୍ରମୁଖ 
ନାରୀରତ୍ସମାନେ ଏ ପୃଥବୀରେ ଜନ୍ନହୋଇ ଏ ପୃଥବୀକୁ ଓ ମାନବଜୀବନକୁ କି ଅପୂର୍ବ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ମାଧୂର୍ଯ୍ୟର ମହିମାରେ ଧନ୍ୟ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ଭାବିଲେ ଅନ୍ତର ପରମ 
କୃତଜ୍ଞତାରେ ପରିପ୍ଲୃତ ହୋଇଯାଏ । 
© 


୯୭. ଯାହା ସତ୍ୟ, ତାହାହିଁ ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦର 


ଏ ଜଗତର ସ୍ଵଷ୍ଟା ପରାପ୍ୂର ପରମେଶ୍ବର ଏକାଧାରରେ ସତ୍ୟ, ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦର | 
ତାଙ୍କଠାରେ ଏହି ତିନୋଟି ଗୁଣ ପରସ୍ତରଠାରୁ ଝ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତି । ଏଇ ଗୁଣ 
ତିନୋଟି ଭିତରେ ଅଭେଦ୍ୟ ପ୍ରାଚୀର ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ ଭାଷାରେ କହିଲେ ଯାହା 
ସତ୍ୟ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଶିବ ଓ ତାହାହିଁ ସୁନ୍ଦର | ସେହିପରି ଯାହା ଶିବ, ତାହା ସତ୍ୟଠାରୁ ବା 
ସୁନ୍ଦରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ନୁହେଁ | ଶେଷରେ ଯାହା ସୁନ୍ଦର, ତାହାହିଁ ସତ୍ୟ ଓ ତାହାହିଁ ଶିବ ବା 
ମଙ୍ଗଳ | 


ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ଏହି ତିନୋଟି ଗୁଣକୁ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଆମର ଏଇ 
ସାଂସାରିକ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ବସ ସେତେବେଳେ ଆମକୁ ପ୍ରଥମରୁ 
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୨୮୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ମନେରଖିବାକୁ ହେବ ଯେ, ଆମେ ବୁଝୁଥିବା ସତ୍ୟ, ଆମେ କରୁଥିବା ମଙ୍ଗଳ ଓ 
ଆମେ ଦେଖୁଥିବା ସୁନ୍ଦର ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଭାବ ସଙ୍ଗେ ମିଳୁଛି କି ନାହିଁ । ଯେଉଁ ସତ୍ୟ 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଭାବର ଯେତେ ନିକଟତର, ତାହା ସେତିକି ପରିମାଣରେ ସତ୍ୟ | ଯେଉଁ 
ମଙ୍ଗଳ ଭଗବାନଙ୍କ ଭାବର ଯେତିକି ନିକଟତର, ତାହା ସେତିକି ପରିମାଣରେ ମଙ୍ଗଳ 
ଓ ଯେଉଁ ସୁନ୍ଦର ଭଗବାନଙ୍କ ଭାବର ଯେତିକି ନିକଟତର, ତାହା ସେତିକି ମାତ୍ର ସୁନ୍ଦର | 
ଭଗବାନଙ୍କ ଭାବ ଆଡ଼କୁ ମୁହାଁଇ ନ ଥିବା କୌଣସି ସତ୍ଯ, କୌଣସି ମଙ୍ଗଳ ବା 
କୌଣସି ସୁନ୍ଦର କେବେ ବି ସତ୍ୟ ଶିବ ସୁନ୍ଦର ହେବ ନାହିଁ । 


ଆମ ଭଳି ମଣିଷମାନଙ୍କ ମନ ନାନାଦି କୂଟିଳତାରେ ବକ୍ର; ଆମ ହୃଦୟ ନାନାଦି 
ଅଶୁଭ ଭାବନାରେ କଳୁଷିତ; ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଶରୀର ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ମଧ୍ଯ ନାନାବିଧ ଜଡ଼ତା, 
ଅନମନୀୟତା, ସଂକୀର୍ଣ୍ତତା, ଲୋଭ ଓ ଲାଳସାଦିରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ 
ଆମର ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ଯ ନାନାପ୍ରକାର କାର୍ପଣ୍ୟ ଦୋଷରେ ସଙ୍କୁଚିତ ଓ ଭୀରୁ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଥାଏ । ଏପରିସ୍କୁଳେ, ଆମେ ଆମର ଦୈନନ୍ଦିନ ସାଂସାରିକ ଜୀବନରେ କିପରି ସତ୍ୟକୁ, 
ମଙ୍ଗଳକୁ ଓ ସୁନ୍ଦରକୁ ସମ୍ପୂର୍ଵଭାବେ ଓ ସମଗ୍ରଭାବେ ବୁଝିପାରିବା ଓ ତାକୁ ଆମ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଇପାରିବା ? ତା' ଛଡ଼ା ଏହି ଆମର ସାଂସାରିକ ଜୀବନରେ ମୋତେ 
ଯାହା ସତ୍ୟ ମନେହେଉଟି, ତୂମକୁ ତାହା ଅସତ୍ୟ ବା ଅର୍ଵସତ୍ୟ ମନେ ହୋଇପାରେ । 
ମୋତେ ଯାହା ମଙ୍ଗଳକର ହେଉଛି, ତୁମପାଇଁ ତାହା ଅମଙ୍ଗଳକର ହୋଇପାରେ ଏବଂ 
ମୋତେ ଯାହା ସୁନ୍ଦର ଲାଗୁଛି ବା ଦିଶୁଛି, ତାହା ତୁମ ଅନୁଭବରେ ଖୁବ୍‌ କୁସିତ ବା 
ବୀଭତ୍ସ ବୋଧ ହୋଇପାରେ | ତେଣୁ ଏଠି ଆମର ଏଇ ପାର୍ଥବ ଜୀବନରେ ମୁଁ ହିଁ 
ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟକୁ ଠିକ୍‌ ଦେଖୁଛି, ମଙ୍ଗଳକୁ ଠିକ ଦେଖୁଛି ଓ ସୁନ୍ଦରକୁ ଠିକ୍‌ ଦେଖୁଛି 
ବୋଲି ଆମେ କେମିତି ଦମ୍ଭର ସହିତ କହିପାରିବା ? 


ସେଥୁପାଇଁ ଅଧାତ୍ସ ମହାଜନମାନେ ଗୋଟିଏ କଥା ସମସ୍ବରରେ କହିଛନ୍ତି 
ଯଦି ସତ୍ୟ କ'ଣ ବୁଝିବାକୁ ଗାହଁ- ଯଦି କିଛି ମଙ୍ଗଳକାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଗାହଁ ଏବଂ ଯଦି 
କିଛି ସୁନ୍ଦର କଥା ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଚାହଁ, ତେବେ ପ୍ରଥମ ସର୍ଭ ହେଉଛି, ତୁମେ ଏ 
ଦିଗରେ ଯଥାର୍ଥରେ ନିଷ୍ଠାପର ହୁଅ | ଦ୍ଵିତୀୟ ସର୍ଭ ହେଉଛି, ନିଜ ଭିତରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବେ 
ଅହଂକାର, ଅଭିମାନ ଓ ସ୍ବାର୍ଥଭାବକୁ ବିଲୋପ କର ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଭାବନାରେ 
ନିଜକୁ ସର୍ବଦା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କରିରଖ । ତା' ହେଲେ ଯାଇ ଜୀବନରେ ସତ୍ୟ, ମଙ୍ଗଳ ଓ 
ସୁନ୍ଦରକୁ ବୁଝିପାରିବ ଓ ସେଇ ଦିଗରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବ । 
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ଯାହା ସତ୍ୟ, ତାହା ହିଁ ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦର ୨୮୩ 


କିନ୍ତୁ ଯେତେ ଯାହା କଲେ ବି, ଆମ ଭଳି ମଣିଷମାନେ ପରମସତ୍ୟ, ପରମମଙ୍ଗଳ 
3 ପରମସୁନ୍ଦରକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣଭାବେ ଓ ସମଗ୍ରଭାବେ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ 
ଅନ୍ତତଃ ଆମ ଭିତରେ ଏତିକି ମାତ୍ର ବିନୟଭାବ ରହିବା ଉଚିତ । ଆମେ ଯେତେ 
ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପର, ନିରହଂକାର ଓ ଭଶ୍ଵରପରାୟଣ ହେଲେ ବି, ପରମସତ୍ୟ, ପରମଶିବ ଓ 
ପରମମଙ୍ଗଳକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅବଧାରଣ କରିବା ଆମ ପକ୍ଷେ ସହଜ ନୂହେଁ । ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ, ମହାତ୍ାଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିନୋବା ବାଭେ ପ୍ରମୁଖ ମହାତ୍ସାମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜେ 
ପରମ ସତ୍ୟ-ଶିବ-ସୁନ୍ଦରକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଉପଲବ୍ଧ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ଦମ୍ଭୋକ୍ତି କରି ନାହାନ୍ତି; 
ବରଂ ସେମାନେ ବିନୀତଭାବେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସେମାନେ କେବଳ ନିଜ ଜୀବନରେ 
ନିଷ୍ଠାପର ଭାବେ ସତ୍ୟ, ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦରକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । 
ସେଥୁପାଇଁ ମୁକ୍ତ ମନରେ ଓ ଖୁବ୍‌ ସରଳ ଭାବରେ ଜୀବନରେ ପରୀକ୍ଷା-ନିରାକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି 
ମାତ୍ର । 


ଆମେ ମଧ୍ଯ ସେତିକି ମାତ୍ର କରିପାରିବା । ଯେଉଁମାନେ ଯଥାର୍ଥରେ ଧର୍ମ ପରାୟଣ, 
ସେମାନେ ଯେଉଁ ଧାର୍ମିକ ସମ୍ପଦାୟର ହୁଅନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି-ନିଜ ନିଜ ଜୀବନରେ 
ସତ୍ୟପରାୟଣ ହେବାକୁ, ମଙ୍ଗଳକାରୀ ହେବାକୁ ଓ ସୁନ୍ଦରକୂ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଆଜୀବନ 
ସାଧନା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | 


mm m= 


ଏ ଜଗତ୍ରେ ଏମିତି କିଛି ଯଥାର୍ଥ ସୁନ୍ଦର ବସ୍ତୁ ନାହିଁ, ଯାହା ମିଥ୍ୟାକୁ ଆଶ୍ରା 
କରି ରହିଛି । ତା' ହୋଇଥଲେ ସେ ବସ୍ତୂ ପ୍ରକୃତରେ ସୁନ୍ଦର ନୁହେଁ; ଏହା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର 
ଅନୁକରଣ କିମ୍ବା ଏକ ନକଲି ସୌହନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ। ଏହି ବାହ୍ଯ ନକଲି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଆମକୁ 
ଆକର୍ଷଣ କରାଏ; କିନୁୁ ପରିଣାମରେ ଆମର ଅମଙ୍ଗଳ କରେ | ସେହିପରି ଏ ଜଗତ୍ରେ 
ଏମନ୍ତ ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ୟ ନାହିଁ, ଯାହାକି ରୂପରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କୂସ୍ଥି, ବୀଭସ ଓ ପରିଣାମରେ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୀଷଣ ଓ ଅମଙ୍ଗ ନପ୍ରଦ | ସେପରି ହୋଇଥୁଲେ ସେହି ସତ୍ୟ ପ୍ରକୃତରେ  ମିଥ୍ୟା' ; 
କିନ୍ତୁ ସତ୍ୟର ମୁଖା ପିନ୍ଧି ଆମକୁ ଉତ୍ପୀଡ଼ନ କରୁଛି କିମ୍ବା ପ୍ରତାରିତ କରୁଛି । ଶେଷରେ 
ଏ ଜଗତ୍ରେ ଏପରି କିଛି ଯଥାର୍ଥ ମଙ୍ଗଳ ନାହିଁ, ଯାହାକି ସତ୍ୟଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ଓ ପ୍ରକାଶରେ 
କୂସିତ ଓ ବୀଭସ | ଏପରି ହୋଇଥଲେ ତାହା ପ୍ରକୃତରେ “ମଙ୍ଗଳ” ନୂହେଁ- ମଙ୍ଗଳର 
ଛଦ୍ଧବେଶରେ ତାହା ଅସତ୍ୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରୁଛି ଓ ଅସୁନ୍ଦରର ମହିମା ବଢ଼ାଉଛି । 


ଏହିସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ ଯାହା ସତ୍ୟ, ତାହାହିଁ ମଙ୍ଗଳ ଓ ତାହାହିଁ ସୁନ୍ଦର | 
ଆମ ଚାରିପଟେ ନାନାଦି ସତ୍ଯ ରହିଛି; କିନ୍ତୁ ସବୁ ସତ୍ଯ ଆବୃତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତ 
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୨୮୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ନାନାଦି ମିଥ୍ୟାର କୂହେଳିକା ଭିତରେ | ସେହିପରି ଆମ ଚାରିପଟେ ନାନାଦି ମଙ୍ଗଳ 
ରହିଛି । କିନୁୁ ସବୁ ମଙ୍ଗଳତକ ଅମଙ୍ଗଳମାନଙ୍କ ଆଢୁଆଳରେ ଲୁଚି ରହିଛନ୍ତି; ଏବଂ 
ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ବି ନାନାଦି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପୂରିରହିଛି; କିନୁୁ ଯାବତୀୟ ଅସୁନ୍ଦର ଓ 
କୁସିତତାର ଆବରଣ ସେସବୁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ଢାଙ୍କି ରଖିଛନ୍ତି | 


ସେଥ୍‌ଯୋଗୁଁ ଯେ ସତ୍ୟ, ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦରକୂ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାକୁ ଗାହେଁ, ଯେ 
ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ, ମଙ୍ଗଳ ଓ ସୁନ୍ଦରକୁ ନିଜ ଜୀବନରେ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଗାହେଁ, ତାକୁ 
ସେଥୁପାଇଁ ନିଷ୍ଠାପରଭାବେ ସାଧନା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଜୀବନର ଅସଂଖ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଓ 
ଭାବ ସମ୍ବନ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । କିନ୍ତୁ କେବଳ ଜ୍ଞାନୀ ହେଲେ ଚଳିବ 
ନାହିଁ; ଧ୍ଯାନୀ ହେବାକୁ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିବ। ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଚିତ୍ତ ସର୍ବଦା ଚଳଚଞ୍ଚଳ, 
ଯେଉଁମାନଙ୍କ ମନ ପ୍ରାଣ ଶରୀର ଅଜ୍ଞାନାବୃତ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ୟକୁ ଓ ନିଜକୁ 
ପ୍ରତାରଣା କରିଗାଲିଥାନ୍ତି ସେମାନେ କେବେବି ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ୟ, ମଙ୍ଗଳ ଓ ଯଥାର୍ଥ 
ସୂନ୍ଦରକୂ ବୁଝି ପାରିବେ ନାହିଁ କି ଧରିପାରିବେ ନାହିଁ । ନିଷ୍ଠା, ଆନ୍ତରିକତା, ସରଳତା ଓ 
ଶୁଦ୍ଧତା ନ ରହିଲେ କେହି ଅସତ୍ୟ, ଅମଙ୍ଗଳ ଓ ଅସୁନ୍ଦର ଭିତରୁ ସତ୍ୟ, ମଙ୍ଗଳ ଓ 
ସୁନ୍ଦରକୁ ବାଛିପାରିବେ ନାହିଁ କି ଚିହ୍ନିପାରିବେ ନାହିଁ । 


ଶାସ୍ତ୍ର କହନ୍ତି" ' ସତ୍ୟମେବ ଜୟତେ! ; ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ସତ୍ୟରେ ଥାଏ, ତା'ରି 
କେବଳ ବିଜୟ ହୁଏ, କାରଣ ସତ୍ୟ କେବେ ପରାଜିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
ମଙ୍ଗଳ ଓ ସୁନ୍ଦରକୁ ଡାକିଆଣେ | ସତ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାମାତ୍ରେଇ ମଙ୍ଗଳ ଓ ସୁନ୍ଦର ତା' 
ସହିତ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଯାନ୍ତି । ଯାହା ସତ୍ୟ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ । ସତ୍ୟରେ ଏ 
ପୃଥ୍ବୀ ଆତଯାତ ହେଉଛି । ସତ୍ୟର ରୂପହିଁ ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ସତ୍ୟର କର୍ମ ହିଁ ମଙ୍ଗଳ 
ଅତଏବ ସତ୍ୟହି ମୂଳକଥା । 
© 
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ମାୟା ଓ ଲୀଳା (ନୃଶଂସଙ୍କ ମାୟାଦର୍ଶନ) ୨୮୫ 


|¦ ମାୟା ଓ ଲୀଳା ପ୍ରସଙ୍ଗ ॥ 


୯୮. ମାୟା ଓ ଲୀଳା 
( ନୃଶଂସଙ୍କ ମାୟାଦର୍ଶନ) 


ଏ ସଂସାର ମିଥ୍ୟାମାୟା | ଏଠି କିଏ କାହାର ନୁହେଁ | ତୁ ଏକା ହୋଇ ଜନ୍ତିଛୂ; 
ଏକା ହୋଇ ମରିବୁ । କିଏ ତୋ” ପଛରେ ଗୋଡ଼େଇଯିବେ ନାହିଁ । ଯାହାସବୁ ଧନ 
ଅର୍ଚିଛୁ, ତାକୁ ସବୁ ତୋ ମଲାପରେ ଖଣ୍ଟ ଖାଇବେ; ତା' ନ ହେଲେ, ତୋ ପୁଅ, ଝିଅ, 
ନାତି ନାତୁଣୀ, ଭାଇ ଭଉଣୀ, ପୁତୁରା, ଭଣଜାମାନେ ତୋର ସେହି ସଞ୍ଚତ ଧନକୁ 
ନେଇ କଳିକଜିଆ କରିବେ; ମାଲିମୋକଦ୍ଦମାରେ ମାତିବେ । ତୋ” ଆପଣା ଭାର୍ଯ୍ୟା 
ମଧ୍ଯ, ଯାହାକୁ ତୁ ଏତେ ଶାଢ଼ି ଚୁଡ଼ି ଦେଇ ଆଦର କରି ରଖିଛୁ, ସେ ମଧ୍ଯ ତୂ ମଲାପରେ 
ତୋ” ପଛରେ ଗୋଡ଼େଇଯିବ ନାହିଁ; ତୋ ସଞ୍ଚତ ଧନକୂ ତୋ” କୋକେଇରେ କେହି 
ସଜେଇ ଦେବେ ନାହିଁ । ତୂ ମଧ୍ଧ ମୃତ୍ୟୁପରେ ତୋ” ଧନ ସମ୍ପରି, ଦାରା ସୂତଙ୍କୁ ନେଇ 
ଆରପାରିକୁ ଯାଇପାରିବୁ ନାହିଁ । ତେବେ ଆରେ ମୂଢ଼ ! ଏ ସବୁଥୁରେ କାହିଁକି ମାତିଛୁ ? 
ଏମାନଙ୍କୁ ନେଇ କାହିଁକି ଘାଣ୍ଠିହେଉଛୁ ? 


ବାସ୍‌-ଏହି ହେଲା ଆମ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଚଳିତ 
ଏକ ମାୟା-ଦର୍ଶନ । ମୋ ମତରେ ଏଭଳି ବିଚାର ଯେଉଁମାନେ କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଘୋର ମୂଢ଼, ସ୍ବାର୍ଥପର ଓ ନୃଶଂସ ବ୍ଯକ୍ତି । ଆଛା, ମୁଁ ମଲାପରେ ମୋ ସ୍ତୀ ମୋ 
କୋକେଇ ପଛରେ ବାନମୁକୂଳା କରି କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି ପାଗଳୀ ଭଳି ମଶାଣିଯାଏ ଦଉଡ଼ିବ 
3 ମୋର ଶବଟି ଚିତାରେ ଜଳିଉଠିଲାକ୍ଷଣି ତା' ଭିତରକୁ ହୁ' ଜିନା ଡେଇଁପଡ଼ି ମୋ 
ଶବ ସହିତ ଜିଅନ୍ତା ଜଳିବାକୁ ଲାଗିବ¬ ତା” ହେଲେ ଯାଇ ମୁଁ ଭାବିବି ଯେ ମୋର ଏ 
ପତ୍ନୀ ମାୟା ନୁହେଁ“ ସତକୂସତ ସତୀ ସ୍ତ୍ରୀ ? ମୋ ମୃତ୍ୟୁପରେ ମୋର ଅତ୍ଵା ସ୍ଵର୍ଗ ବା 
ନରକକୁ ଯାଉଥଲାବେଳେ ତା” ସହିତ ମୋର ସଞ୍ଚୃତ ଟଙ୍କା ସୂନା, ଗାଡ଼ି, ଫ୍ରିଜ୍‌, 
ଟି.ଭି., ପଲଙ୍କ ପ୍ରଭୃତି ମୋ ସାଥବରରେ ଆରପୁରକୁ ଉଡ଼ି ଉଡ଼ି ଗାଲିଥୁବେ- ଏହା କ'ଣ 
ମୋର ଆତ୍ସା ପାଇଁ ଖୁବ୍‌ ସନ୍ତୋଷକ୍ନକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହେବ ? ମୁଁ ମଲାପରେ ମୁଁ ଛାଡ଼ିଯିବା 
ପରିବାରପାଇଁ ଏକ ନ୍ୟାୟୋଚିତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହେବ ? ଆଛା, ମୁଁ ମରିବା ସାଥ ସାଥ ମୁଁ 
ଭଲପାଉଥୁବା ସବୁ ନରନାରୀ କ'ଣ ମୋ ପଛରେ ଗୋଡ଼େଇ ଗୋଡ଼େଇ ଆରପାରିରେ 
ଯାଉ ପହୁଁଚିଲେ ମୋତେ ଭଲ ଲାଗିବ ? 
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9୨୮୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଏପରି ପ୍ରତ୍ୟାଶା କରିବା ଖୁବ୍‌ ନୃଶଂସ ଓ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଭିତରୁ ଆସେ | ଯେଉଁମାନେ 
ମନ ଭିତରେ ସଂସାରଠାରୁ ଏଭଳି ଦାବି ରଖୁ ଏ ସଂସାରକୁ ମାୟା ବୋଲି କହୁଥାନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଯେ ଘୋର ଅଜ୍ଞାନ ଓ ନିଜେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମାୟାଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି, ଏଥିରେ ସନ୍ଦେହ 
ନାହିଁ । 


କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ତ” ଗଲା ନିଶୂର ବୈରାଗୀମାନଙ୍କ କଥା | ଆମର ଏହି ସଂସାର 
ଭିତରେ ବି ବହୁ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ' ମାୟା ଶବ୍ଦକୁ ଖରାପ ଅର୍ଥରେ ନିଅନ୍ତି 
ନାହିଁ । “ସେ ପିଲାଟିକୁ ଦେଖି ମୋର ଭାରି ମାୟା ହେଲା”¬ କିମ୍ବା “ସେ ଲୋକଟା 
କଥା କଂ ଣ କହିବି ? ତା'ର କାହାପ୍ରତି ଦୟା ନାହିଁ କି ମାୟା ନାହିଁ ।” କିମ୍ବା “ତୋର 
ଭାରିଯା ସେଠି ହାସ୍ପାତାଳରେ ପଡ଼ିଛି ଏତେ କଷ୍ଟ ପାଉଛି; ଅଥଚ ତୋର ତା' ପ୍ରତି 
ଏତେ ଟିକିଏ ବି ମାୟା ନାହିଁ ଯେ ତୂ ଏଠି ବସି ଯାତ୍ରା ଦେଖୁଛୁ ?' ଏ ସବୁ ଉ୍ତିରେ 
ମାୟା ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ମିଥ୍ୟା ବା ରନ୍ଦ୍୯ଜାଲ ନୁହେଁ । ଏଠି ମାୟା ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା 
କରୁଣାମିଶ୍ରିତ ସ୍ଵେହ ବା ପ୍ରେମ । ଆମର ଏହି ସମାଜ, ସଂସାରରେ ବହୁ ଲୋକ 
ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଭାରି ସ୍ବେହୀ, ଦୟାଳୁ, ସହାନୁଭୂତିଶୀଳ, ଅନୁକମ୍ପାପ୍ରବଣ ଓ 
ସ୍ବେହପ୍ରେମରେ ସର୍ବଦା ଜୁଡ଼ୁବୁଡ଼ୁ । ଏଭଳି ନରନାରୀ କେବଳ ମଣିଷ ପ୍ରତି ନୁହଁ, 
ଗୋଟିଏ ଛୋଟ ଗୁଣ୍ଡୁଚିମୂଷା ବା ପାରାଟିଏ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ସ୍ବେହଶୀଳ | ସେମାନଙ୍କ କରୁଣା 
କୋମଳ ହୃଦୟ ସବୁରି ସୁଖ-ଦୂଃଖରେ ବିଗଳିତ ହେଉଥାଏ | ସେମାନେ ଏ ସଂସାରରେ 
ନିଜେ ହୁଏତ ଖୁବ୍‌ ଦୁଃଖ-କଷ୍ଟରେ ପଡ଼ିଥିବେ; ମାତ୍ର ଅପରର ଦୂଃଖ-କଷ୍ଟକୁ ସେମାନେ 
ନିଜ ଦୂଃଖ-କଷ୍ଟଠାରୁ ବଡ଼ ବୋଲି ଦେଖନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଆଖି ସର୍ବଦା ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖରେ 
ସଜଳ ହୋଇଯାଉଥାଏ । ଅନ୍ୟକୁ ସ୍ବେହ କଲାବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ମନରେ କୌଣସି 
ବାଛବିଚାର ନ ଥାଏ ¦ ସେ ବଡ଼ ହେଉ ବା ସାନ ହେଉ ବା ଇତର ପ୍ରାଣୀଟିଏ ହେଉ, 
ସମସ୍ତଙ୍ଗ ପ୍ରତି ଏମାନଙ୍କ ହୃଦୟ ସର୍ବଦା ମାୟାରେ ଘାରି ହୋଇଯାଉଥାଏ | ଏହି ଧରଣର 
ମାୟାଶୀଳ-ମାୟାଶୀଳା ନରନାରୀମାନେ ଅନ୍ୟର ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ଏତେ ଜଡ଼ିତ 
ହୋଇଥାନ୍ତି ଯେ, ସେମାନେ ପ୍ରାୟଶଃ ନିଜକୁ ଭୁଲିଯାଇଥାନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର କୌଣସି 
ଅଂହକାର କି ଅଭିମାନ ନ ଥାଏ- ସ୍ଵାର୍ଥବୁଵି ନ ଥାଏ । ଏପରିକି, ଏମାନଙ୍କର 
ସାମାନ୍ୟତମ ଖଳବୁଵ୍ଧି ବା ଦୁଷ୍ଟବୁଵି ନ ଥାଏ । ଏମାନେ କାହାଠାରୁ କିଛି ପ୍ରତ୍ୟାଶା 
କରନ୍ତି ନାହିଁ¬ କାହାଠାରୁ କିଛି ଦାବି କରନ୍ତି ନାହିଁ । କାହାପ୍ରତି ଏମାନଙ୍କର ସାମାନ୍ୟତମ 
ଅଭିଯୋଗ ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ | ଜଣେ ଅତି ଦୂଷ୍ଟ ସଇତାନ-ସ୍ବଵଭାବର ମଣିଷଟିଏ ମଧ୍ଯ ଯଦି 
କୌଣସି କାରଣରୁ କଷ୍ଟ ପାଉଥାଏ, ତେବେ ତା' ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଏମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ମାୟା 
ଓ ସହାନୁଭୂତି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । ଏମାନେ ସେ ଲୋକର ମଧ୍ଯ ସେବା-ଶୁଶୁଷା କରିବାକୁ 
ପଛାନ୍ତି ନାହିଁ । 
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ମାୟା ଓ ଲୀଳା (ନୃଶଂସଙ୍କ ମାୟାଦର୍ଶନ) ୨୮୭ 


ଏ ଧରଣର ସଂସାରୀ ନରନାରୀମାନେ କହନ୍ତି ଏ ସଂସାର ଅବଶ୍ୟ ଘୋର 
ଦୁଃଖପୂର୍ଣ । ଏ ଜୀବନ ସର୍ବଦା ଆପଦ-ବିପଦରେ ଥରହର । ଦିଅଁଦେବତା ଆମ ଦୂଃଖୀ 
ମଣିଷଙ୍କ ଡାକ ଶୁଣିଲେ ଶୁଣିବେ, ନ ଶୁଣିଲେ ନ ଶୁଣିବେ | ଭଗବାନ୍‌ କେଉଁଠି ଅଛନ୍ତି, 
କ'ଣ କରୁଛନ୍ତି ଓ କ'ଣ ତାଙ୍କ ବିଚାର, ସେ କଥା ବା କାହାକୁ ଜଣା ? କିନୁ ମଣିଷର 
ହୃଦୟ ଧରି, ଅନ୍ୟ ମଣିଷଟିର ବା ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଟିର ଦୁଃଖକଷ୍ଟକୂ କିପରି ଭଲା ଆଖିବୁଜି 
ଦେଇପାରିବ ? ଯଦି ଏ ସଂସାରକୁ ମାୟା ବା ମିଥ୍ୟା ବୋଲି କହୁଛ, ତା'ହେଲେ ବି 
ଆମର ଓ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଯୋଉ ଦୁଃଖ ବା ଯାତନା, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ସେସବୁ ତ ଆଉ 
ମିଥ୍ୟା କି ମାୟା ନୂହଁ ? ଆମେ ସମସ୍ତେ ତ ଏଠି ଏଇ ମାୟାରେ ପଡ଼ିଥାଉଁ । କିଏ 
କେମିତି ଏଠି କାହାକୁ ଛାଡ଼ିଦେଇପାରିବା ୨? ଆମର ଏଇ ଦୁଃଖୀ ସଂସାରରେ ଅନ୍ଧଟିଏ 
ଛୋଟାକୁ କାନ୍ଧରେ ବସାଇ ଗଲିଛି ଏବଂ ଛୋଟାଟିଏ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଧ କାନ୍ଧରେ ବସି ତାକୁ 
ବାଟ ଦେଖାଇ ଯିବ- ତା” ନ ହେଲେ ଆମେ ଏଠି ବଞ୍ଚବା କିପରି ? ଏଠି ଆମର 
ଛୋଟାର ଅନ୍ଧ ପ୍ରତି ମାୟା ଓ ଅନ୍ଧର ଛୋଟା ପ୍ରତି ମାୟା । ଏଇ ମାୟାରେ ତ ଏଠି 
ସଂସାର ଗଲୁଛି । ତୁମେ ଏହାକୁ ଛାଡ଼ି ଯିବ କୁଆଡ଼େ ? କିପରି ମଧ୍ଯ ଯାଇପାରିବ ? 


ଯେଉଁ ହୃଦୟବାନ୍‌ ଦରଦୀ ମଣିଷ ଆମର ଏହି ଜୀବନ ବା ସଂସାର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏହି ଧରଣର ମାୟାକୁ ନିଜେ ଅନୁଭବ କରିଛି ଓ ଜଗତ୍‌ରେ ସର୍ବତ୍ର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଛି, 
ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ମାୟାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ବୁଝିଛି । ଏଇ ଧରଣର ସ୍ତେହଂ କରୁଣା ମାୟା 
କ'ଣ କେବଳ ମଣିଷର ଅଛି ? ସାମାନ୍ୟ ପିମ୍ପୁଡ଼ି, ମହୁମାଛି ଟିଏକୁ ବି ଦେଖନୁ; ଦେଖନ୍ତୁ 
ମଧ୍ଯ ଛୋଟ ନିରୀହ ଚଢ଼େଇଟିକୁ । ଗୋଟିଏ ମାଙ୍କଡ଼ ବା ଗୋଟିଏ ବାଘକୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖନ୍ତୁ | 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ମାୟା ଭାବର ବୀଜ ପୋତି ଦେଇଛନ୍ତି । 
ସନ୍ତାନସନ୍ତତିଙ୍କ ପ୍ରତି ମାୟା, ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବଙ୍କ ପ୍ରତି ମାୟା, ପ୍ରେମାସ୍ସଦମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମାୟା, 
ସର୍ବୋପରି ଏହି ପୂଥବୀ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ମାୟା ଉଣା-ଅଧ୍ବକେ ସବୁ ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କ ଭିତରେ 
ଅଛି । ବର୍ଭମାନ ତ ଉତ୍ତିଦବିଜ୍ଞାନୀମାନେ ପ୍ରମାଣ କରି ଦେଲେଣି ଅଯ, ଗଛବୃଚଛଙ୍କର 
ମଧ୍ଯ ଏହି ମାୟାଭାବ ଅଛି | ଫଳଫୁଲଭରା ଗଛଟିଏ ଡାଳ ମେଲେଇ ରହିଥାଏ 
ଚଢ଼େ ଇମାନଙ୍କ ପାଇଁ | ଛାଇ ମେଲେଇ ଦେଇଥାଏ ଖରାତାପରେ ତାପିତ ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କ 
ପାଇଁ, ଣିଷମାନଙ୍କ ପାଇଁ 


ତାତିର ଅନ୍ଧାର ଭିତରେ ସମସ୍ତେ ଯେ ଯେପରି ଚୂପ୍ଗାପ୍‌ ଶୋଇପଡ଼ିଥାନ୍ତି । 
ସକାଳ ହେଲାମାତ୍ରେ ଚାରିଆଡ଼େ ଚହଳ ପଡ଼ିଯାଏ; ଗହଳ ଲାଗିଯାଏ । ଏ ପୃଥିବୀରେ 
ସମସ୍ତେ ସକାଳର ଆଲୁଅରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି । ସୂର୍ଯ୍ୟ ବି ଆତୁର 
ହୋଇଉଠନ୍ତି ଏ ପୃଥବୀର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖିବାକୁ ଓ କିରଣର ସ୍ର୍ଶ ଦେବାକୁ । ରାତିର 


ଅନ୍ଧାର ଭିତରେ ସତେ କି ଆକାଶର ଚନ୍ଦ୍ର ଆଉ ତାରାମାନେ ମିଟିମଟି ହୋଇ ଏ 
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9୮୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ପୃଥିବୀକୁ ଚାହିରହି ଦେଖୁଥାନ୍ତି । ଆମେ ବି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖୁଥାଉ ଓ ଖୁସି ହେଉଥାଉ | 
ଆମ ମନରେ, ଆମ ଜାଣତରେ ବା ଅଜାଣତରେ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଆସିଯାଉଥାଏ- ଆମେ 
ଅଛୁ ଓ ଆମର ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ ଅଛନ୍ତି । ଆମେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖିବାକୁ ଗହୁଁ, ସମସ୍ତଙ୍କ 
ସାଙ୍ଗେ ପ୍ରାଣର ଲୀଳା ଲଗାଇବାକୁ ଚାହୁଁ ଏବଂ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ୟ ଆମ ସଙ୍ଗେ ତାହାହିଁ 
ଚାହାନ୍ତି । ଏଇ ଜୀବନଲୀଳାରେ ସୁଖ ଅଛି, ଦୁଃଖ ଅଛି, ସମ୍ପଦ ଅଛି, ବିପଦ ମଧ୍ଯ 
ଅଛି | ଜନ୍‌ ଅଛି, ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ଅଛି | ରୋଗ ଅଛି, ଆରୋଗ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଅଛି | ଆନନ୍ଦ ଅଛି, 
ବିଷାଦ ମଧ୍ଯ ଅଛି । ବିଶ୍ଵାସ ଅଛି, ପ୍ରବଞ୍ଚନା ମଧ୍ଯ ଅଛି । ସବୁ ମିଶାମିଶି ହୋଇ ଗଲିଛି 
ଆମର ଏହି ସମ୍ମିଳିତ ଜୀବନର ଲୀଳାଖେଳା । ଏଇ ଜୀବନଲୀଳାକୁ ହିଁ କେତେକ 
କହନ୍ତି ଲୀଳା ଓ ଆଉ କେତେକ କହନ୍ତି ମାୟା | ଏଇ ଜୀବନର ଯେ ସ୍ରଷ୍ଟା, ବିଧାତା, 
ସେ ଏକାଧାରରେ ମାୟାଧର ଓ ଲୀଳାନିଧ୍ବ । ବୁବ୍ିମାନ୍‌ ମଣିଷ, ହୃଦୟବାନ୍‌ ମଣିଷ, 
ସତ୍ୟ ଓ ପ୍ରେମ ଧର୍ମରେ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ମଣିଷ କେବଳ ଜାଣେ, ଏଇ ଜୀବନରେ ମାୟା 
କ'ଣ ଓ ଲୀଳା କ'ଣ! 


କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଦୟାମାୟାହୀନ, ଯେଉଁମାନେ ଅହଂସର୍ବସ୍, ଯେଉଁମାନେ 
ଏକପ୍ରକାର ନୃଶଂସ ଓ ଦାୟିତ୍ଵହୀନ, ସେମାନେ ଏଠି କାହାକୁ ଭଲ ପା'ନ୍ତି ନାହିଁ, 

କାହାକୁ ସହିପାରନ୍ତି ନାହିଁ, କାହାର ଶିରୀ ଦେଖିପାରନଚ୍ତି ନାହିଁ, ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ସର୍ବଦା 
ରଗରଗ ହେଉଥାନ୍ତି, ଦାନ୍ତ ଚୋବାଉଥାନ୍ତିଓ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମୁହଁ ମୋଡ଼ୁଥାନ୍ତିଖ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଘୃଣା କରୁଥାନ୍ତିଟ ସେହିମାନେଇ କେବଳ ଏ ସଂସାରକୁ, ସମାଜକୁ ଓ ପରିବାରକୁ 
ମାୟା” 'ମାୟା' କହି ନାକ ଟେକୁଥାନ୍ତି ଏବଂ ଏ ସଂସାରରୁ ପଳାଇଯିବାକୁ ବାଟ 
ଖୋଜୁଥାନ୍ତି, ' ମୁକ୍ତ” “ ମୁକ୍ତି” ବୋଲି ରଡ଼ି ଛାଡ଼ୁଥାନ୍ତି ଓ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅଭିସମ୍ପାତ 
ଦେଉଥାନ୍ତି । 

° 


୯୯. ମିଥ୍ୟା-ବୈରାଗୀ ଓ ମାୟା-ବୈରାଗୀ 


ହିନ୍ଦୁମାନେ ସାଧାରଣତଃ କଥା-କଥାକେ ' ମାୟା” ଶବଦଟି ବ୍ୟବହାର କରିଥାନ୍ତି | 
‘ସବୁ ମାୟା ରେ ବାୟା”'- “ଏ ମାୟା-ସଂସାର, କେହି ନୂହେଁ କାହାର” “ଆରେ, 
ଶୁଖା ଖଡ଼ଖଡ଼, ମିଛ ମାୟାରେ ପଡ଼ି ହେଉ ଲଡ଼ବଡ଼ ।' ଏସବୁ ବାକ୍ୟ ହେଲା ସଂସାର- 
ବୈରାଗୀମାନଙ୍କ କଥା | ଯେଉଁମାନେ ଏ ସଂସାରଦ୍ବାରା ପ୍ରତାରିତ ହୋଇଛନ୍ତି ବା 
ଯେଉଁମାନେ ଏ ସଂସାରଠାରୁ ଯାହା ଆଶା କରିଥିଲେ ତାହା ପାଇ ନାହାନ୍ତି କିମ୍ବା 
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ମିଥ୍ୟା-ବୈରାଗୀ ଓ ମାୟା-ବୈରାଗୀ ୨୮୯ 


ଯେଉଁମାନେ ଏ ସଂସାରଟାକୁ ଏକ ମିଛ ଭ୍ରାନ୍ତି ବୋଲି ଉପଲବ୍ଧ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଏ ସଂସାରକୁ ' ମାୟା” ବୋଲି କହି ଏହାକୁ ତୁଛ ଜ୍ଞାନ କରିଛନ୍ତି । କେହି କେହି ଏ 
ସଂସାରକୁ ଛାଡ଼ି ବୈରାଗୀ ହୋଇ ସତ୍ୟ ବା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଖୋଜନ୍ତି । ଆଉ ଯେଉଁମାନେ 
ତଥାପି ଏ ସଂସାରକୁ ନାନାଦି କାରଣରୁ ଛାଡ଼ିପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ଏ ସଂସାରରେ 
ରହି ମଧ୍ଯ ଉଦାସୀନ ଭାବେ ଥା'ନ୍ତି; ନିଲିପ୍ପ ଓ ନିର୍ବିକାର ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏ ସଂସାର 
ଜୀବନ ଉପରେ ଆଦୌ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହାର ଭଲମନ୍ଦରେ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନେ କୌଣସି ଭାଗ ବା ଅଂଶ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଏମାନେ ଯେଉଁ “ମାୟା” ଶବ୍ଦଟି କହନ୍ତି ତା'ର ଅର୍ଥ ହେଲା ୮ମିଥ୍ୟା', 
' ରନ୍ଦ୍ରଜାଲ' , “ ବିଡ଼ମ୍ବନା' ଓ “ ନିରର୍ଥକତା” | ତା' ଅର୍ଥ ଏଇ ସଂସାରବିରାଗୀମାନଙ୍କ 
ମତରେ ଏ ସଂସାର ଓ ଜୀବନ ହେଲା ମିଥ୍ୟା ଓ ନିରର୍ଥକ ଏକ ବ୍ୟାପାର; ଏଥରେ 
ମାତିବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୂହେଁ | ଏଇ ବିରାଗୀମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଅଧକାଂଶ ଜୀବନର ଓ 
ସଂସାରର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟକୁ ଖୋଜିଗାଲନ୍ତି, ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାପାଇଁ ସାଧନା 
କରନ୍ତି ଏବଂ ଏମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ବହୁ ମଣିଷ କିନ୍ତୁ ବଞ୍ଚଥବାଯାଏ ବହୁତ ମାନସିକ ଦୂଃଖ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗ କରନ୍ତି; କାରଣ, ସେମାନେ ସଂସାରକୁ ମାୟା ମିଥ୍ଯା ବୋଲି କହି 
ବିରକ୍ତିରେ ସଂସାର ଛାଡ଼ିଲେ ସତ; କିନ୍ତୁ ଏଇ ସଂସାର ବାହାରେ ଆଉ କୌଣସି 
ଯଥାର୍ଥ ସତ୍ୟ ବା ଭଗବାନ୍‌ ଅଛନ୍ତି ବୋଲି ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏ ନାହିଁ କି ସେମାନେ 
ତାଙ୍କୁ ଖୋଜିବାପାଇଁ, ଉପଲବ୍ଧ କରିବାପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରୟାସ, ସାଧନା କରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଫଳରେ ସେମାନେ ଆଉ ଥରେ ସଂସାରକୁ ଫେରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ କି ସେମାନଙ୍କର 
ବୈରାଗୀ ଜୀବନକୁ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ସଫଳ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ତେଣୁ ଅବଶିଷ୍ଟ ଜୀବନ 
ନାନାଦି ମାନସିକ କଦର୍ଥନା ଭୋଗି ମରନ୍ତି । ଏଇ ଲୋକମାନେ ଯଦି କୋଉ ମଠରେ 
ଥିବେ ବା କୋଉ ଧାର୍ମିକ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ଥିବେ କିମ୍ବା କୌଣସି ଅଧ୍ଯାତ୍ସ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ 
ଥିବେ, ତେବେ ସେମାନେ ସେଠାରେ ନାନାଦି ଗଣ୍ଡଗୋଳ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରୁ ଅଧକାଂଶଙ୍କର ଘୋର ନୈତିକ ସ୍କଳନ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ | ସେମାନଙ୍କର କାମ, 
କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ମାସର୍ଯ୍ୟାଦି ଦୃଷ୍ଟପ୍ରବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ବଢ଼ିଯାଏ ! 


ଆଉ କେତେକ ବୈରାଗୀ ଅଛନ୍ତି, ସେମ୍ବ ବନ ସଂସାରକୁ ମାୟା ମିଥ୍ୟା ବୋଲି 
ମନେକରି ସଂସାର ଛାଡ଼ି ପଳାଇଯାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବହୁଦିନ ପରେ ବୁଲି ବୁଲି, କୂଆଡୁ କିଛି 
ନ ପାଇ କୌଣସି କିଛି ଉପଲବ୍ଧି ନ କରି, ଛଟପଟ ହୋଇ ପୁଣି ସଂସାରକୁ ଫେରିଆସନ୍ତି 
ଓ ବାହାସାହା ହୋଇ ବଣିଜବେପାର, ଚାଷବାସ, ଚାକିରି ଆଦି କରି ଏ ସଂସାରରେ 
ମଜିରହନ୍ତି । ଆଉ କେତେକ ବୈରାଗୀ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସଂସାର ପ୍ରତି ବିରକ୍ତ ହୋଇ 
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୨୯୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସଂସାର ଛାଡ଼ନ୍ତି; ମାତ୍ର ସଂସାର ବାହାରେ ଆଉ କୋଉ ମଠ, ମନ୍ଦିର ବା ଧାର୍ମିକ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାନରେ ମଧ୍ଯ ରହିପାରନ୍ତି ନାହିଁ କିମ୍ବା ନିଜକୁ ସେ ସବୁ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଖାପ୍‌ 
ଖୁଆଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଶେଷକୂ ସେମାନେ ନୈରାଶ୍ଯବାଦୀ ହୋଇଉଠନ୍ତି ଓ ହତାଶ 


କଣ୍ଠରେ କହନ୍ତି¬' ଏ ସଂସାର ଯେମିତି ମିଥ୍ୟା ମାୟା, ଏସବୁ ଧର୍ମ-ଫର୍ମ ଇଶ୍ଵର- ଫିଶ୍ଵର 
ବି ସେମିତି ମିଥ୍ୟା ମାୟା । 


ଏ ସଂସାରକୁ ଓ ଆମ ଜୀବନକୁ ଏପରି ଭାବେ ମିଥ୍ୟା ଓ ମାୟା ବୋଲି ଭାବି, 
ଏହା ପ୍ରତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିରକ୍ତ ହୋଇ ଓ ଏହାକୁ ଏକ ଭୟଙ୍କର ସ୍ଥାନ ବୋଲି ଭାବି ଏହାକୁ 
ଛାଡ଼ି ଆଉ କୁଆଡ଼େ ପଳାଇଲେ ଏ ସଂସାରର ବା ଏ ଜୀବନର ବା ନିଜ 
ଜୀବନସମସ୍ୟାର କିଛି ସମାଧାନ ହୁଏ କି ? ଏପରି ମନୋଭାବକୁ ଶୁଷ୍କ ବୈରାଗ୍ୟ ବା 
ନୃଶଂସ ବୈରାଗ୍ୟ କୁହାଯାଏ । ଏଭଳି ଲୋକେ ନାନାଦି ମନସ୍ତାତ୍ଵିକ ରୋଗରେ ମଧ୍ଯ 
ପୀଡ଼ିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏମାନେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, ଏ ସଂସାରରେ ବା ଏ ଜୀବନରେ 
କେବଳ ମିଥ୍ୟା ଓ ପ୍ରବଞ୍ଚନା ନାହିଁ; ଏଠାରେ ସତ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଅଛି, ମଙ୍ଗଳ ଅଛି ଓ ସୂନ୍ଦର 
ମଧ୍ଯ ଅଛି । ବହୁ ଭଲ ଭଲ ମହାନ୍‌ ମଣିଷ ଏ ପୂଥବୀରେ ଆଗରୁ ଥଲେ, ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ଯ 
ଅଛନ୍ତି ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ଯ ରହିବେ । ଏ ପୂୃଥବୀରେ ଭଲ ମନ୍ଦ, ସତ ମିଛ ସବୁ 
ମିଶାମିଶି ହୋଇ ରହିଛି । ଏଠି କ'ଣ କେବଳ ଠକ ଅଛନ୍ତି ? ସାଧୁ ଲୋକ ଆଦୌ 
ନାହାନ୍ତି ୨ ତେବେ ଏ ସଂସାର ଚଳୁଛି କିପରି ? କାହାକୁ ଧରି ଚଳୁଛି ? 

କଥା ସେଠି ନାହିଁ । କଥା ହେଉଛି, ତୁମେ ଯଦି ସତ୍ୟ କ'ଣ, ମିଥ୍ୟା କ'ଣ 
ଜାଣିଛ, ତେବେ ସତ୍ୟକୁ ଧରି ବଞ୍ଚ ନାହଁ କାହିଁକି ? ତୁମକୁ କିଏ ମନାକରୁଛି ? ସତ୍ୟକୁ 
ଧରି, ଧର୍ମକୁ ଧରି ବଞ୍ଚଲେ ବହୁତ କଷ୍ଠ ପାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ; ତାହା ଠିକ୍‌ | ଅନ୍ୟ ପଟୁ 
ଦେଖିଲେ, ଯେଉଁମାନେ ମିଥ୍ୟାକୁ ଧରି ଚାଲିଛନ୍ତି ସେମାନେ କ'ଣ କଷ୍ଟରେ ବଞ୍ଚ 
ନାହାନ୍ତି ? ଅବଶ୍ୟ କଷ୍ଟରେ ବଞ୍ଚୁଛନ୍ତି। ଏ ଜୀବନ ଓ ସଂସାରର ପଥ ବଡ଼ ଜଟିଳ 
ଏବଂ ଏଠାରେ ଦୁଃଖ, ଶୋକ, ପାପ, ତାପ, ଦୁର୍ଘଟଣା, ରୋଗ, ବାର୍ବକ୍ୟ ଓ ମୂତ୍ର 
ପୂରିରହିଛି । ଏସବୁରେ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ବି ପଡ଼େ; ଅଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ପଡ଼େ । ଏଠାରେ 
ସତ୍ୟସନ୍ଧ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଧର୍ମର ପ୍ରତିମୂରଭି ମହାରାଜା ଯୁଧଵଷ୍ିର ଉଭୟଙ୍କୁ ମିଥ୍ୟାର ଚକ୍ରାନ୍ତ 
ଫଳରେ ବାର-ଚଉଦ ବର୍ଷ ରାଜ୍ୟ ଛାଡ଼ି ବନବାସୀ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ ଏବଂ ସେଠାରେ 
ମଧ୍ଯ ନାନାଦି ଦୁଃଖ-କଷ୍ଠ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ଏଣେ କିନ୍ତୁ ସିଂହାସନରେ ବସି 
ନାନାଦି ବିଳାସବ୍ୟସନର ଉପକରଣମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଥାଇ ମଧ୍ୟ ପାପୀ ରାବଣ ଓ 
ମହାଦୂଷ୍ଟ ଦୂର୍ଯ୍ୟୋଧନମାନେ ଦିନ ଓ ରାତି ନାନାଦି ଦୁର୍ଭାବନା ଓ ଅସ୍ପିର ଆଶଙ୍କାଦିରେ 
ଛଟପଟ ହେଉଥାନ୍ତି | ଦୁଃଖ-ଦୁଃଖ କିନ୍ତୁ ଏଠି କାହାକୁ ଛାଡ଼ିଛି ? ରୋଗ ଓ ମୂତ୍ୟୁ ଏଠି 
କାହାକୁ ଛାଡ଼ିଛି ? 
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ମାୟା ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ମୋହ ନରକ ୨୯୧ 


ତେବେ ତଫାତ୍‌ ହେଉଛି ମିଥ୍ୟାଗାରୀ ଦୂଷ୍ ଓ ଅଧର୍ମା ଲୋକମାନେ ଏଠାରେ 
ନିଜ ନିଜର ଦୂଷ୍ଟ ଅକାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଵାରା ନିଜ ପାଇଁ ଓ ଅନ୍ୟପାଇଁ ଦୁଃଖକଷ୍ଟକୁ ବଢ଼ାଇ ଚାଲିଥାନ୍ତି । 
ମାତ୍ର ସତ୍ୟସନ୍ଧ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ନିଜ ଭାବନା, ବ୍ୟବହାର ଓ କାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଵାରା ଏ 
ସଂସାରରେ ଦୂଃଖ କଷ୍ଟ ଓ ପାପର ମାତ୍ରାକୁ ଲାଘବ କରି ଚାଲିଥାନ୍ତି । କଥା ହେଲା, 
ତୁମେ ନିଜେ କିପରି ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାକୁ ଚାହୁଁଚ ? ଯୋଉ ପ୍ରକାର ଜୀବନ ବଞ୍ଚ ପଛକେ, 
ସେ ଦାୟିତ୍ଵ ତୁମର ଓ ତା'ର ଫଳାଫଳ ଭୋଗ କରିବାକୁ ତୁମେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥାଅ | 
ତୁମେ ଯଦି ମିଥ୍ୟାଧନ ରୋଜଗାରଜନିତ ପାପ କରିବାକୁ ନ ଚାହୁଁଛ, ତେବେ ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ଦରିଦ୍ର ଜୀବନ ବଞ୍ଚିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଅ ! ସତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମରେ ଚାଲିଲେ ତୁମକୁ ବହୁତ 
ଧନ ମିଳିବ ଓ ତୁମକୁ ଭଗବାନ୍‌ ବହୁତ ବିଳାସବ୍ୟସନ ଯୋଗାଇଦେବେ ଏପରି ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି 
କିଏ କାହିଁକି ଦେବ ? ସତ୍ୟର ମୂଲ୍ୟ ସତ୍ୟରେ, ଧର୍ମର ମୂଲ୍ୟ ଧର୍ମରେ | ତୁମେ ଧର୍ମରେ 
ଚାଲିବ ବୋଲି ଧର୍ମଦେବତା ତୁମଙ୍କୁ କଣ୍ଟାସା ଗାଡ଼ି, ରନ ଟି.ଭି., ଲକ୍ଷ ମାଢ଼ ସୁନା, 
ପାଞ୍ଚ ମହଲା କୋଠା ଯୋଗାଇଦେବେ ବୋଲି ଗ୍ୟାରେଣ୍ଡି ଦେବେ ନାହିଁ । ଧର୍ମ ଦେବତା 
କେବଳ ଗୋଟିଏ ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଦେଇଥାନ୍ତି, ଯେ ମୋତେ ରକ୍ଷା କରେ, ମୁଁ ତାକୁ ନିଶ୍ଚୟ 
ରକ୍ଷା କରିବି'¬- ବାସ୍‌, ସେତିକି । ଏତିକି ପ୍ରତିଶ୍ରୃତିରେ ଯଦି ସତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମ ପଥରେ 
ଚାଲିବ, ଚାଲ; ନ ହେଲେ ନାହିଁ । ଏ ପୃଥିବୀକୁ, ଏ ଜୀବନକୁ ମିଥ୍ୟା ମିଥ୍ୟା, ମାୟା 
ମାୟା ବୋଲି ସବୁବେଳେ କହି ସନ୍ତପ୍ତ ହୁଅନା କି ଆଉ କାହାକୁ ସନ୍ତପ୍ର କର ନାହିଁ । 


୧୦୦. ମାୟା ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ମୋହ ନରକ 


ପୂର୍ବଟଆଲୋଚନାମାନଙ୍କରେ ଆମେ “ ମାୟା”ର ପ୍ରଚଳିତ ଲୌକିକ ଅର୍ଥ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଛେ | ଏହି “ମାୟା” ର ଅର୍ଥ ହେଲା ସ୍ବେହ, ଅନୁକମ୍ପା ମମତା, 
ସହାନୂଭୂତି, ଦୟା ଓ କରୁଣା ପ୍ରଭୃତି ମଣିଷର ବିଗଳିତ ହୃଦୟର ଗୁଣ । ଏହି ' ମାୟା” 
ରହିଛି ବୋଲି ସୃଷ୍ଟି ରହିଛି, ଜୀବନ ରହିଛି । ଏହି ମାୟା ଅଠାଭଳି ଜଣକ ସହିତ ଆଉ 
ଜଣକୁ ଲଗେଇ କରି ରଖିଥାଏ | ହୃଦୟବାନ୍‌ ମଣିଷର କେବଳ ମଣିଷ ପ୍ରତି ମାୟା ହୁଏ 
ନାହିଁ ଜୀବଜନ୍ତୁ, ଗଛବୃଛ, ବଣପାହାଡ଼, ଦେଶ, ଜାତି, ଭାଷା ଓ ସମଗ୍ର ପୂଥବୀ ପ୍ରତି 
ମାୟା ଥାଏ । ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ ମଣିଷ ଓ ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କ ପ୍ରତି ସ୍ବୟଂ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ମଧ୍ଯ ମାୟା ଥାଏ । ସେଇଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ପୃଥିବୀକୁ ଅବତାର ରୂପରେ, 
ପୟଗମ୍ବର ରୂପରେ, ଦେବଦୂତ ରୂପରେ ଆସନ୍ତି ଓ ମଣିଷର ମାୟାରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାନ୍ତି । 
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୨୯୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଭଗବାନ୍‌ କିନ୍ତୁ ନିଜେ ମାୟାଧର ଓ ମାୟାଧୀଶ । ଏହି ମାୟା ତ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସୃଷ୍ଟି । ଏହି ମାୟା ତ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକୃତିଦେବୀ | 

ମାୟା ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଓ ମଣିଷ ଭିତରେ ପ୍ରଭେଦ ହେଲା- ଭଗବାନ୍‌ 
ନିଜେ ଜାଣି-ଜାଣି ମାୟାର ଅଧୀନ ହୋଇଥାନ୍ତି ପ୍ରକୃତରେ କିନ୍ଧୁ ସେ ମାୟାମୁକ୍ତ | 
ସେ ଇଚ୍ଛାକଲେ ମାୟାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ | ମଣିଷ ଓ ଜୀବଜନ୍ତୁମାନେ କିନ୍ତୁ ଅଚେତନ 
ଭାବେ ଏଇ ମାୟା ଫାନ୍ଦରେ ପଡ଼ିଥାନ୍ତି । ଇତର ପ୍ରାଣୀମାନେ ଏହି ମାୟା ଫାନ୍ଦରୁ ଇଛା 
କଲେ ବି ମୁକ୍ତି ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ସେମାନେ ମାୟାଜାଲରେ ଜନ୍ମରୁ ମୁତ୍ୟୁପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବନ୍ଧା ହୋଇଥାନ୍ତି । କିନୁୁ ମଣିଷ ଏତେ ଅସହାୟ ବା ନିରୁପାୟ ନୁହେଁ । ମଣିଷ ସ୍ବେଛଥାରେ, 
ସଚେତନଭାବରେ ମାୟା ଭିତରେ ରହିପାରେ ଓ ଆବଶ୍ୟକ ହେଲେ ସଚେତନଭାବେ 
ମାୟାଜାଲକୁ ଛିନ୍ନ କରି ବାହାରି ଆସିପାରେ, ମାୟାମୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ | ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି 
ମଣିଷ ମଧ୍ଯ ମାୟାର ପ୍ରଭୁ ହୋଇପାରେ | 

କିନଧୁ ଅଧ୍ୟକାଂଶ ମଣିଷ ମାୟା ଭିତରେ ଅଚେତନ ହୋଇପଡ଼ିଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ମାୟା ଶେଷକୁ ଅନ୍ଧ ‘ମୋହ'ରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି 
ମଣିଷମାନେ ' ବବ୍ଧଜୀବ”ରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାନ୍ତି; ପଶୁଠାରୁ ମଧ୍ଯ ହୀନ ହୋଇଯାନ୍ତି 
ଏହି ମାୟାଧୀନ ମଣିଷମାନେ ମାୟାକୁ ମୁକ୍ତ ଓ ଉଦାର ଗଭୀର ଦିବ୍ୟପ୍ରେମରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହି ମାୟା ସେମାନଙ୍କ ମନ ଓ ହୃଦୟକୁ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ କରିପକାଏ; 
ସେମାନଙ୍କ ମନକୁ ମଧ୍ଯ ବିକୃତ କରିପକାଏ । ଏପରିକି ସେମାନଙ୍କ ଶରୀର ମଧ୍ଯ ବିକଳାଙ୍ଗ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେମାନେ ଆତ୍କାକୁ ହରାଇ ବସନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କୁ ହରାଇ ବସନ୍ତି । 


ଏହି ମାୟାକୁ ଯଦି ଆମେ ‘ପ୍ରେମ”ରେ ପରିଣତ ନ କରିପାରିବା, ତେବେ 
ତାହା ' ମୋହ” ହୋଇଯାଏ | ‘ମୋହ ' ହେଲା “ ମାୟାର ବିଭୂତି । ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷ 
ଚକ୍ଷୁ ଆଇ ଅନ୍ଧ ଓ ବୂଵିି ଥାଇ ନିର୍ବୋଧ ହୋଇଥାଏ । ତା'ର ଜ୍ଞାନ ଓ ବିବେକ ଆଉ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ନାହିଁ । ଏହି ହତଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତି ପାପପଙ୍କରେ ନିମଜିତ ହୋଇ ନରକଗାମୀ 
ହୋଇଥାଏ | ମାୟାର ଉର୍ଷ୍ଚାୟନ ହୋଇଗଲେ କିନ୍ତୁ ଏ ଭୟ ଆଉ ନ ଥାଏ । ମାୟାର 
ଅଧଃପତନ ଯଦି ମୋହ ଭିତରେ ହୁଏ, ତେବେ ସେ ମଣିଷର ସ୍ବାର୍ଥ ଅହଂକାର, 
ଅଭିମାନ, ଦାବି ଓ ପ୍ରତ୍ୟାଶା ସବୁକିଛି ସୀମା ଲଂଘନ କରିଥାଏ । ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷ 
ନିଜେ ବହୂତ ଦୁଃଖ ପାଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ଦୁଃସହ ଦୁଃଖ ଦେଇଥାଏ । ମୋହଗ୍ରସ୍ତ 
ମଣିଷ ଖୁବ୍‌ ସଙ୍କୁଚିତ ହୋଇଯାଏ | ତା'ର ଦାବି ଓ ପ୍ରତ୍ୟାଶାକୁ କେହି ପୁରଣ କରିପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ । ଏହା ଅସମ୍ଭବ ମଧ୍ଯ । ଫଳରେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷ କ୍ରୋଧ୍ୟତ ଅନୁଶୋଚନାରେ 
ପାଗଳ ହୋଇଯାଏ । ଏଭଳି ଲୋକର ପତ୍ନୀ, ପତି, ସନ୍ତାନଗଣ, ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବ, 
ସାରାପରିବାର ଓ ସମାଜ ତା'ର ଉତ୍ପୀଡ଼ନରେ ନିର୍ଯାତିତ ହୋଇଯାନ୍ତି ଓ ସେ ଲୋକ 
ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ଘୋର ନିର୍ଯାତିତ କରିଥାଏ | 
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ମାୟା ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ମୋହ ନରକ ୨୯୩ 


କିନ୍ତୁ ଆମେ ଯଦି ସଜ୍ଞାନ ହେବା, ସଚେତନ ହେବା, ତେବେ ଆମର ମାୟାକୁ 
ଆମେ ଭର୍ବ୍ବାୟିତ କରିପାରିବା; ମାୟାକୂ “ ଯୋଗମାୟା'ରେ ପରିଣତ କରିପାରିବା । 
ମଣିଷ ଯେତେବଳେ ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ଚାହିଁବ, ରଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ନିଜକୁ ସମ୍ପର୍ଣଣଭାବେ ସମର୍ପଣ 
କରିପାରିବ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ବଞ୍ଚବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରିବ, ସେତେବେଳେ ସେ ଏହି ସଂସାର- 
ମାୟାରୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ଯୋଗମାୟାଙ୍କୁ ନିଜ ଭିତରେ ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରିବ । ତା'ର 
ପ୍ରେମ ସେତେବେଳେ ବିଶ୍ବପ୍ରେମ ଓ ବିଭୁପ୍ରେମକୁ ସମ୍ପଭସାରିତ ହୋଇଯିବ । ଜଗତ୍‌ 
ଲାଗି ତା'ର ହୃଦୟ ଉଦାର କାରୁଣ୍ୟରେ ଭରିଉଠିବ । ଯୋଗମାୟାଙ୍କ ସଂଯୋଗରେ 
ମଣିଷର ସକଳ ଅହମିକା, ଅଭିମାନ ଓ ସ୍ବାର୍ଥଣରତା ମିଳାଇଯିବ | ସାତ୍ତିକ ପ୍ରେମଭକ୍ତିର 
ଉଦୟ ହୋଇ ତା'ର ସକଳ ସତ୍ତା ଶୁଦ୍ଧ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସରେ ପରିପୂର୍ଣ ହୋଇଉଠିବ । 
ତା” ଚିତ୍ତରେ ‘ମାୟା' ଆଉ ମାୟାରୂପରେ ନ ରହି, ' ଯୋଗମାୟା'ଙ୍କ ବିଭୂତିରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇିଯବ । 


ଯେଉଁମାନେ ଯୋଗୀ, ଯେଉଁମାନେ ଶୁଦ୍ଧ ନିଷ୍କାମ ପ୍ରେମିକ ଓ ଭକ୍ତ, ସେମାନଙ୍କୁ 
ମାୟା କେବେ ବାନଛ୍ଧିପାରେ ନାହିଁ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ, 
ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧୀ, ଉତ୍କଳମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁ, ସିଷ୍ଟର୍‌ ନିବେଦିତା, ମୀରା ବେନ୍‌ ପ୍ରମୁଖ ମହାନ୍‌ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଏ ପୃଥବୀକୁ ଓ ମଣିଷକୁ କେତେ ଭଲ ପାଉଥିଲେ; କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର 
କୌଣସି ମୋହ ନ ଥୁଲା | ଏହି ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଏବେ ବି ଆମ ସମାଜରେ 
ଆମେ କେତେକ ନରନାଗୀଙ୍କୁ ଦେଖିବାକୁ ପାଇବା, ସେମାନେ ଖୁବ୍‌ ସାଧାରଣ ସ୍ତରରେ 
ରହି ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କ ମନ ଓ ହୃଦୟରେ ଏହିପରି ମହାଭାବ ରହିଅଛି । 


ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ଏକ ମୁକ୍ତ ଉଦାର କରୁଣାମୟ ପ୍ରେମାନୁଭବ, ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳପାଇଁ 
ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥତ୍ୟାଗ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ସଦିଛାମୂଳକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମ୍ମାନବୋଧ ରହିଲେ 
ଆମର ମାୟା ଆପଣାଛାଏଁ ମହାମାୟାଙ୍କ ସହିତ ଏକାତ୍ସ ହୋଇଯାଏ | 


ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ପୁଣି ଏ ସଂସାରରେ ବହୁ ଲୋକଙ୍କର କାହା ପ୍ରତି ମାୟା ନ 
ଥାଏ | ସେମାନେ ନିଜ ପାଇଁ କେବଳ ବଞ୍ୁଥାନ୍ତି ଓ ଆପଣାର ସ୍ଵାର୍ଥ ଗହ୍ଵର ଭିତରେ 
ବଞ୍ଚୁ ବଞ୍ଚ୍‌ ସେହି ଗହ୍ଵର ଭିତରେ ମରନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ମାୟାସକ୍ତ ମଣିଷ ଢେର୍‌ 
ଭଲ | କିନ୍ତୁ ଏହି ମାୟାକୁ ଯେଉଁମାନେ ଯୋଗମାୟା ସହିତ ଯୁକ୍ତ କରିପାରନ୍ତି, 
ସେହିମାନେଇ ଯଥାର୍ଥ ସ୍ବର୍ଗୀୟ ଜୀବନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ଯେଉଁ ମାୟାଛନ୍ତ 
ମଣିଷମାନେ ବିଶ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ପ୍ରସାରିତ ଓ ସମର୍ପିତ ନ ହୋଇ 
ମୋହଭୂମିରେ ଅଧଃପତିତ ହୋଇଯାନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ସବୁଠାରୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଗ୍ରସ୍ତ 
ମଣିଷ | ସେମାନଙ୍କର ଆଉ ଉଦ୍ଧାରର କୌଣସି ଉପାୟ ନ ଥାଏ । ମାୟା ସ୍ଵର୍ଗ ଆଡ଼କୁ 
ପାହାଚ ହୋଇପାରେ; କିନ୍ତୁ “ମୋହର” ଗତି ସର୍ବଦା ତଳକୁ ତଳକୁ ଓ ତା'ର ଶେଷ 
ଗତି ନରକ । 
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୨୯୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୧୦୧. ମାୟାଦୃଷ୍ଟି ଓ ଦିବ୍ୟଦୃଶ୍ଚି 


ମହାଯୋଗୀ ଓ ମହାଜ୍ଞାନୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ହିଁ ପ୍ରଥମକରି ବ୍ରହ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧେ କହିବାକୁ 
ଯାଇ ମାୟା ସମ୍ବନ୍ଧେ କହିଲେ | ଶଙ୍କର କହିଲେ ବ୍ରହୁହି ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟ ଏବଂ ଏହି 
ଜଗତ୍‌ ଓ ଜୀବନ ହେଉଛି ମାୟା | ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ରୂପ ନାହିଁ, ଗୁଣ ନାହିଁ, କୌଣସି ନାମ 
ମଧ୍ଯ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ସେ ସର୍ବତ୍ର ପୂରି ରହିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ନାହିଁ କି ମୃତ୍ୟୁ ନାହିଁ । ସେ 
ଅନନ୍ତ ଓ ଅନନ୍ତକାଳରୁ ଅନନ୍ତକାଳଯାଏ ସେହିପରି ବିରାଜିତ ଅଛନ୍ତି ! ସ୍ଥାନ ଓ କାଳର 
ଅଧୀନରେ ସେ ନାହାନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ କେହି ସ୍ଥାନ ଓ କାଳ ଭିତରେ ବାନ୍ଧି ରଖିପାରିବେ 
ନାହିଁ । ସେ ଅଖଣ୍ଡ ଓ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ନିତ୍ୟ ବିରାଜମାନ ରହିଛନ୍ତି । 


କିନ୍ଧୁ ଆମେ ଯାହାକୁ ଜଗତ୍‌ ଓ ଜୀବନ ବୋଲି କହୁଛୁ, ତାହା କାଳର ଅଧୀନ | 
ଏହା କାଳ ଭିତରେ ଜନ୍ମ ହେଉଛି, କାଳ ଭିତରେ ବଢୁଛି ଓ ପୁଣି କାଳ ଭିତରେ ଲୀନ 
ହେଉଛି ଏବଂ ସେହି କାଳ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମ ଭିତରେ ଲୀନ ହୋଇ ରହିଛି । ବ୍ରହ୍ମର ସିନା ରୂପ 
ଗୁଣ ନାମ ନାହିଁ; କିବୁ ଜଗତ୍‌ ଓ ଜୀବନ ନାନାଦି ରୂପ ଧରି, ନାନାଦି ଗୁଣ ଧରି ଓ 
ନାନାଦି ନାମ ଧରି ସମୁଦ୍ରର ଲହଡ଼ି ପ୍ରାୟ କ୍ଷଣକେ ସେହି ସମୁଦ୍ରରୁ ଉଠି, କ୍ଷଣକେ 
ଉଦଭାସିତ ହୋଇ ପୁଣି ସେହି ସମୁଦ୍ର ଭିତରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଉଛନ୍ତି । ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ 
ଭିତରୁ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ଅନନ୍ତ କୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସୃ୍ଚି ହେଉଛନ୍ତି ଓ ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ଭିତରେ 
ଲୀନ ହେଉଛନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମ କିନ୍ତୁ ଯେପରି ସେହିପରି ନିତ୍ୟ ବର୍ଭମାନ ଅଛି । 


ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହିଲେ ମନୁଷ୍ୟ ଏହି ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ୟକୁ ବୃଝିବା ଉଚିତ । ମନୁଷ୍ୟ 
ନିଜେ ସେହି ବ୍ରହ୍ମ । ଏଇ ବ୍ରହ୍ମା୍ତର ସବୁ କିଛି ମଧ୍ଯ ସେହି ବ୍ରହ୍ମ । ଏହାର କ୍ଷୟ ନାହିଁ କି 
ବୃଦ୍ଧି ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜେ ଏତକ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କଲେ, ସେ ଏହି ଜଗତ୍ଠାରୁ ନିଜକୁ 
ପୃଥକ୍‌ ମନେକରିବ ନାହିଁ । ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଓ କାଳରେ ଏକ ବିଶେଷ ନାମ, ରୂପ 
ଓ ଗୁଣକୁ ଧାରଣ କରି ଅନ୍ୟ ସବୁ ସୃଷ୍ଟ-ପଦାର୍ଥ ପରି ମଣିଷ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି | ଏହି 
ସୃଷ୍ଟିକିୟା ବ୍ୟାପାରଟି ପ୍ରକୃତି କରୁଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ ସେହି ବ୍ରହ୍ମଠାରୁ ଜାତ | ବ୍ରହ୍ମ ମଧ୍ଯ 
ସେହି ପ୍ରକୃତି ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ସ୍ଥାନ-କାଳ-ପାତ୍ରରେ ନିଜକୁ ଆବଦ୍ଧ କରି ନିଜକୁ ନିଜ 
ଭିତରେ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି ଓ ଲୀନ କରୁଛନ୍ତି । 


ବ୍ରହ୍ମ, ପ୍ରକୃତି, ଆତା, ପରମାତ୍ସା, ଭଶ୍ଵର, ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ସବୁ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ହେଲେହେଁ ସେମାନେ ସେହି ଏକ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁର ବୁଝାଉଛନ୍ତି । ଏହି ସୃଷ୍ଟ ଜଗତ୍‌ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ମାୟାଦୃଷ୍ଟି ଓ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ୨୯୫ 
ସହିତ ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେ କେବଳ ବିଭିନ୍ନ ନାମ ଓ ଗୁଣ ଧରୁଛନ୍ତି । ମଣିଷ ଭିତରେ 
ସେହି ଶାଶ୍ବତ ବ୍ରହ୍ମ ଜୀବାତ୍ସାରୂପେ ଅଛନ୍ତି । ସେହି ଶାଶ୍ବତ ବ୍ରହ୍ମ ଏହି ବିଶ୍ଵ ଭିତରେ 
ବିଶ୍ଵାଚ୍ସା ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି ଓ ଏହି ବିଶ୍ଵ ବାହାରେ ସେ ପରମାତ୍ସା ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । 
ଯେଉଁମାନେ ଭକ୍ତ, ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ଭଗବାନ୍‌ରୂପେ୍‌ ଯୋଗୀମାନେ ତାଙ୍କୁ 
ପରମାତ୍ସାରୁପେ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମ୍ଞମାନେ ତାଙ୍କୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବ୍ରହ୍ମରୁପେ ଉପଲବ୍ଧ କରିଥାନ୍ତି । 
ମୋଟ ଉପରେ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜକୁ ଓ ଏ ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମଧାଣ୍ଡକୁ ବ୍ରହ୍ମ ବା ପରମାତ୍ସା ବୋଲି 
ଉପଲବ୍ଧ କଲେ ସେ ଆଉ ଏହି ମାୟାଭ୍ରମରେ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । 


ଏହି ମାୟାଭ୍ରମଟି କ'ଣ ? ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ତା'ର ଏହି ସୁଳ ଦେହଂ-ପ୍ରାଣ-ମନକୁ 
ଓ ଏହି ସ୍କୁଳ ପ୍ରାକୃତିକ ଜଗତ୍କୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଭାବି ବଞ୍ଚବ, ତେବେ ସେ ବିଡ଼ମ୍ଭିତ 
ହେବଇ ହେବ | କାରଣ ଏହି ସ୍ୁୁଳଶରୀର, ପ୍ରାଣ ଓ ମନ ହେଲା ପ୍ରକୃତିର ଏକ 
ବିକାର | ଏହା ଭିତରେ ଆମର ଚେତନାମୟ ଆତ୍ସା ବା ସତ୍‌ ଚିତ୍‌ ଆନନ୍ଦ ' ଲୁକ୍ାୟିତ 
ଭାବେ ରହିଛନ୍ତି ଓ ସେହି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଅତ୍ସାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ବା ବିନାଶ ନାହିଁ- ଏତକ 
ଉପଲବ୍ଧ କଲେ ମଣିଷର ଆଉ ମାୟାଭ୍ରମ ରହିବ ନାହିଁ । ମୁଁ ମୋ ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ 
ମନରେ ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ଓ ବିଛିନ୍ନ ମନେକରୁଛି; ମୁଁ 
ସେହି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ସନାତନ ବ୍ରହ୍ମ ବା ପରମାତ୍ସାଙ୍କଠାରୁ ନିଜକୂ ପୂୃଥ୍‌କ ଓ ବିଛିନ୍ନ 
ମନେକରୁଛି- ଏହି ବୋଧ ହେଲା ମୋର ମାୟାଭ୍ରମ | ମୁଁ ଏହି ବିଶ୍ଵଠାରୁ ଓ ଅଖଣ୍ଡ 
ଅନନ୍ତବ୍ରହ୍ମ ବା ପରମାତ୍ସାଙ୍କଠାରୁ ଆଦୌ ବିଛିନ୍ନ ନୁହଁ କି ପୃଥକ୍‌ ନୁହଁ- ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ହେଲା ଯଥାର୍ଥ ବୃହୁଜ୍ଞାନ ଓ ସତ୍ୟଜ୍ଞାନ | ମୋ ଭିତରେ ଥିବା ଆତ୍ଛାକୁ ମୁଁ ଯେତେବେଳେ 
ଉପଲବ୍ଧ କରିବି, ସେତେବେଳେ ଏ ବିଶ୍ଵ ଓ ପରମାତ୍ସାଙ୍କ ସହିତ ମୋର ଏକତ୍ଵବୋଧ 
ଆସିଯିବ । ସେତେବେଳେ ମୋର ଅଉ ମୃତ୍ୟୁବୋଧ ରହିବ ନାହିଁ; ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ଅମରତ୍କୁ 
ଉପଲନ୍ମ କରିବି ଓ ଅଖଣ୍ଡତାକୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବି । ଏହି ବିଛିନ୍ନତାବୋଧ ଓ ପୂଥକତାଵୋଧ 
ହିଁ ମାୟା | ଏହା ପ୍ରକୃତରେ ଅଜ୍ଞାନ । ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ହେତୁ ଆମେ ଦୁଃଖ ପାଉଥାଉ, ପାପ 
କରୁଥାଉ ଓ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଭେଟୁଥାଉ ! 


ଯାହା ସବୁବେଳେ ପରିବର୍ଭିତ ହେଉଛି, ତାହା ହେଲା ଆମର ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ 
ମନ । କିନ୍ତୁ ଆମ ଭିତରେ ଲୁକ୍ଟାୟିତ ଥୁବା ଆତ୍ସାଙ୍କର କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ ନାହିଁ । 
ତାଙ୍କର କ୍ଷୟବୃଦି ନାହିଁ, ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ ନାହି, ରୋଗ ଶୋକ ମଧ୍ଧ ନାହିଁ । ଅସଲ କଥା 
ହେଲା, ଆମଭଳି ଲୋକମାନେ ଏହି ସତ୍ୟକୁ ନ ବୁଝିପାରିବା ହେତୁ ଏବଂ ଆମର 
ଏଇ ଆତ୍ସାବୋଧ ନ ଥବା ହେତୁ, ଆମେ ଘୋର ଅଜ୍ଞାନ ଭିତରେ ବଞ୍ଚୁଛୁ ଓ ରୋଗଙ- 
ଶୋକ ଭୋଗି ମରୁଛୁ । ଯେତେ ବଡ଼ ଜ୍ଞାନୀ ବା ବିଜ୍ଞାନୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଯଦି ଏହି 
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୨୯୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଆତ୍ତୋପଲନ୍ଧୁ ନ କରିଥାଏ, ତେବେ ତା'ର ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ-ବିଜ୍ଞାନ ସତ୍ତ୍ରେ ସେ ଘୋର 
ଅଜ୍ଞାନ ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥାଏ | ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନିଜକୁ ଓ ଜଗତ୍କୁ ଦେଖିବା ହେଲା 
ଭ୍ରମଦୃଷ୍ଟି ଓ ମାୟାଦୃଷ୍ି । 

ଏ ଜଗତ୍‌ ଓ ଏ ଜୀବନ ସବୁ ହେଲା ସେହି ଅବିନାଶୀ ସର୍ବବ୍ୟାପ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଓ 
ଆନନ୍ଦମୟ ବ୍ରହ୍ମ । ଏହା ଅଖଣ୍ଡ | କେହି କାହାଠାରୁ ପୁଥକ୍‌ କି ବିଛିନ୍ନ ନୁହନ୍ତି । ଏଥ୍‌ରୁ 
କିଛି ଯାଉ ନାହିଁ କି ଏହା ଭିତରକୁ କିଛି ଆସୁ ନାହିଁ । କେବଳ ଅବ୍ୟକ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ ନିଜକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରି କରି ଚାଲିଛନ୍ତି; ଅନନ୍ତରୂପ ଓ ଆକାର ଧରି ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରି ଚାଲିଛନ୍ତି; 
ଅନନ୍ତ ନାମ ଓ ଗୁଣ ଧରି ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଗଲିଛନ୍ତି | 


ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ସମ୍ପୂର୍ଣଭାବେ ଉପଲବ୍ଧ କରିବ ଯେ, ଏହି ପ୍ରକାଶିତ 
ଜୀବନ, ସଂସାର ଓ ପୃଥିବୀର ପଛରେ ରହିଛନ୍ତି ସେହି ଶାଶ୍ବତ ସନାତନ ବ୍ରହ୍ମ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି ବା ଆତ୍ସା ବୋଲି ଚିହ୍ନିପାରିବ; 
ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜକୁ ଗୋଟିଏ ପିମ୍ପୁଡ଼ିଠାରୁ ମଧ୍ଯ ପୃଥକ୍‌ ଭାବିପାରିବ ନାହିଁ; 
ଗୋଟାଏ ପାହାଡ଼ କି ଗୋଟାଏ ବୃକ୍ଷଠାରୁ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ପୃଥକ୍‌ ଭାବିପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି 
ଅନୁଭବଟି ହେଲା ବ୍ରହ୍ମାନୁଭବ ବା ଆତ୍ସାନୁଭବ । ଏହି ଅନୁଭବ ହୋଇଗଲେ, ମଣିଷ 
ଭିତରୁ ସବୁ ଦୁଃଖ ଓ ପାପର ଉତ୍ସ ଚାଲିଯାଏ ! ସେ ନିଜ ଭିତରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ 
କରେ । ସେ ନିଜକୁ ସାରା ବିଶ୍ବରେ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଗଲା ଭଳି ଅନୁଭବ କରେ । 
ଭଶ୍ଵର, ବିଶ୍ଵ ଓ ସେ ନିଜେ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାନ୍ତି । ଚେତନା ହୋଇଯାଏ 
ଅଖଣ୍ଡ । ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଶରୀରରେ ସମତାଭାବ ଆସିଯାଏ | ସେତେବେଳେ ଯାଇ ସେ 
ମାୟାମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ | ନିଜକୁ ଆତ୍ସା ବା ବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି ଉପଲବ୍ଧ କଲାମାତ୍ରେ ମାୟାକୁହୂଡ଼ି 
ଅପସରିଯାଏ | ମାୟାର ଅନ୍ଧକାର ତୁଟିଯାଏ ଓ ସବୁ ଆଲୋକମୟ ହୋଇଯାଏ ! 


କିନ୍ତୁ ଏହି ବ୍ରହ୍ମାନୁଭୂତି ଆସିବା ଆଦୌ ସହଜ ନୁହେଁ । ମଣିଷର ସୀମିତ ବୁଦ୍ଧି, 
ତା'ର ଅହଂକାର, ତା'ର ସ୍ବାର୍ଥ-କୈନ୍ଦିକତା ଓ ତାର ବିସ୍ତାର-ବିମୁଖତା ତାକୁ ସର୍ବଦା 
ଅନ୍ୟଠାରୁ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ କରି ରଖେ ଏବଂ ତା' ଫଳରେ ସେ ଏହି ଅଜ୍ଞାନ 
ମାୟାଛନ୍ନ ଜୀବନଜାଲରେ ପଡ଼ି ଛଟପଟ ହେଉଥାଏ; ସଂସାର-ପଙ୍କରେ ବୁଡ଼ି 
ଅଣନିଃଶ୍ଵାସୀ ହୋଇ ମରୁଥାଏ । 


ଏହି ମାୟାହାତରୁ ରକ୍ଷାପାଇବାର ଅନ୍ୟ ପଥ ଅଛି କି ? ହଁ, ଅଛି... | 
© 
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ମୋହ-ମୁଦ୍ଗର ୨୯୭ 


୧୦ ୨. ମୋହ-ମୁଦ୍ଗର 


ଯଦି ଏ ସଂସାର ଓ ଜୀବନକୁ ଆମେ ମିଥ୍ୟା ମାୟା ବୋଲି ବୁଝିବା, ତେବେ 
ଏ ସଂସାର ଓ ଏହି ଜୀବନକୁ ଏତେ ଗୁରୁତ୍ଵ କାହିଁକି ଦେବା ? ଯେ ତୁମକୁ ବିଧାଟିଏ 
ମାଇଲା, ସେ ମାୟା | ତା'ର ବିଧାଟି ବି ମାୟା ଓ ତୂମେ ମଧ୍ଯ ମାୟା | ବିଧାଟି ଯଦି 
ତୁମକୁ କାଟିଲା, ତେବେ ସେ ଅନୁଭବଟି ମଧ୍ଯ ମାୟା । ଏ ଜୀବନ ମାୟା; ଆମର 
ସବୁତକ ଅନୁଭବ ମଧ୍ଯ ମାୟା | ଆମର ଯେତେ ବୁବ୍ଧିବିଗ୍ଚର କୌଶଳ, ସେ ସବୁ ମଧ୍ଯ 
ମାୟା ଏବଂ ଏଇ ସବୁ ବସ୍ତୁଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯ ମାୟା | ପାହାଡ଼, ପର୍ବତ, ନଦୀ, ସମୁଦ୍ର, ବିଲ 
ଅରଣ୍ୟ, ଟଙ୍କା ସୁନା, ଧାନ ଗହମ ସବୁଯାକ ମାୟା ଏବଂ ଶେଷରେ ଯେ ଏସବୁକୁ 
ମାୟା ବୋଲି ବୁଝୁଛି ଓ କହୁଛି, ସେ ମଧ୍ଯ ମାୟା । ମାୟା ନିଜେ ମଧ୍ଯ ମାୟା । 
ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଗଭୀର ମାୟାବାଦ ଦର୍ଶନକୁ ସାଧାରଣ ଭାରତୀୟ ନରନାରୀ ଏହିପରି 
ବିକୃତ ଭାବରେ ବୁଝି ଆସିଛନ୍ତି । ଶଙ୍କରାଗର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କ 'ମୋହ-ମୁଦ୍ଗର!' ଗ୍ରଚ୍ଛରେ ତୀବ୍ର 
ବିଦୂପ କରି କହିଲେ ଆରେ ମୂଢ଼ ! ଏହି ମିଥ୍ୟା ମାୟା ସଂସାରରେ କିଏ ତୋର 
ପତ୍ନୀ ? କିଏ ତୋର ପୁତ୍ର ? କିଏ ତୋର ପିତା ଓ କିଏ ତୋର ମାତା ? ଏ ଢୀବନ 
ଅତୀବ ବିଚିତ୍ର । ତେଣୁ ଆରେ ମୂଢ଼ ! ଏ ସବୁକୁ ମୋର ମୋର ବୋଲି କହି 
ପାପକାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅ ନାହିଁ । କାରଣ, ତୁ ଯେତେବେଳଯାଏ ଏସବୁ ଅଳୀକ, 
କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ବିଷୟ ସହିତ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ସଂଶ୍ନିଷ୍ ହେଉଥିବୁ ଓ ସବୂକୁ ମୋର ମୋର 
କହି ସବୂକୁ ଆବୋରି ବସିଥିବୁ, ସବୁକୁ ଅଧୟକାର କରୁଥୁବୁ ଓ ସବୁକୁ ନିଜେ ଭୋଗ 
କରିବାପାଇଁ ବ୍ୟଗ୍ର ଆକୁଳ ହେଉଥିବ, ସେତେବେଳଯାଏଁ ତୋର ପାପକର୍ମ ବଢ଼ି ବଢ଼ି 
ଗାଲିଥୁବ | ପାପକର୍ମ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଗାଲିଲେ ତୋର ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଆପଦ-ବିପଦ ମଧ୍ଯ 
ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲିଥିବ | ତୁ କ'ଣ ବୁଝିପାରୁ ନାହୁଁ ଯେ, ଏ ପୃଥିବୀରେ ' ତୋର” ବୋଲି 
ପ୍ରକୃତରେ କିଛି ନାହିଁ । ସବୁ କିଛି ବର୍ଭମାନ ଅଛି ବୋଲି ତୁ ଦେଖୁଛୁ, କିନ୍ତୁ ଠିକ୍‌ 
ପରମୁହୁର୍ଗରେ ସବୁ କିଛି କୁଆଡ଼େ ଚାଲିଯିବ ଓ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଯିବ, ଏକଥା କ'ଣ ତୁ 
ଜାଣି ନାହୁଁ ୨ ଏ ଜଗତ୍ର କ”ଣ ଭଲା ଚିରସ୍ଥାୟୀ ? ଏ ଜୀବନ ତ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର, 
ପାଣିଫୋଟକା ଭଳି । ତୁ ମଧ୍ଯ ବର୍ଭମାନ ଅଛୁ; ପରମୁହୂର୍ଭରେ ନ ଥିବୁ | ତୋ ପ୍ରାଣବାୟୁ 
ତୋ ଘଟରୁ ବାହାରି ବାୟୁମଣ୍ଡଳରେ ` `ମିଶିଯିବ ଓ ତୋର ଦେହ ମଧ୍ଯ ମାଟି-ପାଣି- 
ପବନରେ ମିଳେଇଯିବ କିମ୍ବା ନିଆଁରେ ପୋଡ଼ି ପାଉଶ ହୋଇଯିବ । ତୋ ମୃତ୍ୟୁର 
ବାରଦିନ ପରେ ତୋ ନାମ ମଧ୍ଯ ଆଉ କେହି ମନେ ରଖିବେ ନାହିଁ । ଆରେ ମୂଢ଼ ! 
ତୋ ଆଖିରେ ସବୁଦିନେ ତୁ ଏକଥା ଦେଖୁଛୁ; କିନୁ ମୁହୂର୍ଭକରେ ସବୁକିଛି ଭୁଲିଯାଉଛୁ ? 
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୨୯୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


“ମୋର ' ' ମୋର” କହି ସବୁ କଥା ଭୋଗିବାକୁ ଉଚ୍ଛନ୍ନ ହେଉଛୁ ? ସେଥୁପାଇଁ ନାନାଦି 
ପାପକର୍ମ କରି ନିଜେ ଦୁଃଖ ଭୋଗୁଛୁ ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତଣା ଦେଉଛୁ ? 

ହେ ମୂଢ଼ ! ତୋର କଳାଭ୍ରମର ପରି କେଶ ଧଳା ପଡ଼ିଗଲାଣି, ବହୁପରିମାଣରେ 
ତୋ ମୁଣ୍ଡ ମଧ୍ୟ ଚନ୍ଦା ହୋଇଗଲାଣି । ତୋର ଶରୀର ନଇଁପଡ଼ିଲାଣି । ଦେହରୁ ସବୃତକ 
ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ସରିଆସୁଛି । ତୋର ଚମ ଲୁତୁପୁତୁ ହେଲାଣି | ଅଣ୍ଟା ଭାର୍ଗପଡ଼ିଲାଣି | ହାତ 
ଦୁଇଟି ଥରିଲାଣି । ପାଟିର ଦାନ୍ତସବୁ ପଡ଼ିଗଲାଣି । ତୋ ଦୂଇ ଆଖିକି ମଧ୍ଯ ଆଉ ଦେଖାଯାଉ 
ନାହିଁ । ତଥାପି ଆରେ ମୂଢ଼ ! ତୋର ମନରୁ ନାନାଦି ଆଶା-କାମନା ଯାଉ ନାହିଁ ? ତୋ 
ହୃଦୟରୁ ହିଂସା କପଟତା ବାଦ-ଛେଦ ଯାଉ ନାହିଁ ? 


* ମୋହମୁଦଗର ' ନାମକରଣର ଅଥ ହେଲା, ଅଜ୍ଞାନ ମଣିଷର ମନ ଓ ବୁଵିକୁ 
ଆବୋରିବସିଛି ଯେଉଁ ମୋହ, ତା'ରି ଉପରେ ମୁଦଗରଦ୍ବାରା ଆଘାତ କରିବା | ମହାନ୍‌ 
ପ୍ରଜ୍ଞାର ଅଧକାରୀ ଯତିରାଜ ମହାତ୍ସା ଶଙ୍କାରାଗାର୍ଯ୍ୟ ଏହି ମୋହ-ମୁଦଗର ଶ୍ଲୋକଗୁଡ଼ିକ 
ରଚନା କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଅନ୍ଧ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଦୂର କରି ଆମକୁ ଯଥାର୍ଥ 
ଜ୍ଞାନଦୃଷ୍ଟି ବା ବିବେକଦୃଷ୍ି ଦେବା | ମଣିଷର ଆଖିରେ ପରଳ ପଡ଼ିଲେ ସେ ଯେପରି 
ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଆମ ମନ ଉପରେ ମାୟା ଓ । ମୋହର କୁହେଳି ଘୋଟିଯିବା 
ଫଳରେ ଆମେ ଆମର ଆତ୍ଵା-ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଦେଖିପାରୁ ନାହିଁ ମାନେ, ଆମେ ଆମ ନିଜ 
ଅନ୍ତର ଭିତରେ ଲୁଚି ରହିଛନ୍ତି ଯେଉଁ ଆତ୍ଧା-ପୁରୁଷ, ତାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିପାରୁ ନାହିଁ, 
ତାଙ୍କ ବାଣୀ ଶୁଶିପାରୁ ନାହିଁ; ଫଳରେ ଆମର ବିବେକ ଲୋପ ପାଇଯାଏ | ସତ୍‌ ଅସତ୍‌ 
ଭେଦ ମଧ୍ୟ ଆମକୁ ଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆମେ ଅନୀତି, ଅନ୍ୟାୟ ଓ ପାପ 
କରିପକାଉ; ପରିଣାମରେ ମହାଦୂଃଖ ଭୋଗୁ ଓ ଭୋଗାଉ । 


ସତ କଥାଟି ହେଲା, ଆମେ ଏଇ ମଣିଷ-ଜନ୍ସ ପାଇଛୁ କାହିଁକି, ତାହା ବୁଝିବା 
ଓ ତଦନୁଯାୟୀ ବଞ୍ଚିବା | ଆତ୍ସା-ପୁରୁଷ ବା ବ୍ରହ୍ମପୁରୁଷ ଆମ ନିଜ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ଓ 
ଆମ ବାହାରେ ସର୍ବତ୍ର ବିରାଜମାନ ଅଛନ୍ତି । ମୁଁ ଯଦି ମଣିଷ-ଜନ୍ଧ ପାଇଛି, ତେବେ 
ଯେତେ ଦିନ ବଞ୍ଚବି, ମୋର ପ୍ରଥମ ଓ ପ୍ରଧାନ କର୍ଭବ୍ୟ ହେବ ସେହି ଆତ୍ସା ବା 
ବ୍ରହ୍ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବା; ତାଙ୍କୁ ଜାଣିବା ବା ଉପଲବନ୍ଧରେ ଦେଖିବା | କିନ୍ତୁ ଆମ 
ଚେତନା ଏତେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ଯେ, ଆମେ ନିଜକୁ ଆତ୍କାରୂପେ ନ ଦେଖି ନିଜକୁ 
ଅହଙ୍କାରରୂପେ ଦେଖୁଛୁ । ଏହି ଅହଂକାର ହେଉଛି ମିଥ୍ୟା ବା ମାୟାରୂପ । ଆମର 
ଅସଲ ରୂପ ହେଲା ଆତ୍କାରୂପ | ଏହି ଆତ୍କାରୂପ ହେଲା ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ରୁପ, ଆଲୋକମୟ 
ରୂପ, ଶୁଦ୍ଧ ଓ ବୃଦ୍ଧ ରୂପ | ଶଙ୍କର କହିଲେ ଆରେ ମୂଢ଼ଂ ତୋର ଏହି ଅଶୁଦ୍ଧ ଅଜ୍ଞାନମୟ 
ଅହଂରୂପକୁ ତେଜ୍ୟା କରି ତୋର ସେହି ଶୁଦ୍ଧ ବୁଦ୍ଧ ଆଲୋକମୟ ରୂପକୁ ଉପଲବ୍ଧି 
କର | କେବଳ ନିଜ ଭିତରେ ନୂହଁ, ଜଗତ୍ର ସବୁ ଭିତରେ ତୁ ସେଇ ଶୁଦ୍ଧ ବୃଦ୍ଧ 
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ଆଲୋକମୟ ବ୍ରହ୍ମ -ସ୍ବରୂପଙ୍କୁ ଦେଖ । ଏହା ଦେଖିପାରିଲେ ତୁ ବୁଝିପାରିବୁ ଯେ, ଏ 
ଜଗତ୍‌ରେ ଯେତେ ଯାହା ସବୁ ରହିଛି- ବନ, ପର୍ବତ, ମାଟି, ପାଣି, ପବନ, ଜୀବଜନ୍ତୁ, 
କୀଟପତଙ୍ଗ ସର୍ବତ୍ର ସେହି ଆତ୍ସା ବା ବ୍ରହ୍ମପୁରୁଷ ଲୁଚି କରି ରହିଛନ୍ତି । କୂଆଟିଏ ଗଛ 
ଡାଳରେ ବସିଛି; କିନୁ ସେ କୂଆ ବ୍ରହ୍ମ । ଦୂରରେ ପାହାଡ଼ଟିଏ ଦେଖାଯାଉଚି; କିନୁ ସେ 
ପାହାଡ଼ ବ୍ରହ୍ମ ଏହି ଦୃଷ୍ଟି ଆସିଗଲେ ଆମ ଭିତରେ ସାମ୍ୟଭାବ ଆସିଯାଏ । ଆମେ 
ସବୁ ଭିତରେ ନିଜକୁ ଦେଖିପାରିବୁ ଓ ନିଜ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖିପାରିବୁ । 

ମହାତ୍ସାମାନଙ୍କ ଏହି ସମଦୂଷ୍ଟି ବା ଆତ୍ୃଦୃଷ୍ଠି ଖୋଲି ଯାଇଥାଏ । ଆମେ ଯଦି 
ରାହିଁବା, ଆମର ବି ଏ ଦୃଷି ଖୋଲିଯାଇପାରିବ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟି ଆସିଗଲେ ଆମେ ପାପମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯିବା ଓ ପାପମୁକ୍ତ ହେଲା ପରେ ଦୁଃଖମୁକ୍ତ ବି ହୋଇଯିବା । 

କିନ୍ତୁ କିପରି ଆମେ ଏହି ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟିର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରିବା ? ମହାତ୍ତା 
ଶଙ୍କର କହିଲେ ଆରେ ମୂଢ଼ ! ସର୍ବଦା “ ମୁଁ “ମୋର “ମୋର” ବୋଲି ତୋ ଭିତରେ 
ଭଜ୍ଚିହେଉଛୁ, ଜପିହେଉଛୁ | କିନୁ ତାହା ନ କରି ତୁ ସର୍ବଦା ଗୋବିନ୍ଦ ବା ଶଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଯେକୌଣସି ନାମକୁ ଜପକର ଓ ଭରଶ୍ଵରଙ୍କର ସତ୍ଗୁଣ, ସୁନ୍ଦର ଗୁଣ ଓ ମଙ୍ଗଳ ଗୁଣକୁ 
ଭଜନ କର, କୀର୍ଭନ କର, ସରଣ କର | 


ସତ କଥା ! ଆମେ ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟହ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମ, ରୂପ ଓ ଗୁଣାବଳୀକୁ ସ୍ଵରଣରେ 
ରଖୁ, ତେବେ ଆମ ଚିତ୍ତର ମୋହ-ମାଳିନ୍ୟ ଦୂର ହୋଇଯିବ | କୌଣସି କାମନା ନ 
କରି, କୌଣସି ଅଭିଯୋଗ ନ କରି, ନିଷ୍ାମଭାବରେ ରାମ, କୃଷ୍ଣର ହରି, ଶିବ, ଦୁର୍ଗା, 
ବୁଦ୍ଧ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟ, ଆଲ୍ଲା ପ୍ରଭୃତି ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ନାମ ଭଜନ ଓ ଜପ କଲେ, ଆମ ଭିତରୁ 
ଅହଂକାର ମଧ୍ଯ ଦୂର ହୋଇଯିବ ଛାଏଁ -ଛାଏଁ । ଆମେ ମଧ୍ଯ ଧୀରେ ଧୀରେ ମାୟା ଓ 
ମୋହମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା । କେହି ନିର୍ଗୁଣ ନିରାକାର ଧ୍ଯାନ କରୁ ବା କେହି ସଗୁଣ ଭଗବାନ୍‌ 
ଅବତାରାଦିଙ୍କୁ ଭଜନ କରୁ, ସେଥିରେ କିଛି ଯାଏ-ଆସେ ନାହିଁ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯେପରି 
ଭାବେ ସ୍ମରଣ କଲେ, ଜପ କଲେ ବା ଭଜନ କଲେ ଆମେ ସେହି ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟିର 
ଅଧକାରୀ ହୋଇପାରିବା । 
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Moo ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୧୦୩. ପ୍ରେମୀର ମାୟା ଓ ପରମାର୍ଥ ମାୟା 


ରାମ ଗୋଟିଏ ନିର୍ମାୟା ଲୋକ ¬ ଏ ବାକ୍ୟର ଅର୍ଥ ହେଲା, ରାମର ମନ କି 
ହୃଦୟରେ କିଛି ଛନ୍ଦ-କପଟ ନାହିଁ । ସେ ଜଣେ ସରଳ ବ୍ୟକ୍ତି; ସ୍ପଷ୍ଟ ମଣିଷ । ତା'ର 
ଭିତରେ କଥାଏ ତ ବାହାରେ କଥାଏ ନାହିଁ । 


“ବିଜୟର କାହା ପ୍ରତି ମାୟା ନାହିଁ ଏ ବାକ୍ୟଟିର ଅର୍ଥ ହେଲା, ବିଜୟ 
ନାମକ ଲୋକଟିର କାହାପ୍ରତି ସ୍ବେହ-ମମତା ନାହିଁ କି ଦୟାତଦାକ୍ଷିଣ୍ଯ ନାହିଁ। ସେ 
ଜଣେ ଖଳ ଆଉ ନୃଶଂସ ମଣିଷ । 


' ମହେନ୍ଦ୍ର ଜଣେ ମହା-ମାୟାବୀ ଲୋକ ' ¬ ଏ ବାକ୍ୟର ଅର୍ଥ ହେଲା, ମହେନ୍ଦ୍ର 
ନାମକ ବ୍ୟକ୍ତିଟି ଜଣେ କପଟୀ ଓ କୂଟବୁଦିଆ ମଣିଷ । ସେ କେତେବେଳେ କାହାକୁ 
କ'ଣ କରିବ, ସେ କଥା କେହି ଜାଣିପାରିବେ ନାହିଁ ¬ ତାଂ ମାନେ, ସେ ଢଣେ ଦୂଷ୍ଟ 
ଟାଉଟର ଲୋକ | 


' ସେହି ମ୍ୟାଜିକବାଲା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଘଣ୍ଟାଏ କାଳ ଧରି ନାନାପ୍ରକାର ଅଭୁତ 
ମାୟା ପ୍ରଦର୍ଶନ କଲା ।'- ଏ ବାକ୍ୟର ଅର୍ଥ ହେଲା, ସେହି ମ୍ୟାଜିକବାଲା ଆମକୁ 
ନାନା ବିଚିତ୍ର ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ ବା କୁହୁକକଳା ଦେଖାଇଲା । 

ମୁଁ କ'ଣ କରିବି ? ତା' ପ୍ରତି ତ ମୋର ମାୟା ଦିନକୁ ଦିନ ବଢ଼ିରାଲିଛି । 
ଏ ବାକ୍ୟର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଅନ୍ୟ ନର ବା ନାରୀଟି ପ୍ରତି ମୋର ପ୍ରେମ ବଢ଼ି ବଢ଼ି 
ଗଲିଛି । 

“ବୁଝିଲ ରଘୁବାବୁ ! ତୁମ ପୁଅ ସେହି ଝିଅଟିର ମାୟାଫାନ୍ଦରେ ପଡ଼ିଗଲାଣି; 
ଆଉ ତୁମେ ତାକୁ ସେଠୁ ମୁକୁଳାଇପାରିବ ନାହିଁ ।” -ଏ ବାକ୍ୟର ଅର୍ଥ ହେଲା, ସେହି 
ଯୁବକଟି ସେହି ଯୁବତୀଟିର ମୋହରେ ପଡ଼ିଗଲାଣି | ସେ ତା' ପାଇଁ ଅନ୍ଧ ଆଉ ପାଗଳ 
ହୋଇଗଲାଣି | ତା'ର ହିତାହିତ ଜ୍ଞାନ ଲୋପ ପାଇଗଲାଣି | 


‘ଓହୋ! ଏ ସଂସାର କି ଘୋର ମାୟା! ଏ ମାୟା ମୋତେ ଅଣନିଃଶ୍ବାସୀ 
କରିଦେଲାଣି ¦ ଏ ମାୟାଜାଲରେ ପଡ଼ି ମୁଁ ଛଟପଟ ହୋଇଗଲିଣି । ମୁଁ କିପରି ଏ ଦୂସ୍ତର 
ମାୟାରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବି ? କିଏ ମୋତେ ଏଥିରୁ ମୁକ୍ତ ଦେବ ? ¬ ଏହି ବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକର 
ଅର୍ଥ ହେଲା, ଏ ସଂସାରର ରୀତିନାତିକୁ ମୁଁ କିଛି ବୃଝିପାରୁ ନାହିଁ । କ'ଣ କଲେ ଭଲ ଓ 
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ପ୍ରେମୀର ମାୟା ଓ ପରମାର୍ଥ ମାୟା ୩୦୧ 


କ'ଣ କଲେ ମନ୍ଦ, ମୁଁ ବାଛିପାରୁ ନାହିଁ। ଏ ସଂସାର ଓ ଜୀବନ ମୋତେ ବଡ଼ 
ଗଣ୍ଡଗୋଳିଆ ମନେହେଉଛି | ମୋତେ ଲାଗୁଛି, ଏ ସଂସାର ଏକ ଦୁର୍ଭେଦ୍ୟ ଅରଣ୍ୟ | 
ଏ ଅରଣ୍ୟରେ ନାନାଦି ହିଂସ୍ରଜନ୍ଧୁ ଅଛନ୍ତି । ମୋତେ ଲାଗୁଛି, ଚାରିଆଡ଼େ ଅନ୍ଧାର 
ଘୋଟିଗଲାଣି । ମୁଁ ଏହି ହିଂସ୍ରଜନ୍ତୁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନ୍ଧାରିଆ ଅରଣ୍ୟରୁ ନିଷ୍ପାନ୍ତ ହେବାକୁ 
ବାଟ ପାଉ ନାହିଁ । ଏ ସଂସାର ଓ ଏ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ମୋତେ ମନେ ହେଉଛି ଏକ ଦୁସ୍ତର 
ସମୁଦ୍ରଭଳି । ମୁ ମଝି ଦରିଆରେ ଭାସୁଛି । ଏ ସମୁଦ୍ର ପାରିହେବାକୁ ମୋ ପାଖରେ 
ନୌକାଟିଏ ନାହିଁ । ସ୍ତ, ପୁତ୍ର କନ୍ଯା ଓ ଆତ୍ସୀୟସ୍ଵଜନମାନେ ନିଜ ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥକୁ 
ନେଇ ବ୍ୟସ୍ତ | ମୁଁ କ'ଣ କରିବି ? କିଏ ମୋତେ ଏହି ଭୟଙ୍କର ଭବସମୁଦ୍ରରୁ ପାରି 
କରିବ ? 

“ଛି, ଛି ! ଏ ଜଗତ୍‌, ଏ ସଂସାର, ଏ ଜୀବନ ଗୋଟିଏ ମିଥ୍ୟା ମାୟା ମରୀଚିକା 
ଛଡ଼ା ଆଉ କ'ଣ ? ଏଠି ତ ସବୁ ଅଳୀକ | ଏହି ମୁହୂର୍ଗରେ ସବୁ ଅଛି; ପୁଣି ପର 
ମୁହୂର୍ଭରେ କିଛି ନାହିଁ । ଏହା ମନେହେଉଛି ନିରର୍ଥକ _ ଓ ଉଦଦେଶ୍ୟହୀନ | ସବୁ ଏଠି 
ଆକସ୍ପିକ ବ୍ୟାପାର । କୋଉ କଥାର ଏଠି ହେତୁ ନାହିଁ କି କାରଣ ନାହିଁ । ହେତୁ ବା 
କାରଣ ଯଦି ଥାଏ; ତେବେ ତାହା ବୁଝାପଡ଼ୁ ନାହିଁ; ଧରାପଡୁ ନାହିଁ । ଏ ସଂସାରରେ 

ପ୍ରକୃତରେ କିଏ କାହାର ? କିଏ ମୋର ପୁତ୍ର ? ଜିଏ ମୋର କନ୍ୟା ? କିଏ ମୋର 
ପତ୍ନୀ ? କିଏ ମୋର ପିତା ? କିଏ ମୋର ମାତା ? ମୁଁ ନିଜେ ବି କାହାର କ'ଣ ? 
ଏଠାରେ ସତ୍ୟ କୋଉଟା; ମିଥ୍ଯା ବି କୋଉଟା ? ବର୍ଭମାନ ଯାହାକୁ ସତ୍ଯ ବୋଲି 
ଭାବୁଛି ଗତକାଲି ତାହା ମିଥ୍ୟା ଥଲା ଏବଂ ଆସନ୍ତାକାଲି ଯେ ତାହା ସେହି ସତ୍ୟ 
ହୋଇ ରହିବ, ତା'ର ବା କି ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି ଅଛି ?? 


“ ମୁଁ ଏଇ ଯେଉଁ ଜଗତକୁ ଦେଖୁଛି, ତାହା ସତ ନା ଆଉ କାହାର ଛାୟା ? ଆଉ 
କାହାର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ୨ ଯଦି ଏହା କାହାର ଛାୟା ବା ପ୍ରତିବିମ୍ବ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ସେହି 
ମୂଳ ସତ୍ୟ ଓ ବାସ୍ତବ ବସ୍ତୁଟି କ'ଣ ? ଅଥବା କିଏ ସେ ? କେଉଁଠି ଅଛି ? ମୁଁ ନିଜେ 
ମଧ୍ଯ କିଏ ? ମୁଁ ସତରେ ଅଛି ତ ? କିମ୍ବା ମୁଁ ଆଉ କାହାର ସ୍ଵପ୍ନ ? କିମ୍ଭା ମୁଁ ନିଜକୁ ଅଛି 
ବୋଲି ସ୍ଵପ୍ଣରେ ଭାବୁଛି ? ସତରେ କିନ୍ତୁ ' ମୁଁ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ । ତା' ହେଲେ କିଏ 
ଏ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛି ? କେତେବେଳେ ତା'ର ସ୍ଵପ୍ନ ଭାଙ୍ଗିବ ? ସ୍ଵପ୍ନ ଭାଙ୍ଗିଲେ ସେ କ'ଣ 
ଦେଖିବ ? ଜାଗରଣରେ ସେ ଯାହା ଦେଖିବ, ତାହା କ'ଣ ସତ୍ୟ ଓ ବାସ୍ତବ ? କିମ୍ବା 
ଏହି ସ୍ଵପ୍ନଟାଇ ସତ୍ଯ ଓ ବାସ୍ତବ ? ଜାଗରଣ ବୋଲି ପ୍ରକୃତରେ କିଛି ନାହିଁ ? ତା' 
ହେଲେ କ'ଣ ଏକ ଅନନ୍ତ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖାଚାଲିଛି ? ସବୂକିଛି ସେହି ସ୍ଵପ୍ନ ଭିତରେ ଘଟୁଛି ? 
ସ୍ବପ୍ନର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଓ ପାତ୍ରପାତ୍ରୀ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵପ୍ନ ଏବଂ ଯେ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛି ସେ ମଧ୍ଧ ସ୍ଵପ୍ନ ? 
ବାସ୍ତବତା ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖାଏ ନା ସ୍ବପ୍ନ ଏକ ବାସ୍ତବତାକୁ ଦେଖାଏ ? 
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୩୦୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଜନ୍ମ କ”'ଣ ? ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ୟ କ'ଣ ? ଯଦି ଜନ୍ମ ସତ୍ଯ, ତେବେ ମୂତ୍ୟୁ କ'ଣ 
ମିଥ୍ୟା ? ଜନ୍ଧ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ଯଦି ଉଭୟ ସତ୍ୟ ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ଯେ ଜନ୍ମ ହେଉଛି ଓ ମରୁଛି, 
ସେ କିଏ ? ସେ କୋଉଠୁ ଆସୁଛି ଓ କୂଆଡ଼େ ପୂଣି ଯାଉଛି ? କାହିଁକି ତା'ର ଏଇ 
ବାରମ୍ବାର ଯିବାଆସିବା ? ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ କ'ଣ ସବୁ ସରିଯାଉଛି ? ଯଦି ସବୁ ସରିଯାଉଛି, 
ତେବେ କନ୍ଧ ନିଶ୍ଚୟ ନିରର୍ଥକ | ଯଦି ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ତଥାପି କିଛି ରହିଯାଉଛି, ତେବେ 
ତାହା କ'ଣ ? 


ମୁଁ କିଏ ? ମୋର ଦେହ, ମୋର ପ୍ରାଣ, ମୋର ମନ ବାହାରେ ଆଉ କ'ଣ 
କିଛି ମୋ ଭିତରେ ଅଛି ? ଶାଶ୍ବତ ବୋଲି କ'ଣ କିଛି ଅଛି, ଯାହା ମୋ ଭିତରେ ଥିବ 
ଓ ମୁଁ ତାକୁ ଦେଖିପାରିବି ବା ଅନୁଭବ କରିପାରିବି ? ଏଠି ସବୁ କିଛି ବିସ୍ଵରଣ 
ହୋଇଯାଉଛି ନା ଶାଶ୍ବତ ସ୍ଵୃତି ବୋଲି କିଛି ଏ ଶୂନ୍ୟରେ ରହୁଛି ? ଯଦି ସତି ବୋଲି 
କିଛି ଥାଏ, ତେବେ ତାହା କୋଉଠି ରହୁଛି ? ମୃତ୍ୟୁ ବା ଧ୍ଵଂସ ପରେ ସେ ସୃତିକୁ କିଏ 
ଧାରଣ କରେ ? ମୋର ଏ ଜନ୍ମର ସବୁ ସ୍ଵୃତି କ”ଣ ମୋର ମୃତ୍ୟୁପରେ ରହିଥିବ ? 
କୋଉଠି ଥିବ ? କିଏ ରଖିଥିବ ? ସେ କ'ଣ ମୁଁ ? ସେ କ'ଣ ଏଇ ମୁଁ ? ଆଉ 
ଗୋଟାଏ ' ମୁଁ କ'ଣ ମୋ ଭିତରେ ଅଛି ? ସେହି ' ମୁଁ କ'ଣ ମୋର ମୂତ୍ୟୁ ପରେ 
ବଞ୍ଚରହିବ ? ମୁଁ ତା' ହେଲେ କିପରି ସେହି ମୋର ଶାଶ୍ବତ “ମୁଁ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରିବି ? ଯଦି ଶାଶୃଵତ “ମୁଁ ' ବୋଲି କିଛି ଥାଏ, ତେବେ ସେ ଗୋଟିଏ ନା 
ଏକାଧୂକ ? ସବୁ ' ମୁଁ କ'ଣ ଏକ ' ମୁଁ' ? ମୁଁ କ'ଣ ଆଉ ଏକ ଅନ୍ୟ ଶାଶ୍ବତ 'ମୁଁ ଠାରୁ 
ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ ରହିଛି, ନା ତା” ସହିତ ମିଶିକରି ରହିଛି ? ସେହି ଶାଶ୍ଵତ ମୁଁ ଯଦି 
ବାସ୍ତବ, ତେବେ ମୋ ଭିତରେ ଥୁବା ଏହି ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନର 'ମୁଁ' ଟି କ'ଣ 
ମିଥ୍ୟା ଏବଂ ଏହି  ମୁଁ'ର ସବୁକିଛି କର୍ମ, ଅନୁଭବ, ଚିନ୍ତା ତା' ହେଲେ କ'ଣ ମାୟା ? 


ମୋଟ କଥା ହେଲା- ଏସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଯେତେବେଳେ ମୋ ଭିତରେ ଉଠୁଛି, 
ସେତେବେଳେ ଏସବୁ ପ୍ରଶ୍ନର ସଠିକ୍‌ ଉତ୍ତର ମୋତେ ମିଳିବା ଉଚିତ ଏବଂ ତାହା 
ମୋର ହୃଦ୍‌ବୋଧ ହେବା ଉଚିତ |! ତା” ନ ହେଲେ ମୋତେ ଏହି ଜଗତ୍‌, ଏହି 
ସଂସାର ଓ ଏହି ଜୀବନ ଏକ ମିଥ୍ୟା ନିରର୍ଥକ ମାୟା ବୋଲି ମନେହେଉଛି; ଏବଂ 
ଏହାର କୌଣସି ଆକର୍ଷଣ ଆଉ ମୋ ପାଖରେ ନାହିଁ ଏପରିକି ମୋର ଏଠାରେ 
ବଞ୍ଚବା ବା ମରିବା ଏକା କଥା ବୋଲି ମନେହେଉଛି | 


ଜିନ୍ଧୁ ଏସବୁ ପ୍ରଶ୍ଛ ଜିଜ୍ଞାସା ବା ସନ୍ଦେହ ସମସ୍ତଙ୍କ ମୁଣ୍ଡକୁ ଆସେ ନାହିଁ । 
ଶତକଡ଼ା ପଞ୍ଚାନବେ ଭାଗ ଲୋକ ଏତେ କଥା ନ ଭାବି ଏ ଜୀବନକୁ ବଞ୍ଚୁଥାନ୍ତି ଓ 
ମରୁଥାନତି । ସେମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ମନ ଓ ହୃଦୟ ଅଛି; କିନୁ ତା' ଭିତରେ ଏସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠେ ନାହିଁ । ବିରାଡ଼ି ଆଖି ବୁଜି ଦୁଧ ପିଇଲାପରି ଏମାନେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥାନ୍ତି | 
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ଜ୍ଞାନୀର ମାୟା ଓ ଭକ୍ତର ଲୀଳା mo୩ 


କିନ୍ତୁ ପାଠକେ ! କେବେ ଯଦି ଆପଣଙ୍କ ମନକୁ ଏସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଆଗରୁ ଉଠି 
ଆକ୍ରାନ୍ତ କରୁଥାଏ କିମ୍ବା ଏହି ଲେଖାଟି ପଢ଼ିବାମାତ୍ରେ ଯଦି ଆପଣଙ୍କ ମୁଣ୍ଡକୁ ଏସବୁ 
ପ୍ରଶ୍ନ ପ୍ରବେଶ କରିଯାଏ, ତେବେ ଏହାର ସମୁଟିତ ଉତ୍ତର ନ ପାଇଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆପଣ 
ଆଉ ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇ ବସିପାରିବେ ନାହିଁ । ଆପଣଙ୍କୁ ଘୋର ଅସ୍ଵସ୍ତି ମାଡ଼ିପଡ଼ିବ; ଏପରିକି 
ଆପଣଙ୍କ ମୁଣ୍ଡ ମଧ୍ୟ ସାମୟିକ ଗୋଳମାଳ ଧରିଯାଇପାରେ । କାରଣ, ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ଏଣିକି ଆପଣଙ୍କ ବଞ୍ଚବାର ଓ ମରିବାର ସାର୍ଥକତା ନିର୍ଭର କରେ । 


ଆପଣ ଯଦି ଏ ସଂସାରକୁ ଓ ଜୀବନକୁ ଭଲ ପାଇ ବଞ୍ଚୁଥାନ୍ତି ତେବେ ଏ 
ଜୀବନର ସବୁକିଛି ଆପଣଙ୍କୁ ପ୍ରେମରେ ମାଯ:ମଥଧୁର ବୋଧ ହେଉଥିବ । ଜୀବନ 
ଲାଗୁଥିବ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ । ଯଦି ଏ ଜୀବନକୁ ଜାଣିବାପାଇଁ ବା ବୁଝିବାପାଇଁ ମନ ବଳାନ୍ତି, 
ତେବେ ଏହାର ଘନ ଘନ ପରିବର୍ଭନଶୀଳତା ଓ ଅସ୍ଥାୟିତ୍ଵ ଦେଖି ଏବଂ ଜୀବନର 
ନାନାଦି ବିଡ଼ମ୍ବନା, ହଟଚମଟ ଓ ହଠକାରିତା ଦେଖି ଆପଣଙ୍କୁ ସବୁକିଛି ଲାଗିବ ଘୋର 
ମିଥ୍ୟା, ମାୟା ଓ ମରୀଚିକାର ଏକ ବିରକ୍ତିକର ନିରର୍ଥକ ଅସ୍ଥାୟୀ ଖେଳ ସତେକି ଏ 
ଜୀବନ ଓ ଏ ସଂସାର ! ! ତେଣୁ ପ୍ରେମର ମାୟା ଓ ଜ୍ଞାନୀର ମାୟା ଏକା କଥା ନୁହେଁ | 

© 


୧୦୪. ଜ୍ଞାନୀର ମାୟା ଓ ଭକ୍ତର ଲୀଳା 


ବୈଷ୍ଣବମାନେ ପ୍ରେମଭକ୍ତିର ସାଧକ । ସେମାନେ ବ୍ରହ୍ମଂଉପଲବ୍ଧ ଉପରେ 
ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହା ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କପାଇଁ ସହଜ ପନ୍ଛା ନୁହେଁ । ବ୍ରହଧଜ୍ଞାନ 
ଅର୍ଜନ କରିବା ଆମ ସାଧାରଣଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଅସାଧ୍ୟ ଓ ଅସମ୍ଭବ ବ୍ୟାପାର । ବୈଷ୍ଣବ ସିଦ୍ଧ 
ମହାତ୍ସାମାନେ କହନ୍ତି ପରମବ୍ରହ୍ମ ଅରୂପ, ଅନାମ, ନିର୍ଗୁଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କଠାରେ 
ସତ୍‌ ଚିତ୍‌ ଆନନ୍ଦ ଗୁପ୍ତରେ ନିହିତ ଅଛି । ସେଥିପାଇଁ ସେ ଜୀବଜଗତ୍‌ ପ୍ରତି କରୁଣାପରବଶ 
ହୋଇ ଜୀବଙ୍କ ଉଦ୍ଧାର ଲାଗି ବିଶେଷ ନାମ, ରୂପ, ଗୁଣ ଓ ଶକ୍ତି ଧାରଣ କରି ଏ 
ପୂୃଥବୀରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି | ରାମ କୃଷ୍ଣାଦି ସେହି ସବୁ ଅବତାରମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଭାବାବେଗର ସମ୍ନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କର । ସେମାନଙ୍କୁ ଭଲପାଅ, ପ୍ରେମକର | ତାଙ୍କୁ ତୁମର 
ପ୍ରଭୁରୂପେ ଭଲପାଇ ନିଜକୁ ତାଙ୍କର ଦାସ ବା ସେବକଭାବେ ତାଙ୍କର ସେବା କର । 
ତାଙ୍କୁ ବନ୍ଧୁ ବା ସଖାରୂପେ ଭଲପାଇ ତାଙ୍କ ସହିତ ଖେଳାକର | ତାଙ୍କୁ ସନ୍ତାନରୂପେ 
ଭଲପାଇ ତାଙ୍କର ଲାଳନପାଳନ କର କିମ୍ବା ତାଙ୍କୁ ତୁମର ସ୍ଵାମୀ ଓ ପ୍ରେମିକରୂପେ 
ଭଲପାଇ ତାଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରଣୟଲୀଳାରେ ନିମଜିତ ହୋଇ ରହ | ତା” ହେଲେ ତୂମେ ଏ 
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mo୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଗହନ ସଂସାର ଭିତରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ମାୟାମୋହ ତୁମକୁ କେବେବି ସ୍ପର୍ଶ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ । 

ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କର ଏହି ସାଧନାକୁ ଭାବସାଧନା ବା ରସସାଧନା କୁହାଯାଏ । 
ଭଗବାନ୍‌ ହେଲେ ସର୍ବରସ ଓ ଭାବର ଆକାର ଓ ଉତ୍ସ । ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଉଣା- 
ଅଧକେ କିଛି କିଛି ଭାବପ୍ରବଣତା ବା ଭାବାବେଗ ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ସେହି ସବୁ ଭାବାବେଗ 
ଆମର ଅହଂକାରଦ୍ଵାରା ଚାଳିତ ଓ ତୁଷ୍ଟ ହେଉଥାଏ | କିନ୍ତୁ ଆମେ ଯଦି ଆମର ସେହି 
ଭାବାବେଗକୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ( ଅବତାରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ) ଟେକିଧରୁ ବା ମୁହାଁଇଦେଉ, 
ତେବେ ଆମର ସେହି ସଂକୀର୍ଵ, ଅଶୁଦ୍ଧ ଓ ଲଘୁ ଭାବାବେଗ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଯିବ- 
ଶୁଦ୍ଧ ଓ ଗଭୀର ହୋଇଯିବ | ଏହାହିଁ ପ୍ରେମର ସାଧନା; ଆମର ମାନବୀୟ ପ୍ରେମାବେଗକୁ 
ଦିବ୍ୟପ୍ରେମାବେଗରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବାର ସାଧନା | ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜଠାରୁ ଦୂରେଇ 
ଦିଅନା ତାଙ୍କଠାରୁ ମଧ୍ଯ ନିଜେ ଦୂରେଇଯାଇ ତାଙ୍କୁ କେବଳ ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଚନା କରନା | 
ସେ ସ୍ଵର୍ଗରେ ବା ଆଉ କୋଉ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନରେ ନ ଥାନ୍ତି, କିମ୍ବା ଯୋଗୀ ମୁନିମାନଙ୍କର 
ମସ୍ତକର ସହସ୍ରଦଳ କମଳ ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କର 
ପ୍ରେମୀଭକ୍ତମାନେ ପ୍ରଣୟ-ବିହ୍‌ଳ ହୋଇ ତାଙ୍କର ନାମ, ଗୁଣ ଓ ଲୀଳାଦି ଗାନକରି 
ଉନ୍ମତ୍ତ ଆନନ୍ଦରେ ନୃତ୍ୟ କରୁଥାନ୍ତି, ସେଠାରେ ସେ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଥାନ୍ତି | ସେ ଆମର 
ପ୍ରଭୁ ହୋଇ ଆମକୁ ତାଙ୍କର ପାଖେ ପାଖେ ରଖନ୍ତି । ଆମ ସେବାଅର୍ଚ୍ଚନାକୁ ଅପେକ୍ଷା 
କରୁଥାନ୍ତି । ଆମର ସେବା ଆନନ୍ଦରେ ଗ୍ରହଣ କରି ଆମକୁ କୃତାର୍ଥ କରନ୍ତି । ସେ ଆମରି 
ସନ୍ତାନ ହୋଇ ଆମ ସଙ୍ଗେ ଖେଳନ୍ତି- କଳିକଜିଆ କରନ୍ତି ଓ ମାନ-ଅଭିମାନ ବି 
କରନ୍ତି । ସେ ମଧ୍ୟ ଆମର ପ୍ରେମିକ ହୋଇ ଆମକୁ ପ୍ରେମରେ ଆଲିଙ୍ଗନ କରି ରତିସୁଖ 
ଦିଅନ୍ତି । 

ବୈଷ୍ଣଠବସାଧନାରେ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜେ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତଙ୍କର ଅଧୀନ । ସେ ଭକ୍ତର 
ଡାକକୁ ସର୍ବଦା କାନ ଡେରିଆନ୍ତି | ସେ ମୁହୂର୍ଭକ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତକୁ ଛାଡ଼ି କୁଆଡ଼େ 
ଯା'ନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ତାଙ୍କର ସବୁ ଭକ୍ତଙ୍କ ପାଖରେ ଏକା ସମୟରେ ସମ୍ପୂର୍ଵଵଭାବେ 
ଉପସ୍ମିତ ରହିଥାନ୍ତି । ଅସଂଖ୍ୟ ଭକ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ସେହିଁ ଏକ ଭଗବାନ୍‌ ଅସଂଖ୍ୟ ହୋଇ 
ପୂର୍ଣହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି । କୌଣସି ଭକ୍ତ ଭାବନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ ଅନ୍ଯ ଜଣକ 
ପାଖେ ଥଲାବେଳେ ତାଙ୍କ ପାଖେ ନାହାନ୍ତି । 

ଏହି ଭାବଭକ୍ତି ସାଧନାରେ ବା ପ୍ରଣୟରସ ସାଧନାରେ ଭକ୍ତର ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସାମାନ୍ୟମାତ୍ରାରେ ବି ଭୟ ନ ଥାଏ- ସଙ୍କୋଚ ନ ଥାଏ ! ପ୍ରକୃତ ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତ 
ଭଗବାନଙଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରେମ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ଆଶା କରେ ନାହିଁ କାମନା କରେ 
ନାହିଁ ଦାବି ମଧ୍ୟ କରେ ନାହିଁ । ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିଛି ବି ମାଗେ ନାହିଁ ଏପରିକି 
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ଜ୍ଞାନୀର ମାୟା ଓ ଭକ୍ତର ଲୀଳା ୩୦୫ 


ସ୍ବର୍ଗସୁଖ ବି ମାଗେ ନାହିଁ; ଏପରିକି ମୁକ୍ତି ବା ମୋକ୍ଷ ମଧ୍ୟ ଆଶା କରେ ନାହିଁ । ସେ 
ନିଜକୁ ସମ୍ପୂର୍ଵଭାବେ ଓ ସମଗ୍ରଭାବେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ପାଖେ ସମର୍ପଣ କରିଦେଇଥାଏ; 
ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଦେଇଥାଏ । ସେ କହେ - ' ଭଗବାନ୍‌ ! ମୋର ଆଉ କିଛି ଲୋଡ଼ା ନାହିଁ । 
ତୁମେ କେବଳ ମୋ ପାଖରେ ସର୍ବଦା ଥାଅ | ମୁଁ ତୁମକୁ ସବୁବେଳେ ପାଉଥାଏଁ ଓ 
ପ୍ରେମରେ ଭୋଗ କରୁଥାଏଁ | ପ୍ରଭୁ ! ମୋତେ ଆହୁରି ପ୍ରେମ ଦିଅ- ଆହୁରି ଭକ୍ତି 
ଦିଅ ।' ଏହି ଭକ୍ତିକୁ ' ଅହେତୁକୀ ଭକ୍ତି” କୂହାଯାଏ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରେମକୁ 'ରାଗାନୁଗା 
ପ୍ରେମ” କହାଯାଏ । 

ଏହି ଭାବ ହୃଦୟରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ ଭକ୍ତର ଦେହ, ପ୍ରାଣ, ମନ ସେହି ଦିବ୍ୟ 
ପ୍ରେମରେ ଆପ୍ଲତ ହୋଇଯାଏ ¦ ସେ ସର୍ବଦା ପ୍ରେମରସସାଗରରେ ଅ ଆନନ୍ଦରେ ଭାସୁଥାଏ | 
ଜୀବନ ତାକୁ ଏକ ଭାରା ବା ବୋଝ ବୋଲି ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତ ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ 
ବୈଷ୍ଠବର ଅଖିକୁ ଚତୁର୍ଦ୍ଦିଗ ରାମମୟ ବା କୃଷ୍ଣମୟ ଦେଖାଯାଏ । ସମସ୍ତେ ତାକୁ ରାମ 
ବା କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅନ୍ୟ ଏକ ରୂପ ଭଳି ଦିଶନ୍ତି । ତା'ର ମନ ନମ୍ର ଓ ନମନୀୟ ହୋଇଯାଏ ! 
ତା'ର ଅହଂକାର ବିଗଳିତ ହୋଇ ବହିଯାଏ ! ତା” ଭିତରେ ବିନଯଭାବ ବଢ଼ିଯାଏ । 
ସେ ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଟିକୁ ମଧ୍ଯ ସମ୍ମାନ ଦେଖାଇ ନମସ୍କାର କରେ | ତା' ଭିତରୁ ହିଂସା, 
କପଟତା, ରର୍ଷା ଓ ମିଥ୍ୟାଗର ଲୋପ ପାଇଯାଏ । ସେ ବିଶ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ବିସ୍ତାରିତ 
ହୋଇଯାଏ । ତା” ମନ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୟା, କରୁଣା, ଅନୁକମ୍ପା ଓ ଶୁଭେଚଛାରେ ପୂରି 
ରହିଥାଏ । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବା କରିବାକୁ ଆଗ୍ରହୀ ହୋଇ ରହିଥାଏ | ତା'ର ମାନ- 
ଅପମାନବୋଧ ନ ଥାଏ । ତା' ମନରୁ ସମସ୍ତ କାମନା-ବାସନା ଛାଏଁ -ଛାଏଁ ଦୂରୀଭୂତ 
ହୋଇଯାଏ । ସେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣ-କୀର୍ଭନ ଶୁଣିବାକୁ ଭଲପାଏ ଏବଂ ସେ 
ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣ କୀର୍ନ କରୁଥାଏ ! ତା' ଭିତରୁ ଭୟ, ଆଶଙ୍କା, 
ଉଦ୍‌ବେଗ ଚାଲିଯାଏ | ତା' ବଦଳରେ ତା” ହୃଦୟରେ ଏକ ଦୃଢ଼ ପ୍ରତ୍ୟୟବୋଧ ଜାତ 
ହୁଏ । ସେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ହୃଦୟରେ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ବଢ଼ାଇଦିଏ । ଶାନ୍ତି, 
ସନ୍ତୋଷ, ଆନନ୍ଦ, ଉଲ୍ସ ଓ ଆହ୍ାଦରେ ସେ ସର୍ବଦା ନିମଜିତ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ସବୁ 
ପ୍ରତି ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ପରମ କୃତଜ୍ଞତାବୋଧ ତା'ର ଜୈବିକ ପ୍ରବୃଭିକୁ ଏକ 
ଦିବ୍ୟ ମାନବୀୟ ପ୍ରକୃତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିଦିଏ । 

ଏହିଭଳି ପ୍ରେମୀ ବୈଷ୍ଣବଭକ୍ତଙ୍କ କୌଣସି ପ୍ରକାର ମାୟା ବା ଅଜ୍ଞାନ ଆକ୍ରମଣ 
କରିପାରେ ନାହିଁ । ତା'ର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକାନ୍ତିକ ପ୍ରେମଭକ୍ତି ତା' ଚେତନାକୁ ସର୍ବଦା 
ଉଦ୍ଦୀପ୍ର ଓ ଆଲୋକିତ କରି ରଖେ । କୌଣସି ପ୍ରକାର ମୂଢ଼ତା ବା ମୋହ ତା’ ଭିତରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିପାରେନା । ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରି ସେ ଏଡ଼େ ଉଦାର ଓ ବିସ୍ତାରିତ 
ହୋଇଯାଇଥାଏ ଯେ, ମାୟାର ଦଉଡ଼ି ତାକୁ ବାନ୍ଧିବାରେ ଅକୁଳାନ ହୋଇପଡ଼େ ! 
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mMo୦୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ଭଲ ପାଇ ସେ ଏତେ ନମ୍ର, ବିନୀତ ଓ ନମନୀୟ ହୋଇଯାଇଥାଏ ଯେ, 
ମାୟାର ଫାଶ ତାଙ୍କୁ ବାନ୍ଧିଲାବେଳେ ସେଥୂରେ ଗଣ୍ଡି ପଡ଼ିପାରେ ନାହିଁ । ମୋଟ କଥା, 
ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କ ଭାବସାଧନା ବା ରସମାର୍ଗର ସାଧନାରେ ମାୟା ଓ ମୋହଙ୍କ ପ୍ରବେଶ 
ନିଷେଧ ହୋଇଯାଏ । 


ଶେଷ କଥାଟି ହେଲା- ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ ବୈଷ୍ଣବମାନେ ନିଜ ଆଡ୍ସ୍‌ ମଧ୍ଯ ଏହି ବିଶ୍ବ, 
ସଂସାର ଓ ଜୀବନକୁ ମାୟା ବା ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ। ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ 
ଦର୍ଶନରେ ଶଶ୍ଵର ସତ୍ୟ ଓ ତାଙ୍କର ଏହି ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ | ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଇଶ୍ଵର ସ୍ଵୟଂ 
ଲାଳାପ୍ରିୟ । ଏହି ଲୀଳା ହେଉଛି ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ଏକ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସର ଖେଳ । ଏହା 
ସତକୁ ସତ ଏକ ଦିବ୍ୟ କ୍ରୀଡ଼ା । ଭଶ୍ଵର ପରମରସିକ ଓ ନିତ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ଆମୋଦପ୍ରିୟ | 
ସେ ଏହି ସୃଷ୍ଟିକୁ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟକ୍ରୀଡ଼ା ପାଇଁ ଭିଆଣ କରିଛନ୍ତି । ସେ ନିଜେ ଜଣେ ପରମ 
ଓ ନିପୁଣତମ ଖେଳାଳି । ଏ ସୃଷ୍ଟି ତାଙ୍କର ଖେଳଘର ଏବଂ ଭକ୍ତମାନେ ତାଙ୍କର 
ଖେଳସାଥୀ । ଏହି ଜୀବନର ସୁଖଦୁଃଖ, ସମ୍ପଦ, ବିପଦ, ଆନନ୍ଦ, ବିଷାଦ, ମିଳନ 
ବିରହ, ସବୁକିଛି ତାଙ୍କର ଖେଳ | ସେ ଖେଳୁଛନ୍ତି ଓ ଆମେ ମଧ୍ଯ ଖେଳୁଛୁ ତାଙ୍କ 
ସଙ୍ଗେ । ସେ ହସୁଛନ୍ତି- ଆମେ ବି ତାଙ୍କ ସାଙ୍ଗେ ହସୁଛୁ । ଆମେ ଯଦି କାନ୍ଦୁଛୁ, ସେ 
ମଧ୍ଯ ଆମ ସାଙ୍ଗେ କାନ୍ଦୁଛନ୍ତି । ହସ କାନ୍ଦ ସବୁ ମିଶି ଶେଷରେ କିନ୍ତୁ ଜୀବନ ଆନନ୍ଦମୟ | 
କାରଣ, ସ୍ବୟଂ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ଜୀବନଲୀଳାରେ ନିଜେ ନିମଜିତ ହୋଇ 
ରହିଛନ୍ତି । 

ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବୈଷ୍ଣବ ସାଧନାରେ ଆଉ ଏକ ଶ୍ରେଣୀର ଭକ୍ତଙ୍କ ଉତ୍ଲଲେଖ 
କରାଯାଇପାରେ | ଯେହେତୁ ଏ ବିଶ୍ଵସଂସାର ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ଏକ ଲୀଳାଭୂମି- ଏହି 
ଲୀଳାଭୂମିରେ ଭଗବାନ୍‌ କେବଳ ତାଙ୍କର ପ୍ରେମୀଭକ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଲୀଳା କରୁ ନାହାନ୍ତି 
ସେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ଶତୃ ମନେ କରୁଥିବା ଓ ତାଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିବା ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ସହିତ ସର୍ବଦା ଲଢ଼େଇ କରୁଥିବା ଓ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରତିବାଦ କରୁଥିବା ଅସୁର ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଲୋକଙ୍କ 
ସାଙ୍ଗରେ ଲୀଳା କରୁଛନ୍ତି । ବୈଷ୍ଣବ ସାଧନାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଯାଉଥିବା 
ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭକ୍ତ | କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ଭକ୍ତି ପ୍ରେମଭକ୍ତି ନୁହେଁ 
ଦ୍େଷଭକ୍ତି | ପ୍ରଗାଢ଼ ପ୍ରେମରେ ଯେପରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମିକରୂପେ ଉପଲବ୍ଧ କରାଯାଏ, 
ପ୍ରଗାଢ଼ ଦ୍ଵେଷରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଶତ୍ୁରୂପେ ଉପଲବ୍ଧ କରାଯାଏ | କାରଣ 
ଭଗବାନ୍‌ ଯେପରି ଦିବ୍ୟପ୍ରେମିକ, ସେହିପରି ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ୟ ଶତୁ । ଲୀଳାପ୍ରବଣ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ 
ପାଇଁ ପ୍ରଣୟକ୍ଷେତ୍ର ଓ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ର ସମାନଭାବେ ଲୀଳାଭୂମି । କଂସ ରାବଣାଦି ଅସୁରମାନେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଶତୁରୂପେ ଉପଲବ୍ଧ କରି ମୁକ୍ତି ପାଇଥଲେ; କିନ୍ତୁ ନନ୍ଦ ଯଶୋଦା, ଉଦ୍ଧବ, 
ଅର୍ଜୁନ, ହନୁମାନ୍‌, ବିଭୀଷଣ ଓ ଗୋପୀମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମଭର୍ତିରେ ଉପଲବ୍ଧ 
କରି ଏହି ଭବମାୟାକୁ ଉତ୍ତୀର୍ବ ହୋଇ ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରିଥଲେ । 
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ଯେ ମାୟାଧର, ସେ ହିଁ ଲୀଳାନିଧ ୩୦୭ 


ପରିଶେଷରେ ଏସବୁ ଆଲୋଚନା କରି ଆମେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ 
ହୋଇପାରିବା ଯେ, ଜ୍ଞାନରେ ହେଉ ବା କର୍ମରେ ହେଉ ବା ପ୍ରେମ-ଭକ୍ତିରେ ହେଉ, 
ଅଥବା ଏସବୁର ବିପରୀତ ଦ୍ଵେଷଭକ୍ତିରେ ହେଉ- ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କ 
ଦିବ୍ୟଲୀଳାରେ ଏକାତ୍ସ ହୋଇ ଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରିଲେ ମଣିଷ ତା'ର କ୍ଷୁଦ୍ତାରୁ ମୁକ୍ତି 
ପାଇବ- ତା'ର ଅଜ୍ଞାନରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବ ଓ ତା'ର ଦୁଃଖ-ପାପାଦିରୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତି ପାଇବ | 
ବ୍ରହ୍ମ୍‌ଜ୍ଞାନୀ ଯାହାକୁ ମାୟା ଭାବି ଉପେକ୍ଷା କରେ ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ ତାହାକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଲୀଳା 
ଭାବି ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ଆହ୍ଲାଦ ଭୋଗ କରେ | 


୧୦୫. ଯେ ମାୟାଧର, ସେ ହିଁ ଲୀଳାନିଧୂ 


ଆମର ଏଇ ଜଗତ୍‌, ସଂସାର ଓ ଜୀବନର ଅର୍ଥ କ'ଣ ଓ ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ କ'ଣ 
ଏବଂ ଆମର ପ୍ରକୃତରେ କର୍ଭବ୍ୟ କ'ଣ, ଏତକ ନ ବୁଝି ଯଦି ଆମେ ଖାଲି ବଞ୍ଚଚାଲିବା, 
ତେବେ ଆମର ଜୀବନ ପଶୁ, କୀଟପତଙ୍ଗଙ୍କ ଜୀବନଠାରୁ ମଧ୍ଯ ହୀନ ହୋଇଯିବ । 
ଏହି ଅର୍ଥ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ କର୍ଭବ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧେ ମହାତ୍ସାମାନେ ଆମକୁ ବହୁତ କଥା ଶୁଣାଇଛନ୍ତି | 
ସେହିମାନଙ୍କ କଥାନୂସାରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା ହେଲା ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ-ଯାପନ | ମଠ 
ମନ୍ଦିର ମସ୍ଚିଦ୍‌ ଗିର୍ଚାକୁ ଯାଇ ପୂଜା, ଉପାସନା, ସ୍ତବ ସ୍ତୁତି କରିବା ଧାର୍ମିକ ଜୀବନର 
ଏକ ଅଂଶ ନିଶ୍ଚୟ; କିନୁ ସେତିକି ମାତ୍ର ପୂର୍ଣ୍ଚାଟଂ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ ନୁହେଁ । 


ଯଦି ଆମେ ଏହି ଜଗତ୍‌, ସଂସାର ଓ ଜୀବନକୁ ମାୟା ବୋଲି ବୁଝିବା, ତେବେ 
ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ୍‌, ଏହି ମାୟାକୁ ଯେ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, ଯେ ଏହି ମାୟାର 
ପ୍ରଭୁ ଏବଂ ଯେ ଏହି ମାୟାଜାଲ ବିସ୍ତାର କରି ଏ ଜଗତ୍‌ ଓ ଏ ଜୀବନକୁ ଚଳାଉଛନ୍ତି, 
ସେହି ମାୟାଧର ଓ ମାୟାଧୀଶଙ୍କୁ ଖୋଜିବା । ସେହି ମାୟାଧର ହେଉଛନ୍ତି ପରମ ସତ୍‌, 
ଚିତ୍‌ ଓ ଆନନ୍ଦ | ସେଇ ହେଉଛନ୍ତି ଆମ ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ବା ଲଶ୍ଵର | ସେହି ମାୟାଧୀଶ 
ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରି ଏ ସୃଷ୍ଟିଲୀଳା ସମ୍ପାଦନ କରୁଛନ୍ତି, 
ସେହି ଆଦ୍ଯାପ୍ରକୃତି ଦେବୀ ହେଉଛନ୍ତି ମାୟାଧୀଶଙ୍କର ମହାମାୟା । ଯୋଗୀମାନେ 
କହନ୍ତିଖ ଆମେ ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନେ ବିଷ୍ୁମାୟାରେ ପଡ଼ି ସଂସାରର ଯାବତୀୟ 
କ୍ଲେଶ ଭୋଗ କରୁଛୁ । କିନ୍ଧୁ ଆମେ ଯଦି ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ସେହି ଆଦ୍ୟାପ୍ରକୃତି ଦେବୀ 
ମହାମାୟାଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବୃ, ସେହି ମହାମାୟା ଆମକୁ ସର୍ବ ପାର୍ଥଁବ ସଙ୍କଟରୁ 
ଉଦ୍ଧାର କରିବେ ଏବଂ ଆମ ଆଖିରୁ ଅଜ୍ଞାନ ପରଳ ଅପସାରି ଦେଇ ଆମକୁ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି 
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mor ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ପ୍ରଦାନ କରିବେ | ଆମର ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନକୁ ପାପମୁକ୍ତ କରି ଶୁଦ୍ଧ ନିର୍ମଳ କରିବେ; 
ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଆମେ ସେହି ମାୟାଧରଙ୍କୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ପରମ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିଜ ହୃଦୟରେ ଉପଲନ୍ଧ କରିବୁ ଓ ଏ ଜଗତ୍‌ ଜୀବନକୁ ମଧ୍ଯ ମାୟାଦୃଷ୍ଟିରେ 
ନ ଦେଖି ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିବୁ ଓ ମାୟା ମିଥ୍ୟାର ପାପପୂର୍ଣ୍ଚ ପଙ୍କିଳ ଜୀବନରୁ ନିଜକୁ 
ଉଦ୍ଧାର କରି ଶୁଦ୍ଧ ଓ ବୋଧମୟ ଆନନ୍ଦମୟ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବୁ | 

ଏହି ଜଗତ୍‌ ସଂସାର ଓ ଜୀବନକୁ ଯଦି ଆମେ ଏକ ଖେଳଘର ବା ନାଟ୍ୟଶାଳା 
ବୋଲି ଭାବିବା, ତେବେ ବୈଷ୍ଣବ ସାଧକ ମହାଜନମାନଙ୍କ ଉପଦେଶାନୂୁସାରେ ଆମକୁ 
ବଞ୍ଚବାକୁ ହେବ | ପ୍ରଥମେ ଆମେ ଭାବିବା ଯେ, ଯଦି ଏ ସଂସାର, ଜୀବନ ଏକ 
ଖେଳଘର, ତେବେ କାହାର ଏ ଖେଳଘର ? କିଏ ସେ ପ୍ରକୃତରେ ଏ ଖେଳ ଖେଳୁଛି ? 
ଏଇ ଖେଳରେ ଆମର କର୍ରଭବ୍ୟ କ'ଣ ? ଯଦି ଏହା ଏକ ନାଟ୍ୟଶାଳା, ତେବେ କିଏ 
ଏହାର ନାଟ୍ୟକାର ? କିଏ ଏହି ନାଟକର ନିର୍ଦ୍ଦେଶକ ? କେଉଁମାନେ ଏହି ନାଟକରେ 
ଅଭିନୟ କରୁଛନ୍ତି ବା କରିବେ ? ତା'ମାନେ, ଆମକୁ ସେହି ମୂଳ ନାଟ୍ଯକାରଙ୍କୁ 
ଖୋଜିବାକୁ ହେବ ଓ ତାଙ୍କୁ ହୃଦୟ ମଧ୍ଯରେ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ବାହାରେ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବାକୁ ହେବ । ଏ ସଂସାର ଓ ଏ ଜୀବନ ଯଦି ଏକ ଖେଳଘର ହୁଏ, 
ତେବେ ସେହି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଭଗବାନ୍‌ ହିଁ ଏହାର ମୂଳ ଶାଶ୍ବତ ଖେଳାଳି | ସେ ଆମକୁ 
ତାଙ୍କ ଭିତରୁ ସୃଷ୍ଚି କରିଛନ୍ତି ଆମ ସଙ୍ଗେ ଏହି ଏଶ୍ବରିକ ଖେଳ ଖେଳିବ ବୋଲି | ତେଣୁ 
ଆମର କର୍ଉବ୍ୟ ହେଲା, ସେହି ଶାଶ୍ବତ ଖେଳାଳିଙ୍କ ସହିତ ଖେଳ ଆମୋଦରେ 
ଲାଗିରହିବା । ଏ ସଂସାରର ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ଆପଦ-ବିପଦ, ମାନଅପମାନ ସବୁ କିଛିକୁ 
ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କ ଖେଳ ବା ଲୀଳା ବୋଲି ମନେ କରିବା । ତା' ହେଲେ ଆମେ 
ଆଉ ସଂସାରର ପାପ-ତାପ ଦୁଃଖ-ବିଷାଦରେ ଘାରି ହେବା ନାହିଁ । ଆମର ଅହଂକାର 
ଓ ଅଭିମାନକୁ ବଡ଼ ବୋଲି ଦେଖିବା ନାହିଁ । ଏ ଖେଳରେ ହାର-ଜିତ୍‌କୁ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେବା ନାହିଁ; କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଖେଳ ଚାଲିଛି । ଏ ଖେଳରେ ହାର୍‌ ଯାହା, 
ଜିତ୍‌ ବି ତାହା | ଏହି ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଖେଳରେ ମୁଁ ହାରିଲେ ଯଦି ଭଗବାନ୍‌ ଖୁସି ହେଉଛନ୍ତି, 
ତେବେ ମୁଁ ହାରିଲେ ମୋର ସୁଖ । ମୁଁ ଜିତିଲେ ଯଦି ଭଗବାନ୍‌ ଖୁସି ହେଉଛନ୍ତି, ତା 
ହେଲେ ମୁଁ ଜିତିଲେ ମୋର ସୁଖ । ଭଗବାନ୍‌ ଜିତିବା ମାନେ ମୁଁ ଜିତିବା, ଭଗବାନ୍‌ 
ହାରିବା ମାନେ ମୁଁ ହାରିବା ଏହି ଭାବ ରଖି ଜୀବନ ବଞ୍ଚଲେ ଆମେ ପ୍ରକୃତରେ ଏକ 
ଯଥାର୍ଥ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା | ମୁଁ କାନ୍ଦିଲେ ଯଦି ଭଗବାନ୍‌ ଖୁସି ହେଉଛନ୍ତି, ତେବେ 
ମୁଁ କାନ୍ଦେ ପଛକେ ସେ ଖୁସି ହୁଅନ୍ତୁ । ମୃ ହସିଲେ ଯଦି ସେ ହସୁଛନ୍ତି, ତେବେ ମୁଁ 
ହସିବି ଏବଂ ସେ ଖୁସି ହୁଅନ୍ତୁ । ଏହି ଭାବହି ବୈଷ୍ଣବ ଲୀଳାବାଦୀମାନଙ୍କ ଲୀଳାସାଧନା | 
ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଯଦି ଏ ସଂସାର ଓ ଜୀବନ ଏକ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ହୁଏ ଏବଂ ମୁଁ ଯଦି ସେହ 
ପରମ ନାଟ୍ୟକାର ଭଗବାନଙ୍କ ନାଟକରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଗାହେଁ, ତେବେ 
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ଯେ ମାୟାଧର, ସେ ହିଁ ଲୀଳାନିଧ୍‌ ୩Mo୯ 


ସେହି ପରମ ନାଟ୍ୟକାର ମୋତେ ତାଙ୍କ ନାଟକରେ ଯୋଉ ଭୂମିକା ଦେବେ ଦିଅନ୍ତୁ । 
ସେ ମୋତେ ରାଜା ଭୂମିକାରେ ଠିଆ କରାନ୍ତୁ କି ରାଣୀ ଭୂମିକାରେ ଠିଆ କରାନ୍ତୁ; ସେ 
ମୋତେ ସେନାପତି ଭୂମିକାରେ ଅଭିନୟ କରିବାକୁ ଦିଅନ୍ତୁ ବା ଭିକାରି ଭୂମିକାରେ 
ଅଭିନୟ କରିବାକୁ ଦିଅନ୍ତୁ; ମୁଁ ତାହା ମୋର ସମ୍ପୂର୍ଣ ମନପ୍ରାଣ ଦେଇ ତାଙ୍କରି ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ 
ଅଭିନୟ କରିଯିବି । ସେହି ନାଟକର ଅଭିନୟରେ ମୋତେ ବନବାସୀ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଲେ 
ବନବାସୀ ହେବି ଓ ସିଂହାସନରେ ବସିବାକୁ ପଡ଼ିଲେ ସିଂହାସନାରୁଢ଼ ହେବି । ଏ 
ନାଟକ ଅଭିନୟରେ ମୋର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅଭିରୁଚି ବା ଦାବି ରହିବ ନାହି ` | ସୁଚାରୁରୂପେ 
ଅଭିନୟ କରିବା ହିଁ ମୋର କାମ ଏବଂ ତାଙ୍କର ନାଟକ ଓ ତାଙ୍କରି ନିର୍ଦ୍ଦେଶନାରେ 
ଅଭିନୟ କରିବା ମୋର କର୍ଭବ୍ୟ । ମୋ ନିଜର ଅଭିମତ ଓ ଅଭିରୁଟି ଅନୁସାରେ ମଁ 
ସେ ନାଟକରେ ବା ଅଭିନୟରେ କିଛି ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ ଯେପରି ନ ଚାହେଁ 
ଏହାହିଁ ବୈଷ୍ଣବ ରସସାଧନାରେ ଲୀଳାସାଧନା । ଖେଳ କୂହ କି ନାଟକ କୂହ, 
କୌଣସିଥୂରେ ଯେପରି ମୋର ଅହଂକାର, ସ୍ବାର୍ଥ ଦାବି ଓ ବିଦ୍ରୋହ ନ ରହେ, ଅଭିମାନ 
ନ ରହେ । କାରଣ ଯେ ଯଥାର୍ଥରେ ଭକ୍ତପ୍ରେମୀ ଓ ବୈଷ୍ଣବ, ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରୀତି 
ପାଇଁ ଜୀବନ ବଞ୍ଚେ; ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ । ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ ନିଜକୁ ସମ୍ପର୍ଵଭାବେ ସମଗ୍ରଭାବେ 
ତା'ର ଇଷ୍ଟ ପାଖେ ସମର୍ପଣ କରିଦେଇଥାଏ; ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଦେଇଥାଏ; ତା'ର ନିଜସ୍ଵ 
ବୋଲି ଆଉ କିଛି ନ ଥାଏ । 

ପ୍ରକୃତ ଇଶ୍ଵରପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତ ବୈଷ୍ଣବ ଜାଣେ ଯେ, ସେହି ସଚିଦାନନ୍ଦ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ଭଗବାନ୍‌ ଏ ସୃଷ୍ଟିକୁ ତାଙ୍କର ଆନନ୍ଦପାଇଁ ଗଢ଼ିଛନ୍ତି । ଏ ମାୟା ତାଙ୍କରି, ଏ ଲୀଳା 
ତାଙ୍କରି ଓ ଏଇ ନାଟକ ବି ତାଙ୍କରି । ସେ ବ୍ରହ୍ମ ସେହି ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ଓ ମାୟା | ସେହି 
ମଧ୍ଯ ଲୀଳାନିଧୂ ଓ ପରମ ନାଟୁଆ । ସେଇ ନାଟ୍ୟକାର, ସେଇ ନାଟକ, ସେଇ ମଧ୍ଯ 
ସବୁ ଅଭିନେତା-ଅଭିନେତ୍ରୀଙ୍କ ଭିତରେ ରହିଛନ୍ତି ଓ ସେହି ମଧ୍ୟ ସବୂତକ ଅଭିମୟ 
କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସର୍ବଶେଷରେ ସେ ହିଁ ତାଙ୍କ ଅନନ୍ତ ନାଟକର ଅନନ୍ତ ଦର୍ଶକମଣ୍ଡଳୀ | 
ତାଙ୍କ ଛଡ଼ା ଆଉ ଦ୍ଵିତୀୟ କେହି ନାହିଁ । ବୈଷ୍ଣବମାନେ ଭଗବାନ୍‌ ଓ ଜୀବକୁ ପୃଥକ୍‌ 
ବୋଲି ଭାବନ୍ତି; ପୁଣି ଏକ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଭାବନ୍ତି ଏବଂ ଏକାସାଙ୍ଗରେ ଉଭୟ ବୋଲି 
ମଧ୍ଯ ଭାବନ୍ତି । ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିଭାବର ଉଦୟ ହେଲେ ମଣିଷର ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନ 
ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଯାଏ; ବିଗଳିତ ହୋଇ ତୁଷାର ତରଳି ବୋହିଗଲା ପରି ଗ୍ାରିଆଡ଼େ 
ବୋହିଯାଏ । ଇଶୋପନିଷଦ୍‌ରେ କୁହାଯାଇଛି, ଏ ଜଗତ୍‌ ପ୍ରପଞ୍ଚର ପ୍ରତି ପରମାଣୁରେ 
ସେହି ପରମେଶ୍ବର ବ୍ୟାପିରହିଛନ୍ତି । ହେ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ! କେହି କାହାଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ 
ବୋଲି ଭାବ ନାହିଁ । କାହାକୁ ଦୁଃଖ ଦିଅ ନାହିଁ | କାହାଠାରୁ କିଛି ଛଡ଼ାଇ ନିଅ ନାହିଁ । 
ସଭିଙ୍କ ସହ ମିଶିକରି ରହ । 
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m୧୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୧୦୬. ସବୁ ଶୂନ୍ୟ ନା ସବୁ ପୂର୍ଣ ? 


ଗୋଟିଏ ଧାର୍ମିକ ମତ ହେଲା- ଏ ସଂସାର ଓ ଜୀବନ ଶୂନ୍ୟରୁ ଆସିଛି ଓ 
ଶୁନ୍ୟରେଇ ମିଳାଇଯାଉଛି । ଏ ଜୀବନର ମୂଳ ଶୂନ୍ୟ ଓ ଶେଷ ମଧ୍ଯ ଶୂନ୍ୟ । ମଝିରେ 
କେବଳ ବିଦ୍ୟୁତ୍ର ଝଲକ ପରି ଆମେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇପଡୂଛୁ ଓ କିଛି ସମୟ ରହି ପୁଣି 
ଶୂନ୍ୟରେ ମିଳାଇଯାଉଛୁ । ଯେ ଯଥାର୍ଥରେ ବୁଦ୍ଧ ବା ଜ୍ଞାନୀ, ସେ ଏହି ମହାସତ୍ୟଟି 
ବୁଝି ଏ ଜୀବନ ବଞ୍ଚଲାବେଳେ ନିଜକୁ ଶୂନ୍ଯ କରିଦେଉ; ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ଭିତରେ 
କୌଣସି କାମନା-ବାସନା ନ ରଖୁ । କାମନା-ବାସନା ଆମ ଭିତରୁ ଲୋପ ହୋଇଗଲେ 
ଏ ଜୀବନରେ ଆମର ଆଉ ଦୁଃଖ ସନ୍ତାପ ରହିବ ନାହିଁ; ଏବଂ ଆମର ମୃତ୍ୟୁ ପରେ 
ଆମେ ଆଉ ଥରେ ଏଠି ଜନ୍ମ ହେବା ନାହିଁ କି ଏ ପାର୍ଥବ ଦୁଃଖ-ତାପ ସବୁ ଆଉ 
ଭୋଗିବା ନାହିଁ । କାରଣ, ଆମର କାମନା-ବାସନା ଭିତରେ ପୁନା୍ଜନ୍ନର ବୀଜ ଥାଏ ଓ 
ଆମେ ଏଥର ମଲା ପରେ ସେ ବୀଜ ଶୁନ୍ୟ ଭିତରୁ ଖସିଆସି ଆଉ ଥରେ ଆମକୁ ଜନ୍ମ 
କରାଏ ଓ ଦୁଃଖ ଭୋଗାଏ । 


~~ ~~ 


ଆଉ ଗୋଟିଏ ଧାର୍ମିକ ମତବାଦ କହେ- ଏଠି ଶୂନ୍ୟ ବୋଲି କିଛି ନ ଥିଲାବା 
ନାହିଁ; ଏଠି ସର୍ବଦା ସବୁ କିଛି ପୂର୍ଣ ହୋଇଥୁଲା। ବର୍ଭମାନ ବି ସବୁ ଏଠି ପୂର୍ଣ ଅଛି ଓ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ବି ସବୁ କିଛି ଏହିପରି ପୂର୍ଣ ରହିବ । ପୂର୍ଣର କିଛି ଆରମ୍ଭ ନାହିଁ କି ଶେଷ 
ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ପୂର୍ଣ୍ଣ ହି ନିଜକୁ ପୂର୍ଣ କରି କରିଗାଲିଛି ଏବଂ ପୂର୍ଣ ପଦାର୍ଥଟି ହେଲା ବ୍ରହ୍ମ । 
ବ୍ରହ୍ମ ଶଦ୍ଦର ଅର୍ଥ ମଧ୍ୟ ହେଲା ଯେଉଁ ସ୍ଥାୟୀ ପଦାର୍ଥ ବା ଚେତନା ବା ଶକ୍ତି ସର୍ବଦା ପୂର୍ଣ୍ 
ହୋଇ ସର୍ବତ୍ର ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ରହିଛି । ଆମେ ସବୁ ସେହି ପୂର୍ଣବ୍ରହ୍ମରୂପକ ସମୁଦ୍ର ଭିତରୁ 
ଢେଉ ପରି ଜନ୍ମ ହେଉଛୁ ଓ ପୁଣି ସେହି ପୂର୍ଣ୍ଣବୃହ୍ମ ଭିତରେ ଲୀନ ହେଉଛୁ | 


ଏହି ଦୁଇଟି ବିରୋଧାତ୍ସକ ମତବାଦକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମରେ ଏହି 
ଶୂନ୍ୟ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣକୁ ମିଶାମିଶି କରି କେତେକ ମିଶ୍ରିତ ମତବାଦ ମଧ୍ଯ ରଖାଯାଇଛି । କେତେକ 
ଧର୍ମରେ ଏସବୁ ବିଷୟ ଉପରେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାଇବାକୁ ମଧ୍ଯ ମନା କରାଯାଇଛି । ପରମେଶ୍ବର 
ଏ ଜଗତ୍‌ ଓ ଜୀବନର ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ମାଲିକ; ତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତି କର, ପ୍ରେମ କର ଓ ତାଙ୍କର 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଯାହା ଧର୍ମଶାସ୍ତରରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ଅଛି ସେତକ ମାନି ଜୀବନଯାପନ କର । ଆଉ 
ମଧ୍ଯ ଦେଖ, ଲଶ୍ଵର ତାଙ୍କ ଧର୍ମଶାସ୍ତରେ ଯେଉଁ ନୀତିନିୟମ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି, ସେସବୁ 
ନ ମାନି ଜୀବନ ବଞ୍ଚଲେ ତୁମେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୋପରେ ପଡ଼ିବ ଓ ତାଙ୍କର ଧର୍ମଦଣ୍ଡ ତୂମ 
ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ପଡ଼ିବ; ଫଳରେ ଇଶ୍ଵର ତୁମକୂ ବହୂତ ଶାସ୍ତି ଦେବେ । ତୁମକୁ 
ଯନ୍ତ୍ରଣାଦାୟକ ନରକରେ ପକାଇବେ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ମାନି ଚଳିଲେ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ର୍ଣ୍ଣ ? ୩୧୧ 


ତୁମକୁ ରଶ୍ଵର ନେଇ ସ୍ଵର୍ଗରେ ରଖିବେ ଓ ତୂମେ ସେଠି ବହୁତ ଆମୋଦପ୍ରମୋଦ- 
ଆନନ୍ଦରେ ଦିନ କାଟିବ । 


କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ପୃଥିବୀର ଧାର୍ମିକ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଶତକଡ଼ା ପ୍ରାୟ 
ଅନେଶତ ଭାଗ ଲୋକ ଏଡିକି କଥା ମାତ୍ର ଧର୍ମ ବିଷୟରେ ଅବଗତ ଥା'ନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ 
ସାଧ୍ଯମତେ କିଛି କିଛି ଧର୍ମନୀତି ମାନି ଚଳନ୍ତି କିମ୍ବା ନ ଚଳନ୍ତି । ଧର୍ମସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଦାର୍ଶନିକ 
ମତବାଦ ସମ୍ବନ୍ଧେ ପ୍ରାୟ କେହି ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଅବଶ୍ୟ ଏହି ଭାବରେ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ ବିତାଉଥବା ମନୁଷ୍ୟମାନେ ଖୁବ ସୁଖ 
ଆନନ୍ଦରେ ନିଶ୍ଚିନ୍ତଭାବେ ଥା'ନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ କାହା କାହା ଉର୍ବର 
ମସ୍ତିଷ୍କ ଭିତରକୁ ଏଭଳି ଏକ ଚିନ୍ତା-ସଙ୍କଟ ପ୍ରବେଶ କରିଯାଏ; ତାହା ହେଲା, ଏ ସୃଷ୍ଟି 
ଓ ତା'ର ଭଶ୍ଵର ଶୂନ୍ୟ ନା ପୂର୍ଣ ? କେହି କେହି ପୁଣି କହନ୍ତି ବା ଭାବନ୍ତିଂ ଯଦି ଏ ସୃଷ୍ଟି 
ଓ ଇଶ୍ଵର ଶୂନ୍ୟ, ତେବେ ଏ ସୃଷ୍ଟି ଓ ଭଶ୍ଵର ନିରର୍ଥକ ନୁହେଁ କି ? ଏ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ 
ନିରର୍ଥକ ନୁହେଁ କି ୨ ଏହାର ଦୁଃଖ-ସୁଖର ଅନୁଭୂତି ମଧ୍ଯ ନିରର୍ଥକ ନୁହେଁ କି ? 
ତା” ହେଲେ ଧାର୍ମିକତାର ମଧ୍ଯ ମୂଲ୍ୟ କ'ଣ ? 


ଅପରପକ୍ଷରେ ଅନ୍ୟ କେହି କେହି ମଧ୍ଯ ଭାବିପାରନ୍ତି- ଯଦି ଏ ସୃଷ୍ଟିୟ ଏ 
ଜୀବନ ଓ ଏହାର ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଦା ଓ ସର୍ବତ୍ର ପୂର୍ଣ ହୋଇଥଲେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ଅଛନ୍ତି, ଓ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ରହିବେ, ତେବେ ଆମର ଏଇସବୁ ଧାର୍ମିକତା ବା ଧର୍ମାଚରଣର ମୁଲ୍ୟ 
କ'ଣ ? ଆମର ଏଇସବୁ ଜପତପ, ଯାଗଯଜ୍ଞ, ଦାନପୁଣ୍ୟ, ସୁରଣ, ଭଜନ, କୀର୍ଭନାଦିର 
ଆବଶ୍ୟକତା ବା କ”ଣ- କେବଳ ନିଜକୁ ‹ ପୂର୍ଣ” ବୋଲି ଭାବି ନେଇପାରିଲେ କଥା 
ସରିଲା | 

ଶୂନ୍ୟବାଦୀ ଓ ପୂର୍ଣ୍ବାଦୀ ଉଭୟଙ୍କ ସମ୍ପଦାୟରେ ଏହିଭଳି ଭାବୁଥବା ଓ କହୁଥିବା 
କିଛି ବୂବ୍ଧିମାନ୍‌ ଲୋକ ସବୁକାଳେ ଥଲେ, ଏବେ ବି ଅଛନ୍ତି ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ଯ 
ରହିବେ । ଏମାନଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ଧାର୍ମିକ ଲୋକମାନେ ନାସ୍ତିକ” ବୋଲି ନାମିତ 
କରିଛନ୍ତି । ଏମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ଶୂନ୍ୟବାଦୀ ନୁହନ୍ତି କି ପୂର୍ଣ୍ବାଦୀ ମଧ୍ଯ ନୁହନ୍ତି । ଶୁନ୍ୟବାଦ 
ଓ ପୂର୍ଣବବାଦର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ଏମାନେ ଏକ ସ୍ବେଛାଗ୍ାରୀ ଅହଂ ସର୍ବସ୍ବ ଭୋଗବାଦୀ ଜୀବନ 
ବଞ୍ପୁଥନ୍ତି । ଏପରିକି, ଏମାନେ ନିଜର କ୍ଷଣିକ ସୁଖ ବିଳାସ ଭୋଗ ପାଇଁ ଅପରକୁ କଷ୍ଟ 
ଦେଇଥାନ୍ତି ଓ ନାନାଦି ପାପକର୍ମରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇ ବଞ୍ଚୁଥାନ୍ତି | 


ଭଗବାନ୍‌ ବୁଦ୍ଧ ଥଲେ ଶୂନ୍ୟବାଦୀ; କିନ୍ତୁ ସେ ଥଲେ କାମନା-ବାସନାଶୁନ୍ୟ । 
କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ; ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ସର୍ବଦା ପ୍ରାଣୀର ଦୁଃଖ-କଷ୍ଟରେ ବିଗଳିତ 
ହୋଇଯାଉଥିଲା | ଦୁଃଖକଷ୍ଟରେ ପୀଡ଼ିତ ମଣିଷ ଓ ଇତର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସେବାଯତ 
କରିବା ପ୍ରଥମ ଓ ପ୍ରଧାନ ଧାର୍ମିକ କର୍ଭବ୍ୟ ବୋଲି ସେ ତାଙ୍କର ଅନୂଗତମାନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ 
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୩୧୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଦେଉଥିଲେ | ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ' ଶୁନ୍ୟବାଦ ' ବଡ଼ କଥା ନୁହେଁ; ବଡ଼ କଥା ହେଉଛି 
ଜୀବ ପ୍ରତି କରୁଣା । ପ୍ରକୃତ ବୌଦ୍ଧ ଧାର୍ମିକଟିଏ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାପାଇଁ 
ନିଜର ପ୍ରାଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସର୍ଜନ ଦେଇପାରେ | ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ବୁଦ୍ଧ ଏପରି କେତୋଟି 
ଧାର୍ମିକ ମାର୍ଗର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି, ଯାହା ପାଳନ କଲେ ମନୁଷ୍ୟର କ୍ଷୁଦ୍ର ଓ ନୀଚ 
ପ୍ରକୃତି ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଯାଇ ସେ ଏକ ସମୁଙ୍ ଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତିର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହୋଇଥାଏ | 
ବୁଦ୍ଧ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାଇବାକୁ ମନା କରି ନାହାନ୍ତି କି ହଁ ବି କରି ନାହାନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରକୃତି ଜାଗ୍ରତ ହେବାଲାଗି ସେ ବହୁ ଉପଦେଶ 
ଦେଇଯାଇଛନ୍ତି । 


ସେହିପରି ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଆମେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ବିଶିଷ୍ଠ ଆର୍ର୍ଯ୍ୟ ମହାତ୍ସା ଶଙ୍କରଙ୍କୁ 
ଜଣେ ୯ ପୂର୍ଣ୍ବବାଦ”ର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରବକ୍ତା ବୋଲି କହିବା । ଶଙ୍କର ଏ ଜଗତକୁ ବ୍ରହ୍ମମୟ 
ଦେଖୁଥୁଲେ । ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ପୂର୍ଣ । ସମଗ୍ର ଆକାଶରେ ଶକ୍ତି ଓ ଚେତନାର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଶାଶ୍ବତ ଓ 
ଶୁଦ୍ଧ ବ୍ରହ୍ମ ପୂରିକରି ରହିଛନ୍ତି । ସମଗ୍ର ବସ୍ତୁଏକଗତ୍‌ ମଧ୍ଯ ସେହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର 
ବସୁରୂପ ମାତ୍ର । ମୁଁ ମଧ୍ଯ ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ଏବଂ ମୁଁ ଯଦି ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ତେବେ କିଏ କାହାକୁ 


କିପରି ଭଜନା କରିବ ? ଉପାସନା କରିବ ? 


କିନ୍ତୁ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଜୀବନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପୂଜା-ଉପାସନାରେ କଟିଥୁଲା; 
ଭଜନକୀର୍ଭନରେ କଟିଥିଲା; ବ୍ରହ୍ମବାଦକୁ ଯୁକ୍ତିବଳରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ କଟିଥୁଲା; 
ମହତ୍‌ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନମାନ ଗଠନ କରିବାରେ ଅତିବାହିତ ହୋଇଥଲା | ଶଙ୍କରଙ୍କ ହୃଦୟ 
ମଧ୍ଯ ଦୟା, କ୍ଷମା, କରୁଣା ଓ ପ୍ରେମର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଥଲା | ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରି ଶଙ୍କର ମଧ୍ଯ ନିଜର 
ସ୍ବାର୍ଥକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଥିଲେ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରି ଶଙ୍କର ମଧ୍ଯ ନିଜର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ସଂଯତ 
ରଖୁଥିଲେ ଏବଂ ପରମସତ୍ୟର ଅନେ୍୍‌ଷଣରେ ସାରାଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିଥିଲେ | 
ବୁଦ୍ଧ ଓ ଶଙ୍କର ଉଭୟେ ମଣିଷ ପାଇଁ ସମୁଚିତ ଧର୍ମ ଓ ତା'ର ମାର୍ଗ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଯାଇଛନ୍ତି | 
ସେମାନେ ଯେଝା ବାଟରେ ଓ ଯେଝା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଧର୍ମ ଓ ସତ୍ଯକୁ ଦେଖିଛନ୍ତି ଓ 
ଦେଖାଇଛନ୍ତି; ମାତ୍ର କେହି ସତ୍ୟର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ବା ସତ୍ୟର ଆଚରଣ ଭିତରେ ମିଆ୍ୟା 
ବା ଛଳନା ଆଚରଣ କରି ନାହାନ୍ତି । ଏ ଜୀବନ ଶୂନ୍ୟ ହେଉ ବା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଉ, ସେ 
ଦୁହିଁଙ୍କ ଭିତରୁ କେହି ଏ ଜୀବନକୁ ପାପମାର୍ଗରେ ସ୍ବାର୍ଥପର ହୋଇ ବଞ୍ଚବାକୁ କରି 
ନାହାନ୍ତି । ଜୀବନରେ ସତ୍ୟ, ପ୍ରେମ, କରୁଣା, ତ୍ୟାଗ, ସେବା, ଅହିଂସାଦି ଦିବ୍ୟଗୁଣଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ଉଭୟେ ଖୁବ୍‌ ଜୋର୍‌ ଦେଇଛନ୍ତି । 


କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ଆମ ଭଳି ସାଧାରଣ ମଣିଷଙ୍କ ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧ ଓ ଶଙ୍କର 
ଉଭୟେ ପୂଜନୀୟ, ଗ୍ରହଣୀୟ ଓ ଅବଲମ୍ବନୀୟ | 
© 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ (କାମ) ୩୧୩ 


॥॥ ଆମୁ-ସାଧନ ପ୍ରସଙ୍ଗ ॥ 
୧୦୭. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ (କାମ) 


ଆମେ ଯେତେବେଳେ ସତକୁ ସତ ଧର୍ମାଚରଣ ପଥରେ ଗତି କରୁ, 
ସେତେବେଳେ ଆମ ଆଗରେ ବହୁ ବାଧା-ବିଘୁ ଆସି ପହୁଁଚିଥାଏ; କିନୁ ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମାର୍ଥୀ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସାହସର ସହିତ ସେହି ସବୁ ବାଧାବିଘ୍ନଗୁଡ଼ିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଥାଏ | ଅବଶ୍ୟ ଏହା 
ସହଜ ନୂହଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଧର୍ମାଚରଣକୁ “ ଧର୍ମସାଧନା' ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଏହି 
ସାଧନା ଯେତେ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ହେଉ ପଛେ ଆମକୁ ସେଥୁରେ ସିବିିଲାଭ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 


ଧର୍ମପଥରେ ଯେଉଁସବୁ ବାଧାବିଘ୍ନ ଆସି ପହୁଁଟେ, ସେଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ କେତେକ 
ବାହ୍ୟ ବାଧାବିଘ୍ନ ଓ ଆଉ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ହେଲେ ଆମ ଅନ୍ତରର ବାଧାବିଘ୍ନ । ଆମ 
ଅନ୍ତର ଭିତରେ ଶୁଦ୍ଧ ବୃଦ୍ଧ ଶାଶ୍ଵତ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଅନ୍ତରାତ୍ସା ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ସହିତ 
ମଧ୍ଯ ଆମର ସମସ୍ତ ସତ୍ତାକୁ ଆବୋରି ରହିଛନ୍ତି ଆମର ପ୍ରକୃତି । ଆମର ଏହି ପ୍ରକୃତି 
ପୁଣି ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ପରାପ୍ରକୃତି ବା ଦିବ୍ୟପ୍ରକ୍ୃତିଓ ଅପରାପ୍ରକୃତି ବା 
ଅଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତି । ଆମର ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତିଟି ଆମ ଆତ୍ସାର ଅଭିଳାଷ ପୂରଣ କରୁଥାନ୍ତି; କିନୁ 
ଆମର ଅଦିବ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ବହୁତ ଦୂଷ୍ଠ ପାଶବିକ ଓ ଆସୁରିକ ଦୂର୍ଗୁଣମାନ ରହିଛନ୍ତି । 
ଏହି ଦୁର୍ଟୁଣଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ଛଅଟି ଦୁର୍ଟୁଣ ହେଲେ ଭୟଙ୍କର | ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ 
କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ମୋହ, ମଦ ଓ ମାସର୍ଯ୍ୟ । ଏହି ଛଅଟି ଦୁର୍ଗୁଣକୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ 
“ଷଡ଼ରିପୁ' ବା ଧର୍ମପଥରେ ଛଅଟି ଶତ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଯେ ପ୍ରକୃତରେ 
ଧର୍ମପଥରେ ଚାଲିଥାଏ, ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବାକୁ ସଂକଳ୍ପ 
କରିଥାଏ, ତାକୁ ନିଶ୍ଚୟ ଏଇ ଛଅଟି ଅନ୍ତରଶତ୍ୁଙ୍କ ସହିତ ମୁକାବିଲା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ 
ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି ଧର୍ମପଥରେ ଆଗେଇଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଭିତରେ ଏହି ଷଡ଼ରିପୁ ଉଣାଅଧ୍ୂକେ ସକ୍ରିୟ ରହିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଯୋଗୀ, ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ, 
ଭକ୍ତ, ସନ୍ଧ ଓ ମହାତ୍ସାଓ ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରଂପ୍ରକୃତିରୁ ଉଦ୍ଭୂତ ଏଇ 
ସବୁ ଶତୁମାନଙ୍କ ସହିତ ଘୋରତର ଲଢ଼େଇ କରିବାକୁ ପଡ଼େ; ଏପରିକି ଏମାନଙ୍କ 
ସହ ଲଢ଼େଇରେ ରକ୍ତାକ୍ତ ହେବାକୁ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିଥାଏ । 


ଯଥାର୍ଥ ଧର୍ମସାଧକ ଜଣେ ବୀର ଯୋଦ୍ଧା ନିଶ୍ଚୟ । ଯେତେ କଷ୍ଟ ପଡ଼ୁପଛେ, 
ଏଇ ଛଅଟି ବିକୃତ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ନିଜ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ ବହିଷ୍କାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ 
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୩୧୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଆମର ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତିକୁ ଉଜ୍ଜୀବିତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଆମର ଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତି ଜାଗରିତ ନ 
ହେଲେ ଆମ ଭିତରେ ସତ୍ୟ, ଦୟା, କ୍ଷମା, ପ୍ରେମ, ଅହିଂସା, କରୁଣା, ଭକ୍ତି, ତ୍ୟାଗ ଓ 
ତିତିକ୍ଷାଦି ଦିବ୍ୟଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ ହେବ ନାହିଁ । ଆମର ଦିବ୍ୟଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ 
ନ ହେଲେ, କେବଳ ଧର୍ମଶାସ୍ତ ପାଠକରି ବା ମଠ-ମନ୍ଦିରକୁ ନିୟମିତ ଯାଇ ) ପୂଜାପ୍ରାର୍ଥନା 
କରି, ଭୋଗ-ରାଗ କରି ଆମେ କେବେବି ଧର୍ମ । ଅର୍ଜନ କରିପାରିବା ନାହିଁ କି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସାମାନ୍ୟଭାବେ ବି ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରିବା ନାହିଁ । ଯେପରି ହେଲେ ବି ଆମକୁ ଏଇ 
କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭାଦି ଷଡ଼ରିପୁମାନଙ୍କ କବଳରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ହେବ | ସେଥୁଲାଗି 
ଧର୍ମସାଧକକୁ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ସଜାଗ ଓ ସତର୍କ ରହିବାକୁ ପଡ଼ିବ । କିନ୍ତୁ ତାହା କରିବା 
ପୂର୍ବରୁ ଆମେ ଆଗ ଏହି ସବୁ କାମ-କ୍ରୋଧାଦି ରିପୁମାନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ, ଲକ୍ଷଣ ଓ ପ୍ରକୋପ 
କ'ଣ ତାହା ଭଲକରି ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ଦେଖିବା ଓ ବୁଝିବା । କାରଣ, ଏଗୁଡ଼ିକୁ ନ 
ବୁଝିଲେ, ଆମ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଏଇସବୁ ବିକୃତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଚିହ୍ନିବା ମଧ୍ୟ ସହଜ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ପ୍ରଥମେ ଆମେ “କାମ” ଆଡ଼ୁ ଆରମ୍ଭ କରିବା ।' 


କାମ ¬ ଏହି କାମ ପ୍ରବୃଭିଟି ପ୍ରକୃତରେ କ'ଣ ? ଆମ ଧର୍ମଶାସ୍ତରେ ମନୁଷ୍ୟର 
ଚତୁର୍ବର୍ଗ ବା ଚାରି ପୁରୁଷାର୍ଥରେ ଯେଉଁ ' କାମ” ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି (ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, 
କାମ, ମୋକ୍ଷ), ଏଇ ଷଡ଼ରିପୁଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ' କାମ'କୁ ସେହି ଅର୍ଥରେ କୁହାଯାଇ 
ନାହିଁ । ଚତୁର୍ବର୍ଚରେ ଥିବା ' କାମ'ର ଅର୍ଥ ହେଲା- “ ସୁଅଭିଳାଷ' | ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ 
ସୁଅଭିଳାଷ ବା ଭର୍ଚ୍୍‌ ମୁଖୀ ବା ଉନ୍ନୟନମୁଖୀ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ବା ସଙ୍କଳ ନ ଥିଲେ ଜୀବନର 
ସ୍ଥିତି ରହିବ ନାହିଁ" ଜୀବନର ସମୁନ୍ନତି ଘଟିବ ନାହିଁ କି ତା'ର ପ୍ରସାର ମଧ୍ୟ ହେବ 
ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଥିବା ଏହି କାମ-ଶକ୍ତି ତା' ଭିତରେ ଆଗ୍ରହ, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ପ୍ରେମ ଓ 
ଉଦ୍ୟମର ପ୍ରେରଣା ସୃଷ୍ଟି କରି ତାକୁ ବିକାଶ ପାଇବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ ଓ ତାକୁ 
ଆନନ୍ଦ ଓ ଆହ୍ଲାଦ ଦେଇଥାଏ । ଏହି ' କାମଶକ୍ତି' ଭିତରୁ ହିଁ ଅଭୀସ୍ତ୍ା, ଆସ୍ପହା ଓ 
ଆକର୍ଷଣମୟତାର ଉତ୍ଭବ ହୁଏ | ତେଣୁ ଆମର ଚତୁର୍ବର୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ଥବା “ କାମ' ମଣିଷପାଇଁ 
ଏକ ଭାବାତ୍ୃକ (positive) ଶକ୍ତି | ମହାଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହନ୍ତିଓ ମନୁଷ୍ୟର ଏହି 
ଉନ୍ନତ କାମଶକ୍ତି ତାକୁ ବିଶ୍ଵ ସହ ସଂଯୁକ୍ତ ହେବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ଏହି କାମଶକ୍ତି 
ହି ବିଶ୍ଵର ସବୁ ବସ୍ତୁକୁ ସବୁ ବସ୍ତୁ ସଙ୍ଗେ ସଂଯୁକ୍ତ କରୁଅଛି । ଏପରିକି, ଏହି କାମାକର୍ଷଣରେ 
ମହାକାଶ ଭିତରେ ଗ୍ରହନକ୍ଷତ୍ରମାନେ ମଧ୍ଯ ପରସ୍ପର ସହିତ ଆକର୍ଷିତ ହୋଇ ପୂରି 
ବୃଲୁଛନ୍ତି । 

କିନ୍ତୁ ଷଡ଼ରିପୁଙ୍କ ଭିତରେ ଥବା “କାମ” ହେଲା ଏକ ଅଭାବାତ୍ଧକ ପ୍ରବୃତି 
(negative) | ଏହା ଏକ ଜୈବିକ ଓ ମାନସିକ ବିକୃତି । ଯେଉଁମାନେ ଏହି କାମ 
ବିକୃତିଦ୍ଵାରା ଆକ୍ରାନ୍ତ ସେମାନେ ନିତାନ୍ତ ସ୍ଵାର୍ଥପରଭାବେ ଭୋଗକାମୀ ହୋଇଅନ୍ତି । 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( କାମ) ୩୧୫ 


ସେହି କାମାକ୍ରାନ୍ତ ମଣିଷଙ୍କ ଭୋଗଲାଳସାରେ କୌଣସି ସତ୍ୟ, ନୀତି, ନ୍ୟାୟ, ଧର୍ମ, 
ଦୟା, କରୁଣା, ସହାନୁଭୂତି ବା ସମ୍ଭମଭାବ ନ ଥାଏ | ଏମାନେ ଅନ୍ୟକୁ ଦୁଃଖ ଦେଇ, 
ଅନ୍ୟକୁ ଲୁଣ୍ଠନ କରି, ପ୍ରବଞ୍ଚନାକରି ନିଜର ଭୋଗଲାଳସା ଚରିତାର୍ଥ କରିଥାନ୍ତି । ଯୌନ- 
ବିକୃତି, ଭୋଜନ-ବିକୃତି ଓ ଅନ୍ୟକୁ କଷ୍ଟ ଦେଇ, ଯନ୍ଧଣା ଦେଇ, ଅପମାନିତ କରି 
ଉତ୍କଟ ଉତ୍ତେଜନାମୟ ଉଲ୍ଲାସ ଅନୁଭବ କରିବାର ଏକ ମାନସିକ ଓ ଜୈବିକ ବିକୃତି 
ଭିତରୁ ଏହା ଜନ୍ମ ନିଏ । ଯେତେବେଳେ ପ୍ରେମ ଆମକୁ ବିଶ୍ଵ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ କରେ 
ଏବଂ ତଦ୍ବାରା ଆମକୁ ଆନନ୍ଦ ଓ ଆହ୍ଲାଦ ଦେଉଥାଏ, ସେତେବେଳେ ଏହି କାମବିକୃତି 
ଆମକୁ ଜଗତ୍ଠାରୁ ସର୍ବଦା ବିଛିନ୍ନ କରୁଥାଏ ଏବଂ ସେହି ବିଛିନ୍ନତାର ଜ୍ବାଳାରେ କାମୁକ 
ବ୍ୟକ୍ତିଟି ସର୍ବଦା ଛଟପଟ ହେଉଥାଏ । 


କାମୁକ ମଣିଷଟିର ଏ ସଂସାରରେ ପ୍ରକୃତରେ କେହି ଆତ୍ସୀୟ ବା ପ୍ରେମାସ୍ପଦ ନ 
ଥା'ନ୍ତି । ତା'ର କାହା ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ବା ସମ୍ମାନ ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ । ତା'ର ମା, ବାପା, ଭାଇ, 
ଭଉଣୀ, ବନ୍ଧ, ଗୁରୁ କେହି ନ ଥା'ନ୍ତି । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜ କାମ-ବାସନାର ପତ୍ର ବା 
ପାତ୍ରୀ ଭାବେ ଦେଖୁଥାଏ । ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଓ ସବୁକିଛିକୁ ନିଜ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଭୋଗ 
କରିବାକୁ, ଏପରିକି ବଳାକୁାରରେ ଭୋଗ କରିବାକୁ ସେ ଅଧକ ସୁଖକର ବା ତୃପ୍ତିଦାୟକ 
ବୋଲି ଭାବୁଥାଏ । କାମୁକ ବ୍ୟକ୍ତିଟି କେବଳ ଯୌନ -ପ୍ରବୃତ୍ିରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ନ ଥାଏ 
ସେ ମଧ୍ଯ ଉତ୍କଟଭାବେ ଖାଦ୍ଯଲୋଭୀ ହୋଇଥାଏ । ମନସ୍ତତ୍ଵବିଦମାନେ କହନ୍ତି 
କାମବିକୃତିର ଆକ୍ରାନ୍ତ ନରନାରୀମାନେ ଭୟଙ୍କର ଭାବେ ଧନଲୋଭୀ ଓ କ୍ଷମତାଲୋଭୀ 
ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାନ୍ତି । ବହୁ ଅତ୍ୟାଗାରୀ ରାଜା ଓ ଜମିଦାର ଭୟଙ୍କର ଭାବେ କାମୁକ 
ଥିଲେ | ପୁରାଣ ଓ ଇତିହାସରେ ଏପରି ଅନେକ ମୁନି, ରଷି ଓ ବିଶିଷ୍ଟ ମଣିଷଙ୍କ 
ଉଦାହରଣ ରହିଛି, ଯେଉଁମାନେ ବହୂ ମାନବୀୟ ଓ ଦିବ୍ୟଗୁଣରେ ଉ୍କର୍ଷ ଲାଭ କରିଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏହି କାମ-ବିକୃତି ହାତରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରି ନ ପାରି ଶେଷରେ ଅଧଃପତିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । କାମୁକ ବ୍ୟକ୍ତି କେବେବି ପ୍ରେମ କରିପାରେ ନାହିଁ, କି ତା' ଭିତରେ 
ଯଥାର୍ଥ ଶୁଦ୍ଧ ଭକ୍ତିଭାବ ମଧ୍ଯ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । କାମ-ବିକୃତିରୁ ରକ୍ଷା ନ 
ପାଇବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ଯଥାର୍ଥରେ ଧର୍ମପଥରେ ଗତି କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଆମେ 
ଯେତେବେଳେ କାହା ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଅନୁଭବ କରୁ ବା କାହା ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ଅନୁଭବ କରୁ, 
ସେତେବେଳେ ଆମର ଅନ୍ତର ଏକ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ଉଦାର ଭାବରେ ବିଗଳିତ ହୁଏ | କିନ୍ତୁ 
ଠିକ୍‌ ସେତିକିବେଳେଇ ଏହି କାମ-ବିକୃତିଟି କୋଉ ଖଞ୍ଜରେ ଆମର ନିମ୍ନ ଅଦିବ୍ୟପ୍ରକୃତିରୁ 
ବାହାରି ଆସି ଆମର ସେହି ଶୁଦ୍ଧ ଉଦାର ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିଭାବ ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିଯାଏ 
ଓ ତା' ସହିତ ମିଶି ଗୋଳେଇ ହୋଇଯାଏ | ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଧର୍ମ ଗାହେଁ ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଗହେଁ- ପ୍ରେମ ରାହେଁ ଓ ଭକ୍ତି ରଗାହେଁ- ସେ ସର୍ବଦା ନିଜ ଭିତରେ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି 
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୩୧୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ସହିତ ଏହି କାମବିକୃତିକୁ କେବେବି ମିଶାଇଦେବ ନାହିଁ । ସେଥୁପ୍ରତି ସର୍ବଦା ସତର୍କ ଓ 
ସଜାଗ ନ ରହିଲେ, ଆମର ଧର୍ମପଥରେ ନିଶ୍ଚୟ ଅଧଃପତନ ଘଟିଯିବ । 
ସନ୍ମକବି ତୂଳସୀ ଦାସ କହିଛନ୍ତି ଯୋଉ ମନ ଭିତରେ ରାମ ରହିଛନ୍ତି, ସେଠାରେ 
କାମ ରହିପାରିବନି । ଯୋଉ ମନ ଭିତରେ କାମ ରହିଛି, ତା' ଭିତରକୁ ରାମ ଆଉ 
ଯିବେ କାହିଁକି ? 
© 


୧୦୮. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ (କ୍ରୋଧ) 


ମଣିଷ ମନରେ ଯେତେବେଳେ ଉଗ୍ରଭାବେ କାମ-ବିକୃତି ଜାଗିଉଠେ କିମ୍ବା 
ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ଧଭାବେ କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ କାମନା କରେ- ସେତେବେଳେ 
ଯଦି ତା'ର ସେହି ଆକାଂକ୍ଷାଟି କୌଣସି କାରଣରୁ ପୂରଣ ନ ହେଲା କିମ୍ବା ତା'ର 
ବିକୃତ ଲାଳସାଟିକୁ ସେ ଚରିତାର୍ଥ ନ କରିପାରିଲା କିମ୍ବା ତା'ର ଭପ୍ସିତ ବସତୁଟିକୁ ସେ 
ଅଧକାର କରି ନ ପାରିଲାଓ ସେତେବେଳେ ତା” ଭିତରେ ମହାକ୍ରୋଧଭାବ ଜାତ 
ହୁଏ । ଏହି କ୍ରୋଧ ହୋଇଉଠେ ଏକ ମାନସିକ ବିକୃତି । ଏହାକୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ “ ମନ୍ୟୁ' 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି | ଏହି କ୍ରୋଧ ନିଜ ମନ ଭିତରେ ଚିତାନିଆଁ ଭଳି ଜଳିଉଠେ 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଉପରକୁ ମାଡ଼ିଯାଏ | ଏହି କ୍ରୋଧ-ଅଗ୍ନି ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଳିଦିଏ । ଏହି 
କ୍ରୋଧ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରବଳ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ପ୍ରଥମେ ଆଗ ମଣିଷର ବୁଵ୍ଧିବୃରି 
ଲୋପ ପାଇଯାଏ।; ତା” ପରେ ସ୍ୃତିଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଲୋପପାଏ | କ୍ରୋଧାକ୍ରାନ୍ତ ମଣିଷ ନିଜକୁ 
ଭୁଲିଯାଏ ଅନ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ଭୁଲିଯାଏ ଅନ୍ୟ ସହିତ ତା'ର ସନ୍ଚନ୍ଧକୁ ଭୁଲିଯାଏ | ତା'ର 
କାର୍ଯ୍ୟ-ଅକାର୍ଯ୍ୟବୋଧ ଲୋପ ପାଇଯାଏ | ସେହି ଭୁଲିଯିବା ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ତା'ର 
ପୁଅ ବା ଝିଅକୁ ମଧ୍ଯ ମାରିଦେଇପାରେ ଓ ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ମାରିଦେଇପାରେ | ଯୋଉ 
କ୍ରୋଧ ବାହାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ ଏବଂ ଯୋଉ କ୍ରୋଧ ବାହାରକୁ ପ୍ରକାଶ ନ ପାଇ ନିଜ 
ଭିତରେ ଗୁମୁରୁଥାଏ, ଏଇ ଉଭୟ ପ୍ରକାର କ୍ରୋଧ ମଣିଷକୁ ଭିତରେ ଓ ବାହାରେ ଅନ୍ଧ 
କରିଦିଅନ୍ତି । 

ଏହି କ୍ରୋଧ ବିକୃତିଟି କିନ୍ୁ ତା'ର ମୂଳ ସ୍ଵରୂପରେ ଶୁଦ୍ଧ ଭାବାତ୍ସକ ଶକ୍ତି (osi- 
ive) | ଏହାକୁ ଶାସ୍ତରେ “ ରୌଦ୍ରଭାବ” ବୋଲି କୂହାଯାଇଛି । ଏହି ରୌଦ୍ରଭାବ 
ହେଲା ଭଗବାନ୍‌ ଶିବଙ୍କର ଭାବ । ସେତେବେଳେ ସେ ରୁଦ୍ର ଏବଂ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି 
ହେଲେ ମହାକାଳୀ | ମଣିଷର ନିଜ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ, ସମାଜରୁ ଓ ବିଶ୍ବ-ପ୍ରକୃତିରୁ ଅସତ୍ୟ, 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( କ୍ରୋଧ) ୩୧୭ 


ଅନ୍ୟାୟ, ଅଶୁଭ ଓ ଅସୁନ୍ଦରକୁ ନିପାତ କରିବା ଲାଗି ଯେଉଁମାନେ ନିଜକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରି 
ବିପ୍ଲବ ଓ ବିଦ୍ରୋହ କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଏହି ରୁଦ୍ଧ ଓ ମହାକାଳୀ ଶନ୍ତିହିଁ ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥାଏ । ଏହା ଏକ ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି ଓ ଦିବ୍ୟପ୍ରବୃଭି । କାମ-ବିକୃତିରେ 
ଆକ୍ରାନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେପରି ପ୍ରେମଭାବକୁ ପାଇପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ କ୍ରୋଧ- 
ବିକୃତିରେ ଅକ୍ରାନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଦିବ୍ୟ ରୁଦ୍ରଭାବକୁ ପାଇପାରେ ନାହିଁ । ଯାହା ଭିତରେ 
ଏହି ଦିବ୍ୟ ରୁଦ୍ରଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ସେ ଏହି ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଭାବଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ଵ ସହିତ ମଧ୍ଯ 
ସଂଯୁକ୍ତ ଓ ଏକାକାର ହୋଇଯାଇପାରେ । ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରେମ ଓ ରୁଦ୍ରଭାବ ଏକତ୍ର 
ରହିଛି, ସେଠାରେ ' ହରି ଓ ହର” ଏକ ମୂର୍ଭିରେ ବା ଏକ ହୃଦୟରେ ସଂସ୍ଥାପିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ପ୍ରେମଭାବରେ ଯେପରି ଆନନ୍ଦ, ଆହ୍ଲାଦ ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଭରି ରହିଛି, 
ରୁଦ୍ରଭାବରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଉତ୍ସାହ, ଉଲ୍ଲାସ, ପ୍ରଚୋଦନା ଓ ଉନ୍ମାଦନା ଭରି ରହିଥାଏ | 
ଯେଉଁ ମଣିଷର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଭିତରେ ଏହି ଦୂଇଭାବର ମିଳନ ଓ ସମନ୍ଟୟ ସଂଘଟିତ 
ହୋଇଥାଏ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵରେ ଏକ ଉଜ୍ବଳ ମହିମା ସ୍ଵତଃ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଉଠେ । 
ମହାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏଇ ଦୁଇ ' ଭାବ”ର ମହା-ଉନ୍ନେଷ ଘଟିଥାଏ । ଆମ 
ଭଳି ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନେ ମଧ୍ଯ ସାଧନାଦ୍ଵାରା ଯେତେବେଳେ ଏଇ କାମ ଓ କ୍ରୋଧ 
ବିକୃତିକୁ ଆମ ଭିତରୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିପାରିବୁ, ସେତେବେଳେ ଆମ ପ୍ରକୃତିରେ ମଧ୍ଯ 
ଦିବ୍ୟ-ମାଧୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଦିବ୍ଯତେଜର ମହିମା ନିଶ୍ଚୟ ଉଦୟ ହେବ । 

ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ପଡ଼ିଥାଏ ଯେ, ଅସୁରମାନେ ରୁଦ୍ର ମହାଦେବଙ୍କ ପାଖରେ 
ତପସ୍ୟା କରି ବହୁ ବଳ, ତେଜ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟର “ବର” ଲାଭ କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେହି 
ଅସୁରମାନଙ୍କ ଚିତ୍ତରେ ଶିବ ବା ମଙ୍ଗଳଭାବନା ନ ଥିବାରୁ ସେମାନେ ନିଷ୍ଣରୁଣ 
ହୋଇଯାନ୍ତି ନିଶୁର ଓ ପ୍ରତିହିଂସାପରାୟଣ ହୋଇଉଠନ୍ତି । ଶିବଙ୍କର ରୁଦ୍ରଭାବ ସେମାନଙ୍କ 
ଅହଙ୍କାରପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନ୍ତରରେ ପଡ଼ି ମାରାତ୍ସକ କ୍ରୋଧ- ବିକୃତିକୁ ଜାଗରିତ କରିଦିଏ । ଆମର 
ଛଅଟିଯାକ ବିକୃତ ପ୍ରବୃତି ଭିତରେ ଏହି କ୍ରୋଧହି ସବୁଠାରୁ ମାରାତ୍ସକ | ଏହି କ୍ରୋଧ 
ବାହାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲେ ଅପରକୁ ଧ୍ଵଂସ କରେ ଏବଂ ନିଜ ଭିତରେ ଅପ୍ରକାଶିତ ଓ 
ଅବଦମିତ ହୋଇ ରହିଲେ ନିଜକୁ ବିନାଶ କରେ | ସବୁଠାରୁ ଶୋଚନୀୟ କଥା ହେଲା- 
ଯଦି ଆମେ ଆମ ଭିତରେ ଏହି କ୍ରୋଧଭାବକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେଉ, ତେବେ ତାହା ଅନ୍ୟ 
ତିନୋଟି ବିକୃତ ପ୍ରବୃତିକୁ ଆମ ଭିତରକୁ ଡାକିଆଣେ । ସେହି ତିନୋଟି ହେଲେ- 
ମଦ, ମୋହ ଓ ମାସର୍ଯ୍ୟ । ଜଣେ ଯେତେବେଳେ କୃଦ୍ଧ ହୋଇଉଠେ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ଅଜ୍ଞାନରେ ମୋହିତ ହୋଇଯାଏ । ସେହିପରି ମଧ୍ୟ ସେ କ୍ରୋଧରେ ମଦୋନ୍ସର 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯାବତୀୟ ବୀଭସ ତାମସିକ ପୈଶାଚିକ ମତ୍ସରୀଗୁଣ ତା” ଭିତରେ 
ପ୍ରକାଶ ପାଏ ! ତେଣୁ ଧର୍ମପଥରେ ଗତି କଲାବେଳେ ଆମକୁ ଏହି କ୍ରୋଧଭାବଟିର 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ସଂଯମ ଓ ଉର୍ଚାୟନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼ିଥାଏ । 
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mer ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ମହାକବି ଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ “ସାବିତ୍ରୀ? ମହାକାବ୍ଯରେ ଗୋଟିଏ ଭକ୍ତି 
ଅଛି “ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ଭଶର କ୍ରୋଧ ଶତାଦଦୀ-ଶତାଦ୍ଦୀର ସଭ୍ୟତାକୁ ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ଭରେ 
ଧ୍ବଂସ କରିଦିଏ । ” 

କାମ ବିକୃତିର ଉତ୍ତରଣ ଯେପରି ପ୍ରେମର ମହାଭାବ ଆଡ଼କୁ ହୋଇପାରେ 
ସେହିପରି କ୍ରୋଧ-ବିକୃତିର ଉତ୍ତରଣ ମଧ୍ଯ ରୌଦ୍ରଭାବ ଆଡ଼କୁ ହୋଇପାରେ । ଏହି 
ଉଭୟ ବିକୃତି ଯଥାକ୍ରମେ ପ୍ରେମ ଓ ମଙ୍ଗଳଚେତନାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇପାରନ୍ତି | 
ଅବଶ୍ୟ ଏଥୁପାଇଁ ସାରା ଜୀବନ ସାଧନା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ପ୍ରଥମେ ଏଇ ଦୁଇଟି 
ମହାରିପୁ ବା ବିକୃତ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଚିହ୍ନି ରଖିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଓ ଏ ଦୁହିଙ୍କ 
କବଳରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ ବା ଆରୋଗ୍ଯ କରିବାକୁ ନିଷ୍ଠାପର ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଅନେକ ଧୂର୍ଭ ଚତୁର ମଣିଷ ଏଇ ଦୁଇଟି ବିକୃତ ପ୍ରବୃତତିକୁ ନିଜ 
ଭିତରେ ନାନାଦି ମିଥ୍ୟା ଆବରଣ ଦେଇ ଘୋଡ଼ାଇରଖନ୍ତି ଏବଂ ଆଉ କେହି କେହି 
ଆପଣାର କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ଉଦ୍ରେକ ପାଇଁ ଅପରକୁ ଦାୟୀ କରନ୍ତି; ମାତ୍ର ଉଭୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ଆତ୍ସ-ପ୍ରବଞ୍ଚନା ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ । ଧର୍ମ-ସାଧକ ନିଜ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ନେଇ କାର୍ଯ୍ୟ କଲାବେଳେ, ଧର୍ମ ଅଧର୍ମ ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି ରଖି ନିଜ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଅବଶ୍ୟ 
ପରିବର୍ଭନ କରିବ | ଏ ବ୍ୟାପାରରେ କେବେବି ନିଜ ପାଖେ ଶଠତା ଆଚରଣ କରିବା 
ଉଚିତ ନୂହେଁ। 

ବୀବ୍ଧଧର୍ମଶାସ୍ତ ' ଧର୍ମପଦ”ରେ ଏହି କ୍ରୋଧଭାବ ଉପରେ ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ବର୍ଗ 
ବା ଅଧ୍ୟାୟ ରହିଛି । ଏହି କ୍ରୋଧ-ବିକୃତିରୁ ରକ୍ଷାପାଇବାକୁ ହେଲେ, ପ୍ରଥମେ ସାଧକ 
ନିଜକୁ ଖୁବ୍‌ ବିଗ୍ରରବନ୍ତ ରଖିବାକୁ ପଡ଼ିବ । କ୍ରୋଧୀ ଲୋକ ଭାବିବା ଉଚିତ ଯେ, 
ତା'ର ଯେପରି କୃଦ୍ଧ ହେବାର ଅଧ୍ୂକାର ଅଛି ଅନ୍ୟର ମଧ୍ଯ ତଦୂପ କ୍ଦ୍ଧ ହେବାର 
ଅଧବକାର ଅଛି | ତୁମେ ଜଣକ ଉପରେ ରାଗିଲେ, ସେ ମଧ୍ଯ ତୁମ ଉପରେ ରାଗିପାରେ | 
ତୁମେ ରାଗରେ ତାକୁ ରାମ୍ୁଡ଼ିଦେଲେ, ସେ ମଧ୍ଯ ରାଗରେ ତୁମକୁ କାମୁଡ଼ିଦେଇପାରେ | 
ଯେ ତୁମର କ୍ରୋଧକୁ ସହିଯାଉଛି, ସେ ଯେ ଦୟାକରି ତୁମକୁ କ୍ଷମା କରୁଛି- ଏକଥା 
କ୍ରୋଧୀଲୋକ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ 

କିନ୍ଧୁ କ୍ରୋଧ-ବିକୃତିକୁ ନିଜ ଭିତରେ ବିନଷ୍ଟ କରିବାକୁ ହେଲେ, ସାଧକକୁ 
ନିଜ ଭିତରେ ବିଶ୍ବପ୍ରତି ଗଭୀର କରୁଣା, ଦୟା, ଅନୁକମ୍ପା, ସମବେଦନା ଓ କ୍ଷମାଭାବ 
ଅର୍ଜନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ହୃଦୟ ଯେତେବେଳେ କରୁଣା ଭାବରେ ପୂରିଉଠିବ, 
ସେତେବେଳେ କ୍ରୋଧଭାବ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଯାଏ କ୍ଷମାଭାବରେ । କ୍ଷମା 
ଓ ସହିଷୁତା ସହିତ ଦୟା ଓ କରୁଣାଭାବ ମିଶିଲେ ମନରେ ଅପୂର୍ବ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମର ଭାବ 
ଜାଗରିତ ହୋଇଯାଏ । 

e 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ଲୋଭ) ୩୧୯ 


୧ ୦୯. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ (ଲୋଭ) 


ଆମ ପ୍ରକୃତିର କାମ-କ୍ରୋଧାଦି ଛଅଟି ଶତ୍ରୁଙ୍କ ଭିତରେ ' ଲୋଭ” ହେଲା ତୃତୀୟ 
ଶତ୍ରୁ । କାମ ଓ କ୍ରୋଧ ଭଳି ଏହା ଆମର ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନ ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ୟତମ 
ବିକୃତି, କିନୁ ମୂଳତଃ ଏହା ଆମ ପ୍ରାଣ-ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଅଯଥା କ୍ଷୁଧା । ପ୍ରାଣ ଯଦି 
କୌଣସି କାରଣରୁ ଅଶାନ୍ତ ହୁଏ, ଅସନତୁଷ୍ଠ ହୁଏ, ତେବେ ଏହି ଅନିବାରଣୀୟ କ୍ଷୁଧା 
ବଢ଼ିଗାଲେ | ପ୍ରାଣ ଯେତେବେଳେ ଭୁଲ୍‌ ବାଟରେ ବିସ୍ତାରିତ ହେବାକୁ ଚାହେଁ, ଭୁଲ୍‌ 
ବାଟରେ ପରିପୂର୍ଣ ହେବାକୁ ଚାହେଁ, ସେତେବେଳେ ସେ ଲୋଭ-ଜର୍ଜରିତ ହୁଏ; 
ସୁଧା-ସମୁଦ୍ରର ସବୁତକ ପଣା ପିଇଲେ ବି ତା' ଶୋଷ ମେଣ୍ଡେ ନାହିଁ । ଏହି ଲୋଭ 
ଏକ ଅପୂରଣୀୟ ତୃଷ୍ଣା । ଏହା ଆବଶ୍ୟକଠାରୁ ଅଧକ ଆଶା କରେ ଓ ଦାବି କରେ | 
ଏହା କେବଳ ଭୋଗ କରିବାକୁ ଚାହେଁ |! ତ୍ୟାଗର ଆନନ୍ଦ ଓ ସଂଯମର ଶାନ୍ତି ତାକୁ 
ଜଣା ନାହିଁ । ତା'ର ଲୋଳଜିହ୍ବା ସର୍ବଦା ସବୁକିଛିକୁ ଲେହନ କରିବାକୁ ଚାହେଁ । ତା'ର 
ବ୍ୟାଦିତ ମୁଖ ସବୁକୁ ଗ୍ରାସ କରିବାକୁ ଚାହେଁ । ତା'ର ଲାଳାୟିତ ମୁଖବିବର ସବୁକିଛିକୁ 
ନିଜ ଭିତରେ ଶୋଷିନେବାକୁ ଚାହେଁ । ତା'ର ନାକ, ତା'ର କାନ, ତା'ର ଆଖୁ 
ସବୁକିଛି ସୌରଭ, ଶବଦ ଓ ରୂପକୁ ଗ୍ରାସ କରିବାକୁ ଗାହେଁ । ଲୋଭାକ୍ରାନ୍ତ ମଣିଷର 
ପାତ୍ରାପାତ୍ରତଜ୍ଞାନ ନ ଥାଏ; ଶୁଦ୍ଧ-ଅଶୁଦ୍ଧବୋଧ ନ ଥାଏ; ଉଚିତ-ଅନୁଚିତର ମଧ୍ଯ 
ବାଡ଼ବତା ନ ଥାଏ। 


ଲୋଭୀ ମଣିଷଟିଏ ସର୍ବଦା ଅସ୍ପିର । ତା'ର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ସର୍ବଦା ଅଶାନ୍ତ | ସେ 
କିଛି ଅନୁଭବ କରେ ନାହିଁ- କିଛି ଉପଲବ୍ଧ କରେ ନାହିଁ, ଏପରିକି ସେ କେଉଁଥୂରେ 
ବିଳାସ ମଧ୍ୟ କରେ ନାହିଁ । ତା'ର ପେଟରେ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କରେ ସର୍ବଦା 
ଏକ ଅଗ୍ନି ଜଳୁଥାଏ । କିନ୍ୁ ଏହି ଅଗ୍ନି ଉର୍ଚ୍ବୃ ଶିଖ ନୁହେଁ କି ଏହାର ରଙ୍ଗ ମଧ୍ଯ ଆସ୍ପହାର 
ଅଗ୍ନିଭଳି ସୃର୍ଣ୍ଠାଭ ନୁହେଁ । ଏହା ଏକ ଧୂମାଛ୍ାଦିତ ବହ୍ନି । ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ ଜଳେ ନାହିଁ କି 
ଲିଭେ ନାହିଁ; କିନୁ ଏହା ପ୍ରାଣକୁ ନିତ୍ୟ ଦଗ୍ଧ ଓ ସନ୍ତପ୍ର କରୁଥାଏ । ଏକ ଅସ୍ଵାଭାବିକ 
କ୍ଷୁଧା ଓ ତୃଷ୍ଣା ଯେତେବେଳେ ଆମ ପ୍ରାଣ-ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରବେଶ କରେ, ସେତେବେଳେ 
ତାହା ଆମକୁ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଘୋର ଆସକ୍ତ କରିଦିଏ ଏବଂ ସେଥୁରୁ ଆଉ ମୁକ୍ତି ପାଇ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ଖାଦ୍ୟ ପ୍ରତି ଲୋଭ, ଧନ ପ୍ରତି ଲୋଭ, କ୍ଷମତା ପ୍ରତି ଲୋଭ, ଯୌନସୁଖ ପ୍ରତି 
ଲୋଭ, ପଦପଦବୀ ପ୍ରତି ଲୋଭ ଓ ଏହିପରି ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଓ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଲୋଭ 
ମଣିଷକୁ ପଶୁଠାରୁ ମଧ୍ୟ ହୀନ କରିଦିଏ । ଲୋଭୀ ମଣିଷପାଇଁ ଏଠି ଆମର ସବୁକିଛି 
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୩୨୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଲୋଭନୀୟ | ତା'ର ଅମୃତ ପାଇଁ ଲୋଭ, ବିଷ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସମାନ ଲୋଭ । ସ୍ଵର୍ଗ ପାଇଁ 
ଲୋଭ, ପୁଣି ନରକ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସମାନ ଲୋଭ । କିନ୍ତୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା, ପଶୁମାନଙ୍କର 
ଆଦୌ ଲୋଭ ନ ଥାଏ । ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଶରୀରର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଯାୟୀ 
ଖାଆନ୍ତି; ପେଟ ପୂରିଗଲେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଯାନ୍ତି, ଆଉ କୌଣସି ଖାଦ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ଚାହାନ୍ତି 
ନାହିଁ । ମୁଣ୍ଡ ଗୁଞ୍ଜିବାକୁ ବା ବିଶ୍ରାମ କରିବାକୁ ଜାଗାଟିଏ ପାଇଗଲେ, ଆଉ ଅଧୂକ 
ଜାଗା ଅଧ୍ବକାର କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରନ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ମଣିଷର ଆଉ ଅଧ୍ୂକ ଭୋଗଡୃଷ୍ଠା 
ହିଁ ତାହାକୁ ତା'ର ବଞ୍ଚବାର ଆବଶ୍ୟକତାଠାରୁ ଅଧବକରୁ ଅଧ୍ବକ ସଂଗ୍ରହ କରିବାପାଇଁ, 
ଅଧକାର କରିବାପାଇଁ ପ୍ରବର୍ରାଏ; ଏପରିକି ଅନ୍ୟକୁ ତା'ର ସୁଖ ଓ ଅଧବକାରରୁ ବଞ୍ଚତ 
କରି ନିଜେ ଭୋଗ କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ସେ ବ୍ୟାକୂଳ ହେଉଥାଏ | କିନ୍ତୁ ଏହିଃଭୋଗତୃଷ୍ା 
ମୁଳରୁ ପ୍ରାଣର ବିକୃତିରୂପେ ଉଦ୍ତବ ହୋଇ ନ ଥାଏ | ମୂଳତଃ ଏହି ତୃଷ୍ଣା ' ମନର ଏକ 
ବିକୃତି । ମଣିଷର ମନ ତା'ର ଅପରିମିତ କାମନା-ବାସନାକୁ ପ୍ରାଣ ଉପରେ ଲଦିଦିଏ; 
ଫଳରେ ପ୍ରାଣର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵାଭାବିକ ' ଆଗ୍ରହ” ମନର କାମନା ବାସନା ସହ ମିଶି ବିଷାକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ଓ “ ଲୋଭ” ଭଳି ବିକୃତିରେ ପରିଣତ ହୋଇଥାଏ | ନିମ୍ନମନ ଓ ନିମ୍ନପ୍ରାଣର 
ଅଶୁଦ୍ଧ ଚିନ୍ତା ଓ ଅଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରବେଗର ସହବାସ ଫଳରେ ଲୋଭ ନାମକ ବିକୃତ ପ୍ରବୃତ୍ତିର 
ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ । କାମ ଓ କ୍ରୋଧ ଭଳି ଲୋଭ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୈହିକ ଓ ମାନସିକ 
ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ନଷ୍ଟ କରେ । ଏହାଦ୍ଵାରା ଖୁବ୍‌ ସହଜରେ ନୈତିକ ସ୍ତଳନ ଘଟିଯାଏ । ଏହି 
ଲୋଭ ଆମର କାମ-ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ଉତ୍ତେଜିତ କରେ ଓ କ୍ରୋଧବହ୍ଧିକୁ ହୁତାଶନ ଭଳି 
ପ୍ରଜ୍ବଳିତ କରାଏ । ଲୋଭୀ ଲୋକଟିଏ କିନ୍ତୁ ସର୍ବଦା ଏକୂଟିଆ ¦ ସେ ସର୍ବଦା ସବୁକିଛି 
ସଂଗ୍ରହ କରିଚାଲିଥାଏ । ବାଟରେ ଘାଟରେ, ବଜାର ହାଟରେ ଯାହାକିଛି ଦେଖେ, 
ଗୋଟାଉଥାଏ ଓ ସଞ୍ଚୟ କରୁଥାଏ | ଲୋଭୀ ମଣିଷର ଦୃଷ୍ଢି ବିଷାକ୍ତ ଓ ଅସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟକର | 
ତା'ର ଦୃଷ୍ଟି ପଡ଼ିଗଲେ ଗଛର ସତେଜ ଫୁଲମାନେ ମଉଳିଯାନ୍ତି ଗଛର ପକ୍ଟ୍‌ ଫଳମାନେ 
ସଢ଼ିଯାନ୍ତିତ ଶିଶୁମାନଙ୍କ ଦେହରୁ ରକ୍ତ ଶୁଖଯାଏ- ତାରୁଣ୍ଯଭରା ଶରୀରରୁ ଶକ୍ତି 
ଖସିଯାଏ- ସୁନ୍ଦର ମୁହଁଗୁଡ଼ିକ ଝାଉଁଳିଯାନ୍ତି । ଲୋଭୀ ଲୋକର ଦୃଷ୍ଟି ପଡ଼ିଲେ ସପ୍ତ 
ସମୁଦ୍ରରୁ ପାଣି ଶୁଖୂଯାଏ । ଶସ୍ଯଶ୍ଯାମଳା ଭୂଖଣ୍ଡମାନ ଧୁ-ଧୁ ମରୁଭୂମିରେ ପରିଣତ 
ହୁଅନ୍ତି । 

ଆମର ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନକୁ ସୁସ୍ଥ ରଖିବାକୁ ହେଲେ, ଆମକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣଭାବେ 
ଲୋଭ କବଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ | ଧର୍ମସାଧକ ପ୍ରଥମରୁ ଏହି ବିକୃତ ପ୍ରବୃତତିଟିକୁ 
ନିଜର ଦୃଢ଼ ସଂକଳ୍ପଦ୍ାରା ସଂଯମିତ ବା ନିୟନ୍ିତ କରିବା ଉଚିତ । ଏହା ଅବଶ୍ୟ ଏକ 
ପ୍ରାଥମିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା; କିନ୍ତୁ କେବଳ ସଂଯମ ବା ନିୟନ୍ତଣଦ୍ଵାରା ଆମେ ଲୋଭ କବଳରୁ 
ପୂର୍ୂରୂପେ ମୁକ୍ତି ପାଇପାରିବା ନାହିଁ । କାରଣ, ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିକୃତି ଭଳି ଏହି ବିକୃତିଟି 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ (ଲୋଭ ) ୩୨୧ 


ମଧ୍ଯ ମନରୁ ତଡ଼ାଖାଇଲେ ବି ଆମ ଦେହ ଭିତରେ ଲୁଟିଯାଏ ଏବଂ ତାକୁ ଦେହରୁ 
ତଡ଼ିଦେଲେ ତାହା ଆମ ପ୍ରାଣ ବା ମନ ଭିତରେ ଲୁଚିରହେ | ଲୋଭକୁ ଦମନ କରିବା 
ମଧ୍ଯ ବିପଜନକ | କାରଣ, ଲୋଭକୁ ଦୃଢ଼ଭାବେ ଦମନ କରୁ କରୁ ଆମର ଦେହ, ପ୍ରାଣ 
ଓ ମନର ସହଜ ସୁସ୍ଥ ସ୍ଵାଭାବିକ ଆଗ୍ରହଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଯାଇପାରେ ଓ 
ମରିଯାଇପାରେ ମଧ୍ଯ । ଏପରି ମଧ୍ଯ ଘଟିପାରେ ଯେ, ଲୋଭକୁ ଅବଦମିତ କରୁ କରୁ 
ଆମର ଶୁଦ୍ଧ କାମନା, ଶୁଭ ଉଚ୍ଚାଭିଳାଷ ଓ ଉର୍ବ୍ବ ଗାମୀ ଅଭୀସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ଶକ୍ତି ଓ ଆବେଗ 
ନିସ୍ତେଜ ହୋଇଯାଏ | ତେଣୁ ଏଇ ଲୋଭ ବିକୃତି ସହିତ, ଧର୍ମ-ସାଧକକୁ ଖୁବ୍‌ ସାବଧାନ 
ହୋଇ କାରବାର କରିବାକୂ ପଡ଼ିବ । ଏପରି ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଇଛି ଯେ, ଖାଦ୍ୟପ୍ରତି 
ଲୋଭ ଦମନ କରୁ କରୁ ଜଣକର ଖାଦ୍ୟପ୍ରତି ରୁଟି ବା ଆଗ୍ରହ ମଧ୍ୟ ଲୋପ ପାଇଯାଇଛି ! 
ଏହା ଆଦୌ ଭଲ କଥା ନୁହେଁ । 


ବୈଷ୍ଣବ ଭକ୍ତିସାଧକମାନେ ଏହି ପ୍ରାପଞ୍ଚକ ପାର୍ଥିବ ଲୋଭପ୍ରବୃର୍ରିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ନିଗୃଢ଼ ଆସକ୍ତି ଓ ଗଭୀର ଅନୁରାଗରେ ଉର୍୍ବାୟିତ ବା ପବିତ୍ରୀକରଣ କରାଇଥାନ୍ତି । 
ଏହାହିଁ $ପblimation ର ଧାରା | ବୈଷ୍ଣବଭାବେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଲୋଭ ଆସକ୍ଜିକୁ 
' ଲୌଲ୍ୟ' ବୋଲି କହନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଏଇ  ଲୌଲ୍ୟ” ବଢ଼ିଲେ ପାର୍ଥିବ ତୃଷ୍ଣା 
ଛାଏଁ ଛାଏଁ ହ୍ରାସ ପାଇବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରେ । ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ବଢ଼ିଲେ; 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ନାମ, ରୂପ, ଗୁଣ, ଲୀଳା ଓ ପ୍ରେମ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ବଢ଼ିଲେ, ଆମ ମନ ଓ 
ପ୍ରାଣ ଭିତରେ ଏକ ପବିତ୍ର ଶାନ୍ତି, ଆନନ୍ଦ ଓ ପରିତୃପ୍ତି ଛାଏ-ଛାଏଁ ଆସିଯାଏ | 

ଆମର ସାଂସାରିକ ଜୀବନରେ ବି ଯେବେ ଆମର ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ, କରୁଣା, 
ସହାନୂଭୂତି ଓ ଦୟାଦି ଭାବ ପ୍ରବଳ ହୋଇଉଠେ, ସେତେବେଳେ ଆମ ଭିତରେ ଅନ୍ୟ 
ପାଇଁ ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଓ ଅନ୍ୟର ସେବା କରିବାର ମହାନ୍‌ ଉଦାର ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । 
ତ୍ୟାଗ ଓ ସେବା ଭାବରେ ଆଗ୍ରହ ଆସିଲେ, ଦୟା କରୁଣାଦି ଭାବରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ ହେଲେ 
ଏହି ଲୋଭ-ବିକୃତିଟି ଆମ ଭିତରୁ କ୍ରମେ ବିଲୁପ୍ତ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିବ । ମତେ 
ଭଲ ଲାଗୁଥବା ଦ୍ରବ୍ୟଟିକୁ ମୁଁ ମୋର ପ୍ରିୟଜନକୁ ପ୍ରେମାବେଗରେ ଦେଇଦିଏ କିମ୍ବା 
କରୁଣାକାତର ହୋଇ କୌଣସି ଅଭାବୀ ଲୋକକୁ ଦାନ କରିଦିଏ | ଅନ୍ୟର ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ 
ସୁଖସୁବିଧା, ଭୋଗବିଳାସ ପ୍ରତି ସଚେତନ ହେଲେ ଆମ ମନରୁ ଛାଏ-ଛାଏଁ ଲୋଭ 
କମିଯାଏ । 

ଲୋଭକୁ ଉତ୍ତମ ଆଗ୍ରହରେ, ଉତ୍ତମ ଚରୁଚି'ରେ, ଶୁଦ୍ଧ ' ବିଳାସ 'ରେ, 
ସମ୍ବେଦନାପୂର୍ଣ୍ “ ସେବା'ରେ ଓ କରୁଣାପୂର୍ଣ ' ତ୍ୟାଗ”ରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିହୁଏ ଏବଂ 
ଏହି ଲୋଭକୁ ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ଯ ଅଭୀସ୍ତାରେ ଓ ଦିବ୍ୟ ଉନ୍ମାଦନାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
କରାଯାଇପାରେ । 
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୩୨୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୧୧୦. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ (ମୋହ) 


ଆମର ଷଡ଼ରିପୁଙ୍କ ଭିତରେ ଲୋଭ ଭଳି ମୋହ ମଧ୍ଯ ଆଉ ଏକ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ବିକୃତି 
ଏବଂ ସତେ ଅବା ଏହି ମୋହ ଲୋଭର ଯାଆଁଳା ଭଉଣୀ ! ଲୋଭ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଗାଢ଼ 
ହେଲେ ଏବଂ ଏହା ଅସ୍ତିବାଚକ ଉପାୟରେ ଚରିତାର୍ଥ ନ ହୋଇ ନାସ୍ତିବାଚକ ପନ୍ାରେ 
ଗତି କଲେ “ ମୋହରେ ପରିଣତ ହୁଏ | କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଅପରିମିତ ଓ ଅନୁଚିତ 
ଆସକ୍ତିରୁ ' ମୋହ” ଜାତ ହୋଇଥାଏ | କେବେ କେବେ ଏହା “କାମ'କୁ ଆଶ୍ରୟ କରି 
ଓ କେବେ କେବେ ଏହା “କ୍ରୋଧ”କୂ ଆଶ୍ରୟ କରି ମଣିଷର ଚେତନାକୁ ଆଇଚୁନ୍ନ 
କରିଦିଏ । ଏହି ମୋହ ମୂଳତଃ ପ୍ରାଣର ଏକ ବିକୃତି । ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷର ଚିନ୍ତା ଓ 
ବିବେକଶକ୍ତି ଲୋପ ପାଇଯାଏ | ସେ ଲୋଭରେ ଓ କ୍ରୋଧରେ ଅନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ | 
ମୋହ ଏକ ଜଡ଼ୀଭୂତ ଅବସ୍ଥା । ଏହା ମନକୁ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ସଂକୂଚିତ କରିଦିଏ ଓ ହୃଦୟକୁ 
ନିଶାଗ୍ରସ୍ତ କରିଦିଏ । କୌଣସି ବସ୍ତୁ ବିଷୟ, ଭାବାଦର୍ଶ ବା ବ୍ୟକ୍ତିପ୍ରତି ମଣିଷ 
ଯେତେବେଳେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ମଣିଷର ଚତୁର ଧୂର୍ଭ ମନ ନିଜକୁ ଓ 
ଅପରକୁ ଭୁଲାଇବାପାଇଁ ଏହି ବିକୃତିକୁ ପ୍ରଗାଢ଼ ସ୍ବେହ, ପ୍ରୀତି ବା ପ୍ରେମର ଆଖ୍ୟା 
ଦେଇଥାଏ । ଅସଲରେ କିନ୍ତୁ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନ ଓ ହୃଦୟରେ ଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରେମ ବା 
ସ୍ବେହ ରହିପାରେ ନାହିଁ । କାରଣ, ସ୍ଵେହ ବା ପ୍ରେମ ମାନବୀୟ ହେଉ ବା ଦିବ୍ୟ 
ହେଉ- ତା'ର ସ୍ଵଧର୍ମ ହେଲା ସ୍ବଚ୍ଛତା, ଉଦାରତା ଓ ମୁକ୍ତତା । କିନ୍ତୁ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ 
ମଣିଷର ମନ ଓ ହୃଦୟ କେବେ ବି ମୁକ୍ତ ଉଦାର ଓ ସ୍ଵଚ୍ଛ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । 
ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ଇପ୍ସିତ ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ଅଧ୍ବକାରଭୁକ୍ତ କରି ରଖିବାକୁ ଚାହେ; 
ଅଥବା ନିଜେ ତା” ଇପ୍ସିତ ବସୁର ଅଧୂକାରଭୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିବାକୁ ଭଲପାଏ | ଉଭୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ମନ ଓ ପ୍ରାଣ ନିଶୁର ଓ ଗ୍ରାସମୁଖୀ ହୋଇ ରହେ । କାମ ଓ କ୍ରୋଧ 
ଭଳି ଲୋଭ ଓ ମୋହ ଏକାଠି ରହନ୍ତି ଓ ଏକାବେଳକେ ଅଚେତନ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ 
ଆକ୍ରମଣ କରନ୍ତି । 

“ମୋହ” ହେଉଛି ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଏକ ଦୁର୍ବଳତା | ଏହା ମଧ୍ଯ ଏକ ବନ୍ଧନପ୍ରବଣତା ! 
ଏହା କେବେ ଆଖୁ ଖୋଲିବାକୁ ଚାହେଁ ନାହିଁ । ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷର ଅନ୍ୟ ସହିତ 
ସମ୍ପର୍କ ହେଲା ଅତ୍ୟାଗ୍ର ଓ ଲାଞ୍ଚନାର ସମ୍ପର୍କ ¦ ମନୋବିଜ୍ଞାନର ଆତ୍ୃପୀଡ଼ନମୁଖୀ 
ପ୍ରେମ ଓ ପରପୀଡ଼ନମୁଖୀ ପ୍ରେମ (Maschoism and saddism) ଏହି ମୋହଗ୍ରସ୍ତ 
ମନ ଓ ପ୍ରାଣରୁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଥାଏ | ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷ ପ୍ରେମ ଓ ପ୍ରେମିକ ପ୍ରେମିକାର 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ (ମୋହ) ୩୨୩ 


ଦ୍ଵାହିଦେଇ ନିଜକୁ ପୀଡ଼ା ଦେଉଥାଏ ଓ ତା'ର ଇଛପ୍ସିତ ମଣିଷକୁ ମଧ୍ଯ ପୀଡ଼ାଦେଇ ଏକ 
ତାମସିକ ଉଲ୍ଲାସ ଅନୁଭବ କରୁଥାଏ ! 

ଅନେକ ସମୟରେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ପ୍ରେମ ବା ସମ୍ପର୍କ ଏକନିଷ୍ଠ ପ୍ରେମର ଭ୍ରମ ସୃଷ୍ଟି 
କରିପାରେ; ଏପରିକି ଶୁଦ୍ଧ ଭକ୍ତିର ଛଳନା ବା ଛଦ୍ଧରୂପରେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଧର୍ମାର୍ଥୀର ମନ ଓ 
ହୃଦୟକୁ ପ୍ରତାରିତ କରିପାରେ । ପ୍ରେମ ବା ଭକ୍ତି ଏକନିଷ୍ଠ ହେବା ମାନେ ନୁହଁ ଯେ 
ପ୍ରେମିକ ଓ ଭକ୍ତର ମନ ଅନୂଦାର ହେବ କିମ୍ବା କାର୍ପଣ୍ୟଦୋଷରେ ଦୂଷ୍ଟ ହେବ ବା 
ଅମୁକ୍ତ ହେବ । ଜଣେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଏକନିଷ୍ଠଭାବେ ପ୍ରେମ ଓ ଭର୍ତି କରୁଛି 
ବୋଲି ସେ ଭଗବାନ୍‌ ରାମ ବା ଭଗବାନ୍‌ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରତି କଣ ପ୍ରେମଭକ୍ତି ଅନୁଭବ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ ? ମୁଁ ଯଦି ଜଣେ ନିଷ୍ଠାପର ହିନ୍ଦୁ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ମୋର ସବୁ 
ଧର୍ମ ପ୍ରତି ନିଶ୍ଚୟ ସମ୍ମାନ ରହିବ । ମୁଁ ଗୋଟିଏ ଜୀବନାଦର୍ଶ ପ୍ରତି ଏକନିଷ୍ଠ ବୋଲି 
ଅନ୍ୟ ସବୁ ଜୀବନାଦର୍ଶ ପ୍ରତି ଯଦି ମୋର ସମ୍ମାନ ନାହିଁ, ତେବେ ମୁଁ ନିକ୍ୟ ଗୋଟିଏ 
ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ଆଦର୍ଶବାଦୀ ମଣିଷ | 


ତେବେ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ମୋହ ଅପେକ୍ଷା ବସ୍ତୁ ବା ବିଷୟ ପ୍ରତି ମୋହ ଅଧକ 
ମାରାତ୍ସକ । କାରଣ, ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ମୋହରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାର ସମ୍ଭାବନା ଅଛି ଓ ଉର୍ବ୍ାୟନର 
ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭାବନା ଅଛି; କିନଧୁ ବସ୍ତୁ ବା ବିଷୟର ମୋହରେ ଥରେ ପଡ଼ିଗଲେ ସେଥିରୁ 
ନିସ୍ତାର ପାଇବା ଅତୀବ ଦୁଃସାଧ୍ୟ ସହଜରେ ସେଥୁରୁ ନିସ୍ତାର ପାଇହୁଏ ନାହିଁ । ପରମଭକ୍ତ 
ବିଲ୍ଵମଙ୍ଗଳଙ୍କର ପୂର୍ବଜୀବନରେ ଚିନ୍ତାମଣି ନାମ୍ପୀ ଜଣେ ରୂପବତୀ ଓ ରସବତୀ ନାରୀ 
ସହିତ ପ୍ରଗାଢ଼ ଏକନିଷ୍ଠ ପ୍ରେମ ଥିଲା ଏବଂ ସେହି ପ୍ରେମ ଶେଷକୁ ଏକ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ 
ଫାଶ ବା ଜାଲରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲା । ବିଲ୍ବମଙ୍ଗଳଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ପ୍ରେମିକା ଚିନ୍ତାମଣି 
ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ଦେଖାଗଲା ନାହିଁ; ଆଉ କେହି ମଧ୍ଯ ଦେଖାଗଲେ ନାହିଁ; ଏପରିକି, 
ସେ ନିଜର ବୃଦ୍ଧ ପିତାମାତାଙ୍କ ସେବା କଥା ମଧ୍ଯ ଭୁଲିଗଲେ | କିନ୍ତୁ ଦିନେ ତାଙ୍କର 
ପ୍ରେମିକା ଚିନ୍ତାମଣି ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନଦୃଷ୍ଟି ଖୋଲିଦେଲେ | ତାଙ୍କର ପ୍ରଗାଢ଼ ପ୍ରେମଭାବାବେଗ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ସଞ୍ଚାଳିତ ହୋଇଗଲା |! ସେ ହୋଇଉଠିଲେ ଜଣେ ପରମଭକ୍ତ ! 
ସାରା ଜଗତକୁ ସେ କୃଷ୍ଣମୟ ଦେଖିଲେ । ଚିନ୍ତାମଣି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ କୃଷ୍ଣମୟୀରୂପେ 
ଦେଖାଗଲେ ! ମଣିଷ ପ୍ରତି ମୋହ ଥଲେ, ଦିନେ ଜଣେ ସେଥି ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଇପାରେ | 
କାରଣ, ମଣିଷ ଏକ ଆତ୍ସା । ଆତ୍ସା ହେଲେ ଶୁଦ୍ଧ, ବୃଦ୍ଧ ଓ ମୁକ୍ତ । କିନ୍ଧୁ ଧନ, ଯଶ, 
କ୍ଷମତାଦି ପ୍ରତି ମୋହ ରହିଲେ, ସେଥିରୁ ସହଜରେ ଆଉ ମୁକ୍ତି ମିଳେନା; କାରଣ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ଅନାତ୍ସ ବିଷୟ | 


ଏହି ମୋହରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ହେଲା- ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ 
ମନେକରିବା | ଆତ୍ଧଂ-ସଚେତନ ହେଲେ ଓ ବିବେକକୁ ସଦା ଜାଗ୍ରତ ରଖିଲେ, ଆମର 
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୩୨୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ମନଂ-ପ୍ରାଣ ସହଜରେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇପଡ଼ିବ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ମୋହରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ 
ହେବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର କିଛି କିଛି ବୈରାଗ୍ୟ ସାଧନା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | 
କିଞ୍ଚତ୍‌ ବୈରାଗ୍ୟ ଭାବନା ନ ଥିଲେ ମଣିଷର ଜୀବନ ସୁସଙ୍ଗତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଜଣେ 
ସର୍ବଦା ମନେରଖିବା ଉଚିତ ଯେ, ଏହି ସଂସାରରେ ସବ୍ରକିଛି ଅନିତ୍ୟ, ସବୃକିଛି ଚଞ୍ଚଳ, 
ସବୁକିଛି ଅପୂର୍ଣ, ସବୁକିଛି ଦୋଷଯୁକ୍ତ ଓ ସବୁକିଛି ପରିଣାମରେ ଦୁଃଖଦାୟକ ମଧ୍ଯ | 
ଏତିକି ଭାବିଲାମାତ୍ରେ ହିଁ ମନରେ ବୈରାଗ୍ୟ ଭାବର ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ । ମନ ଓ ହୃଦୟର 
ଅନେକ ଗଣ୍ଡି ଆପେ ଛିଡ଼ିଯାଏ । ଆମେ ବଞ୍ଚୁଥବା ଜୀବନଠାରୁ ଆହୁରି ବୃହତ୍ତର ଜୀବନ 
ଅଛି- ଆମର ସ୍ବେହ, ପ୍ରାତି, ପ୍ରେମ ଓ ପ୍ରଣୟଠାରୁ ଆହୁରି ବୃହତ୍ତର ସ୍ବେହ, ପ୍ରୀତି, 
ପ୍ରେମ ଓ ପ୍ରଣୟାଦି ଅଛି ଆମର ବାଞ୍ଚତ ପଦାର୍ଥଠାରୁ ଆହୁରି ବୃହତ୍ତର ବାଞ୍ଚନୀୟ 
ପଦାର୍ଥ ଅଛି- ଆମର ସୁଖ ସମ୍ଭୋଗ ଓ ବିଳାସଠାରୁ ଆହୁରି ଶୁଦ୍ଧତର, ମଧୁରତର ଓ 
ପରିପୂର୍ତର ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସ ଅଛି, ଏତିକି ଭାବିଲାମାତ୍ରେ ହିଁ ଆମ ମନରେ କିଞ୍ଚତ୍‌ 
ବୈରାଗ୍ୟଭାବର ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ । କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ଆମ ମନ ଓ ହୃଦୟରେ 
ବୈରାଗ୍ୟର ବହ୍ନି ପ୍ରଜଵଳିତ ହେବାମାତ୍ରେ ହିଁ ମୋହର କୂହେଳି ଆପେ ଆପେ ଆସ୍ତେ 
ଆସ୍ତେ ବିଦୂରିତ ହୋଇଯାଏ ! 


୧ ୧୧. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମୋହମାୟା) 


ଷଡ଼ରିପୁଙ୍କ ଭିତରେ ' ମୋହ” ସହିତ ଅନେକେ “ମାୟା”'କୁ ମଧ୍ଯ ମିଶାଇ 
ଦେଇଥାନ୍ତି; କିନଧୁ ମୋହ ଓ ମାୟା ଏକା କଥା ନୂହଁ । ମୋହ ହେଲା ଏକ ନାସ୍ତିବାଚକ 
ବିକୃତି; ମାୟା କିନୁ ଏକ ଅସ୍ତିବାଚକ ପ୍ରବୃତ୍ତି । ମାୟା ଶବ୍ଦର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଅର୍ଥ ରହିଛି ଓ ଦ୍ୟୋତନା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମାୟା” ହେଉଛି ଏକ 
ପ୍ରହେଳିକା, ଏକ ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ, ଏକ ସ୍ଵପ୍ନ ବା ମିଥ୍ୟା, ଏକ ସତ୍ୟାଭାସ ମାତ୍ର | ଶଙ୍କରଙ୍କ 
ମତରେ ଏ ଜଗତ୍ରେ ବ୍ରହ୍ମଇ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟ ଓ ସନାତନ | ଆଉ ଯାହାକିଛି ନାମ ଓ 
ରୂପ ଧରି ପ୍ରକାଶମାନ ହେଉଅଛି, ସେ ସବୁ ମିଥ୍ୟା | କାରଣ, ଏହି ସୃଷ୍ଟ ଜଗତ୍‌ ଅସ୍ଥାୟୀ 
ଓ ପରିଣତିଶୀଳ | ଯାହା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି, ତାହା ଶେଷ ହେବ ହିଁ ହେବ; ଯାହା ଜନ୍ଧ 
ହେଉଛି, ତାହା ମରିବ | ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଣିଷର ସବୁପ୍ରକାର ସମ୍ପର୍କ-ସମ୍ବନ୍ଧ ବି ମିଥ୍ୟା, 
ମାୟା ଏବଂ ମୋହଦ୍ଵାରା ଆବୃତ । ଏଥରେ ଅନ୍ଧହୋଇ ମନୁଷ୍ୟ ସବୁକିଛିକୁ ମୋର” 
' ମୋର” ଭାବୁଥାଏ; କିନୁ ବାସ୍ତବରେ କିଏ ତୋର ସ୍ତ୍ରୀ ? କିଏ ତୋର ପୁତ୍ର ଓ କିଏ 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମୋହମାୟା) ୩୨୫ 


ତୋର ବନ୍ଧୁ ? ମନୁଷ୍ୟ ଅଜ୍ଞାନବଶରୁ ଏହି ଅସ୍ଥାୟୀ ସୃଷ୍ଟିକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଭାବି ନିରାଶ 
ହେଉଥାଏ, କିନୁ ଏହା ଭ୍ରମ । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଏହି 
ମାୟା ମୋଂଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟ । କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ତା' ନିଜ ବଳରେ ମୋ ମାୟା- 
ସମୁଦ୍ରକୁ ପାରି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି ମାୟା ଭିତରେ ମୋତେ (ଭଗବାନଙ୍କୁ) 
ଆବିଷ୍କାର କରିପାରିବ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ମୋର ଏକାନ୍ତ ଭକ୍ତ, ଏକାନ୍ତ 
ଶରଣାପନ୍ନ, ଯେଉଁମାନେ ମୋ ପାଖରେ ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତିରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିଥାନ୍ତି, 
ସେମାନେ ମୋର ଏହି ଦୂସ୍ତର ମାୟାସମୁଦ୍ରକୁ ସହଜରେ ପାର ହୋଇଯାନ୍ତି; ଅନ୍ୟଥା 
ଏହା ଅସମ୍ଭବ । ' 

ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତରେ ଶୁକଦେବ ଗୋସ୍ଵାମୀ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ “ମାୟାଧର” ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । ସ୍ଵୟଂ ଇଶ୍ଵର ତାଙ୍କର ମାୟା ଭିତରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ରହି ନିଜ ମାୟାକୁ ନିଜେ 
ଧାରଣ କରିଅଛନ୍ତି । ଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରେମଭକ୍ତି ଓ ସମ୍ପୂର୍ଣ ସମର୍ପଣଦ୍ଵାରା ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ ସେହି ମାୟା 
ଭିତରେ ମାୟାଧରଙ୍କୁ ଭେଟିଥାଏ । ମାୟାଧରଙ୍କୁ ଭେଟିଲା ପରେ ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ ଏହି 
ସଂସାର ଓ ଏହି ଜୀବନକୁ ସେହି ଆନନ୍ଦଘନ ପରମପୁରୁଷଙ୍କର ପରମାପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ଏକ ଆନନ୍ଦମୟ ଲୀଳା ବୋଲି ବୋଧ କରେ । ବୈଷ୍ଠବମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି 
ମାୟାକୁ ଆନନ୍ଦ ଓ ବେଦନାର ଏକ ମଧୁର, ଉଲ୍ଲାସମୟ ଲୀଳାରୂପେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି 
ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସଙ୍କ ମତରେ ମାୟାପାଶରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ହେଲେ, ଅଣୁଠାରୁ 
ଛୋଟ ହୋଇଯାଅ ବା ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡଠାରୁ ବଡ଼ ହୋଇଯାଅ । ତା'ହେଲେ ମାୟା ତୁମକୁ 
ବାନ୍ଧିପାରିବ ନାହିଁ । 


ମାୟା ସମ୍ପର୍କରେ ଶ୍ରୀମା' କହନ୍ତି ଯେ, ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଆମ ଅହଂକାରର 
ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ବଞ୍ଚ ସେତେବେଳେ ଆମେ ଏହି ଜଗତ୍ଠାରୁ ଓ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କଠାରୁ 
ନିଜକୁ ବିଛିନ୍ନ ମନେକରିଥାଉ | ଏହି ବିଛିନ୍ନତାବୋଧ ହିଁ ମାୟା । ଶ୍ରୀମା' ଏହି ମାୟାକୁ 
ତାମସୀ ଶକ୍ତି ବା ଚେତନା ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଇଶ୍ଵର ଏବଂ ବିଶ୍ଵଜଗତ୍‌ ସହିତ 
ଯେତେବେଳେ ମୁଁ ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନ ଚେତନାରେ ଏକୀଭୂତ, ସମପ୍ରାଣ ଓ ସହମତି 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଏକାତ୍ସ ହୋଇଯାଏ ଅଥଚ ମୋର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ଯକୁ 
ମଧ୍ଯ ତଥାପି ଅନୁଭବ କରୁଥାଏ, ସେତେବେଳେ ଯାଇ ମୋର ଏହି “ ବିଛିନ୍ନତାଜନିତ 
ମାୟାବୋଧ” ଦୂର ହୋଇଯାଏ 

ଆମର ଧାର୍ମିକ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ କାବ୍ୟକବିତା, ପୁରାଣାଦିରେ ଏହି ' ମାୟା' ଶବ୍ଦ 
ଏକ ସ୍ଟବେହମୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ବା ସମ୍ପର୍କକୁ ବୂଝାଇଥାଏଓ ଏକ ଭାବାବେଗମୟ ଘନ 
ସଂଲଗ୍ନତାକୁ ବୁଝାଇଥାଏ । ଏହି ମାୟା” ହେଲା ପ୍ରେମ ବା ପ୍ରୀତିର ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଅଠା ଭଳି, ଯାହା ଲାଗିଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ଭାବାବେଗମୟ ସମ୍ପର୍କ ସବୁ ଯୋଡ଼ି 
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୩୨୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ହୋଇ ରହିଥାଏ । ଏହି “ମାୟା' ଅଛି ବୋଲି ଏ ସଂସାର ତିଷ୍ଠି ରହିଛି । କୁଟୁମ୍ବ 
ପରିବାରମାନ ମଧ୍ଯ ଏହି ମାୟାଭାବ ଉପରେ ତିଷ୍ଠି ରହିଥାଏ । ଏହି ମାୟା ସବୁକିଛିକୁ 
ଏଠାରେ ଯୋଡ଼ିଯୋଡ଼ି ରଖିଛି ଲଗାଲଗି କରି ରଖିଛି | ଏହି ମାୟା ମଧ୍ଯ ଆମ ଶରୀରକୁ 
ଆମ ପ୍ରାଣ ସଙ୍ଗେ ଓ ପ୍ରାଣକୁ ମନ ସଙ୍ଗେ ଯେଡ଼ିଧରିଛି ଏବଂ ଏହି ମାୟା ମଧ୍ଯ 
ଯେତେବେଳେ ଉର୍ଚ୍ବାୟିତ ହୁଏ, ଅଧକ ଶୁବ୍ଧ ଏବଂ ଘନୀଭୂତ ହୁଏ, ଅଧୁକ ଉଦାର ଓ 
ଗତିଶୀଳ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତାହା ' ମହାମାୟା” ଭାବରେ ପରିଣତ ହୁଏ । ସାଧାରଣ 
ମାୟା ଭିତରେ କିଛି ସଂକୀର୍ଵତା ଥାଏ, ଅଜ୍ଞାନ ଥାଏ- କିଛି କିଛି ସ୍ବାର୍ଥପରତା ମଧ୍ଯ 
ଥାଏ ! କିନୁ ମହାମାୟାଙ୍କ ଭାବ ଆସିଲେ ଏହି ସବୁ କ୍ଷୁଦ୍ରତା ଲୋପ ପାଇଯାଏ | ମାୟା 
ଆସେ ଆମର ପ୍ରାଣସତ୍ତା ଭିତରୁ; କିନୁ ପ୍ରାଣର ମାୟାରେ ଆମ ଚୈତ୍ୟର ଅବତରଣ 
ଘଟିଲେ ତାହା ମହାମାୟାଙ୍କ ଚେତନାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଯାଏ । ଏହି ମହାମାୟାଙ୍କ 
ଭାବ ନିଜ ଗୁଣରେ ସୃଜନଶୀଳ ଏକ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବାବେଗ । ପ୍ରାଣର ମାୟା ଯେପରି 
ସହଜରେ ଲାଗିଯାଏ, ସେହିପରି ଅଛକରେ ଛାଡ଼ି ମଧ୍ଯ ଯାଏ | ମାୟା ତୁଟିଗଲେ ମାୟାଧୀନ 
ମଣିଷ ହତାଶାବୋଧ କରେ- ମ୍ରିୟମାଣ ହୋଇଯାଏ ଅବସନ୍ଧ ଓ ନିରାଶ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ବେଳେବେଳେ କ୍ରୋଧ ପ୍ରତିହିଂସାଦି ନାସ୍ତିବାଦୀ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରେ ଛଟପଟ 
ହୋଇଯାଏ । କିନ୍ତୁ ମହାମାୟାଙ୍କ ଭାବ କେବେ ତୁଟେ ନାହିଁ । ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଭିତର ଦେଇ ବିଶ୍ଵ ସଙ୍ଗେ ଓ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଯୋଗ କରୁଥାଏ । ମହାମାୟାଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସମ୍ପର୍କ ଭିତରେ ଛାଡ଼ବାଡ଼ ଯୋଗ ନାହିଁ । ଶାଶ୍ବତ ପ୍ରେମର ସନ୍ଧାନ ଦିଅନ୍ତି 
ମହାମାୟା । ଆମର ବିଶ୍ଵଜନନୀ ବା ଦିବ୍ୟଜନନୀ ଅଦିତି ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ମହାମାୟା 
ଓ ତାଙ୍କରି ଉଦାର ପ୍ରଗାଢ଼ କଲ୍ୟାଣମୟ ସ୍ବେହମାୟାରେ ସେ ଏହି ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମା୍ଡକୁ ନିଜ 
କୋଳରେ ଧାରଣ ଓ ପ୍ରତିପାଳନ କରୁଛନ୍ତି । ଏହି ମହାମାୟାଙ୍କଠାରୁ ଉତ୍ସଳିତ ଏକ ସ୍ବିଗ୍ଧ 
ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଭାବ ହି ଆମକୁ ଜୀବନ ସହିତ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ଦୂଢ଼ ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧିରଖିଛି । 
ଆମର ଏହି ମାୟାବୋଧ ଭିତରେ ରହିଛି ଆମର ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ସ୍ବେହ, ମମତା, 
କରୁଣା, ତ୍ୟାଗ ଓ ସେବାର ଭାବ | ଆମ ଭିତରେ ଏହି ମାୟାଭାବ ନ ରହିଲେ ଆମେ 
ନିଷ୍ଠରୁଣ ହୋଇଯିବା- ଶୁଷ୍ଠ ଓ ଉଦାସ ହୋଇଯିବା । ଆମର ସ୍ଵଭାବ ଓ ବ୍ୟବହାର 
ତିକ୍ତ, ରୁକ୍ଷ ଓ କଟୁ ହୋଇଯିବ । ତାନ୍ତିକମାନେ ଏହି ମାୟାକୁ ବୀରଭାବରେ ସାଧନ 
କରି ନିଜର ଅଧୂକାରଭୁକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପୂର୍ଣ୍ଠାଟ ଯୋଗର ପ୍ରବର୍ଭକ ମହାଯୋଗୀ 
ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ମତରେ ଏହି ମାୟା ସହିତ ଉଦାର ଭାବରେ ସଖ୍ୟ ସ୍କାପନ କରିବା 
ଉଚିତ ହେବ ଏବଂ ଆମର କ୍ଷୁଦ୍ର ମାୟାକୁ କ୍ରମଶଃ ମହାମାୟାଙ୍କର ବିଶ୍ଵବୋଧ ସହିତ 
ସଂଯୁକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ । ତା” ନ ହେଲେ ଆମର କ୍ଷୁଦ୍ର ମାୟା ଆମକୁ କ୍ରମଶଃ 
ନିମ୍ନଗାମୀ କରାଇଦେବ ଏବଂ ଏକ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ତାମସୀ ମୋହଭାବ ଆମକୁ ପରିଶେଷରେ 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମୋହ-ଆସକ୍ତି) ୩୨୭ 


କବଳିତ କର ରଖିବ । ମାୟା ଉର୍ଚ୍ଗାମୀ ହେଲେ ମହାମାୟାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଅନ୍ତି 
ଏବଂ ଅଧୋଗାମୀ ହେଲେ ତାମସିକ ମୋହରେ ଅଧଃପତିତ ହୋଇଥାଏ | ମନ ଓ 
ପ୍ରାଣ ଏହି ତାମସିକ ମୋହଦ୍ଵାରା ଗ୍ରସ୍ତ ହେଲେ ଆମ ପ୍ରକୃତିରେ କଠୋରତା, କ୍ରୋଧ, 
ରର୍ଷା ଓ ଅସୁୟାଦି ପ୍ରକାଶ ପାଏ ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକ ଆମକୁ ଆହୁରି ତଳକୁ ତଳକୁ ଠେଲିନିଅନ୍ତି 
ଓ ଆମେ ପରିଶେଷରେ “ ମଦ ଓ ମାସର୍ଯ୍ୟ” ବିକୃତିର ଅଧୀନ ହୋଇପଡୁ 

ମାୟା ଆମର କଠିନ ଚିତ୍ତକୁ ବିଳିତ କରେ ତୃଷାରଭଳି ଜମାଟ ବାନ୍ଧିଥିବା 
ହୃଦୟକୁ ଦ୍ରବୀଭୂତ କରେ । ଆମର ଉତ୍ତପ୍ତ ଉତ୍ତେଜନାଗୁଡ଼ିକୁ ଶୀତଳ କରେ ଓ ରୁକ୍ଷ 
ସ୍ଵଭାବକୁ କୋମଳ ଓ ସୁକୁମାର କରେ । କିନ୍ତୁ “ମୋହ” ଆମର ପ୍ରକୃତିକୁ କଠିନ, 
ଅନୁଦାର, ରୁକ୍ଷ ଓ ବେଳେବେଳେ ଅଯଥା ଉତ୍ତପ୍ରତାରେ ଦଗ୍ଧ ଓ ଛଟପଟ କରିଦିଏ । 
ଆମର ଜୀବନସାଧନାରେ ଆମେ ଆମ ମନ ଓ ହୃଦୟରେ ଏହି ମାୟା, ମୋହ ଓ 
ଆସକ୍ତିର ଭାବଗୁଡ଼ିକୁ ଭଲଭାବେ ଚିହ୍ନିରଖିବା ଉଚିତ ହେବ ଓ ଅମ ପ୍ରକୃତିକୁ ମହାମାୟାଙ୍କ 
ହାତରେ ବିନୀତ ଭାବେ ଛାଡ଼ିଦେବାକୁ ହେବ । 


୧ ୧୨. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମୋହ-ଆସକ୍ତି) 


ଆମେ ଆମ କଥାବାର୍ଭାରେ ମାୟା, ମୋହ ଓ ଆସକ୍ତି, ଏହି ତିନୋଟି ଶବ୍ଦକୁ 
ଏକତ୍ର ବ୍ୟବହାର କରୁ । ଏକଥା ସତ ଯେ, ଏହି ତିନୋଟି ପ୍ରବୃତ୍ତି ଭିତରେ କିଛି କିଛି 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି; କିନୁ ସେମାନେ ଏକ ନୁହନ୍ତି । 

ମାୟା ଓ ମୋହ ଏକାଠି ମିଶିଗଲେ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ' ଆସକ୍ତି ।! ଯେ ଜୀବନରେ 
କେବେ କାହା ପ୍ରତି ବା କିଛି ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ, ସେ ଆସଚ୍ତି କ'ଣ ବୁଝିପାରିବ 
ନାହିଁ । ଯେ ଆସନ୍ତିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଛି- ସେ ମଧ୍ଯ ଆସନ୍ତି କ'ଣ ବୁଝି ପାରିବ ନାହିଁ; 
କାରଣ ଆସକ୍ତି କ'ଣ ତାହା ଭୁଲିଗଲାଣି | 


ଆସକ୍ତି ହେଲା ଭୂତଭଳି, ଏହା ଲାଗେ ଓ ଛାଡ଼େ | କିନଳୁ ଆସକ୍ତ ଆସିଲାବେଳେ 
ତା” ସହିତ ନିରାସକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଆସିଥାଏ | କିନ୍ତୁ ସେ ଲୁଚି କରିଥାଏ । ସବୁ ଆସକ୍ତିର 
ଜୀବନ ଅଛି ଓ ସବୁ ଜୀବନର ବଞ୍ଚବା ସୀମା ମଧ୍ଯ ଅଛି । ସେହି ସୀମାରେ ପହୁଁଚିଲା 
ପରେ ନିରାସକ୍ତି ଆସି ତାକୁ ଘେନିଯାଏ, ଜୀବନକୁ ମୃତ୍ୟୁ ନେଇଗଲା ଭଳି । 
ସେତେବେଳେ ଆସକ୍ତି ଯାଏ ଓ ତା” ପଛେ ପଛେ ନିରାସକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଯାଏ । ଯେମିତି 
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୩୨୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଜୀବନ ଥିବାଯାଏ ତା” ସହିତ ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ଥାଏ ଏବଂ ଜୀବନ ଯେତେବେଳେ ଯାଏ 
ତା” ସହିତ ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ଚାଲିଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଯେ ଯୋଗୀ, ସେ ବଞ୍ଚେ ନାହିଁ କି ମରେ 
ନାହିଁ । 

ଯାହାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଆସକ୍ତି ବଞ୍ଚଥାଏ, ସେହି ବା ତାହାହିଁ ଆସକ୍ତିର ମୃତ୍ୟୁର 
କାରଣ ହୁଏ । ଯାହା ପ୍ରତି ତୁମେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଅ, ସେ ତୂମ ଆସକ୍ତିର ଜ୍ବାଳାରେ 
ଛଟପଟ ହୂଏ | ତୁମର ଆସକ୍ତି ଅନ୍ୟ ପାଇଁ ବନ୍ଧନର ଯନ୍ତ୍ରଣା ହୁଏ | ତୁମର ଆସକ୍ତି ଅନ୍ୟ 
ପାଇଁ ହୋଇଉଠେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁଭାର | ତୁମ ଆସକ୍ତିର ବନ୍ଧନ-ଯନ୍ତଣାରୁ ମୁକ୍ତ ପାଇଁ ସେ 
ବାରମ୍ବାର ଛାଟିପିଟି ହେଉଥାଏ ଏବଂ ଯେଉଁ  ମୁହୂର୍ଭରେ ସେ ତୂମ ଆସକ୍ତିର ବନ୍ଧନ- 
ରନୁଗୁଡ଼ିକୁ ଛିଡ଼ାଇଦିଏ, ସେଇ ମୁହୂର୍ଭରେ ହିଁ ତୁମର ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତିର ମୁହୂର୍ଭ ପହୁଁ ିଯାଏ । 
ଜଣକଠାରୁ ଆସକ୍ତି କଟିଗଲେ, ବେଳେବେଳେ ସାରା ସଂସାରଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵତଃ ଆସକ୍ତି 
କଟିଯାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିକେନ୍ଦ୍ରିକ ପ୍ରେମ ବା ସ୍ବେହ ସର୍ବଦା ଆସକ୍ତିରେ ଉବୁଟୁବୁ ହେଉଥାଏ; 
କିନ୍ତୁ ସେହି ପ୍ରେମ ଯେବେ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ତାହା ଆସକ୍ତିରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

କିନ୍ଧୁ ସେ ହେଉଛି ହତଭାଗ୍ଯ- ଯେ କି ବନ୍ଧନ-ରଜ୍ଧୁ ଛିଡ଼ିଗଲା ପରେ ବି, 
ତଥାପି ନିଜକୁ ବନ୍ଧା ହେଲାଭଳି ମନେ କରୁଥାଏ । 

ସବୁ ଅନୁରାଗ ସହିତ ବିରାଗ ମଧ୍ୟ ରହିଛି । ସବୁ ଆସକ୍ତି ସହିତ ରହିଛି ନିରାସକ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ଯୋଗୀ ସାଧକର ଅନୁରାଗ ନାହିଁ କି ବିରାଗ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ, କିମ୍ବା ନିରାସକ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ନାହିଁ । ଯୋଗୀ ନିଜେ କାହାକୁ ଲାଗେ ନାହିଁ କି ନିଜ ସହିତ କାହାକୁ ଲଗାଇଦିଏ 
ନାହିଁ | ଯୋଗୀର କିଛି ଅର୍ଜନ ନାହିଁ କି କିଛି ବର୍ଜନ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । 


ˆ ସନ୍ଧକବି ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୁଳସୀ ଦାସ ତାଙ୍କର ପରମରୂପବତୀ ପତ୍ନୀ ରତ୍ନାବଳୀଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଯୌବନରେ ଘୋର ପ୍ରେମାସକ୍ତ ଥଲେ । ଏହି ଆସକ୍ତି ଏତେ ତୀବ୍ର ଥଲା ଯେ, 
ସେ ଦିନେ ନିଜର ପିତୃଶ୍ରାଦ୍ଧ ଉପେକ୍ଷା କରି ରତ୍ନାବଳୀଙ୍କ ଭେଟିବାକୁ ତାଙ୍କ ପିତ୍ରାଳୟକୁ 
ଦୌଡ଼ି ଯାଇଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ରତ୍କାବଳୀ ଥଲେ ପରମ ଜ୍ଞାନବତୀ ନାରୀ | ସେ ସ୍ବାମୀଙ୍କର 
ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ଉନ୍ମତ୍ତ ଆସକ୍ତି ଦେଖି ସାମାନ୍ୟ ବିରକ୍ତ ହେଲେ ଓ ସ୍ବାମୀଙ୍କୁ ଦୃଢ଼ଭାବରେ 
କହିଲେ- “ ମୋର ଏହି ମରଣଶୀଳ ତୁଚ୍ଛ ରକ୍ତମାଂସର ଶରୀର ପ୍ରତି ତୁମର ଏତେ 
ଆସକ୍ତି ? ଯଦି ଏହି ଆସକ୍ତିଟିକୁ ରାଜୀବଲୋଚନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପ୍ରତି ଅର୍ପଣ 
କରନ୍ତ, ତେବେ ଏଇ ପାପତାପଗ୍ରସ୍ତ ସଂସାରରୁ ଅଚିରେ ମୁକ୍ତି ପାଇଯାନ୍ତ । ' ପତ୍ନୀଙ୍କ 
ସଦ୍ଦିଛୁା-ପରିପୂର୍ଣ ଏହି ଦୂଢ଼ବାକ୍ୟ ଶ୍ରବଣକରି ତୁଳସୀ ଦାସଙ୍କର ଆସକ୍ତି ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ତୁଟିଗଲା ଓ ସେ କ୍ରମଶଃ ଜଣେ ପରମଭକ୍ତ ଓ ସନ୍ଧକବି ହୋଇଉଠିଥଲେ । 


ଯଦି କେହି କାହା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ସେହି ଆସକ୍ତିକୁ “ ପ୍ରେମ 
ବୋଲି ଭାବିନେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ସେଥୁରେ ଆହ୍ଲାଦ ବା ଗୌରବବୋଧ କରିବା 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମୋହ-ଆସକ୍ତି ) ୩୨୯ 


ମଧ୍ଯ ମୂର୍ଖତା । ପ୍ରଗାଢ଼ ଅନୁରାଗକୁ ଏହି ଅନ୍ଧ ଆସକ୍ତି ମୋହଗ୍ରସ୍ତ କରି ମାରିଦିଏ । 
ଧର୍ମସାଧକ ବା ଯୋଗୀ ନିଜର ଚିତ୍ତକୁ ସର୍ବଦା ଆଶା ଓ ମମତାର ଜାଲ ବାହାରେ 
ରଖିଥାଏ | ଆଶାର କୃହୁକ ଓ ମମତ୍ଵବୋଧର ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ ଆମର ମନକୁ ଶୋଚନୀୟଭାବେ 
ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ କରିଦିଏ । ଆମର ହୃଦୟ ଆସକ୍ତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ କି 
ନିରାସକ୍ତ ହେବା ମଧ୍ଯ ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଚିତ୍ତ ସର୍ବଦା ଅନାସକ୍ତ ରହିବା 
ଉଚିତ । କାରଣ, ଘୋର ଆସକ୍ତି ଯେପରି ଜ୍ଵାଳାମୟ- ଘୋର ନିରାସକ୍ତି ମଧ୍ଯ ତଦୂପ 
ଜ୍ଵାଳାମୟ; ମାତ୍ର ଅନାସକ୍ତି ହେଲା ଚିତ୍ତର ଏକ ସାମ୍ୟାବସ୍ଥା । ଆସକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଯଥାର୍ଥ 
ପ୍ରେମର ଶତ୍ରୁ । କାରଣ, ପ୍ରକୃତ ପ୍ରେମ ନିରାଲମ୍ବ ଓ ନିଷ୍କାମ । ଯାହା ନିରାଲମ୍ବ ଓ 
ନିଷ୍କାମ, ତାହା ସର୍ବବ୍ୟାପୀ | ପ୍ରେମ ଏକ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଅନୁଭବ | 


ଯେଉଁମାନେ ଧନ, ଯଶ, କ୍ଷମତା ଓ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ରହନ୍ତିଓ ସେମାନେ 
ତା'ରି ଭିତରେ ସାରା ଜୀବନ ଘାଣ୍ଟି ହେଉଥାନ୍ତି | ସେ ଦିଗରେ କିଛି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଆସିଲେ, 
ସେମାନେ ଅମାନବିକ ହୋଇଉଠନ୍ତି ଓ ମୃତ୍ୟୁମୁଖରେ ପଡ଼ିଥଲାବେଳେ ବି, ସେମାନଙ୍କୁ 
ଏଇ ସବୁ ବିଷୟ-ଆସକ୍ତିର ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗିବାକୁ ପଡୁଥାଏ | 


ଆସକ୍ତ ମଣିଷ ନିଜ କାମନା-ବାସନାର ଦାସ । ସେ ଆପଣାର ବାସନାଜାଲରେ 
ବିଧୂତ ହୋଇ ନିତ୍ଯ ବିକଳ ଓ ବିବ୍ରତ ହେଉଥାଏ । ସେ ତା'ର ଭପ୍ସିତ ବସ୍ତୁ ବା 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ରାବେ ଧରିପାରୁ ନ ଥାଏ କି ଛାଡ଼ି ମଧ୍ଯ ପାରୁ ନ ଥାଏ | ତାର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ 
ମଧ୍ଯ କ୍ରମଶଃ ଏହି ଆସକ୍ତି ଭିତରେ ପଡ଼ି ନିସ୍ତେଜ ଓ ନ୍ୟୁବ୍ଜ ହୋଇଯାଏ । ଏଣୁ ଯେ 
ଜୀବନରେ ଧର୍ମସାଧନା ବା ଯୋଗସାଧନା କରୁଥାଏ, ତାକୁ ଏହି ଆସକ୍ତିର ମୋହପାଶରୁ 
ପ୍ରଥମେ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । କିନ୍ତୁ ଜଣେ ଯେତେବେଳେ ଆସକ୍ତିରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାଭଳି 
ମନେକରିବ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ଆସକ୍ତିର ବିଷୟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୂ ନିଜ 
ଭିତରୁ ତଳକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ତା' ନ ହେଲେ, ନିଦାରୁଣ ରୁକ୍ଷ ନିରାସକ୍ତିର 
ଭାବ ତା'ର ହୃଦୟରେ ପ୍ରବେଶ କରି ତାକୁ ଛାରଖାର କରିଦେବାର ଆଶଙ୍କା ନିଶ୍ଚୟ 
ରହିଛି । 

ଅନାସକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିର ହୃଦୟ ଆସକ୍ତିମୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ଧୁ ତା' ହୃଦୟରେ 
କୋମଳତା ଥାଏ, ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ଓ କରୁଣାଦି ଥାଏ | ତା” ହୃଦୟଟି ସର୍ବଦା ଭାବ 
ବା ରସରେ ପରିପୂର୍ଣ ଥାଏ; କିନ୍ତୁ ନିରାସକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ହୃଦୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିଶ୍ତୁର ହୋଇଯାଏ ! 
ତା'ର ଚିତ୍ତରୁ ଓ ବ୍ୟବହାରରୁ କୋମଳତାଦି ସାତ୍ତିକ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ ଲୋପ ପାଇଯାଏ ! 
ଅନାସକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଟି ଉପରେ ଆମେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ଭର କରିପାରୁ; ମାତ୍ର ନିରାସକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଉପରେ କେହି ନିର୍ଭର କରିପାରେ ନାହିଁ । ନିରାସକ୍ତ ମଣିଷର ମନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ 
ଉନ୍ମଖ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । 
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୩୩୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୧୧୩. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ (ମଦ) 


କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭ, ମୋହ ପରି ମଦ ଓ ମାସର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଦୁଇ ଯାଆଁଳା 
ଭାଇ-ଭଉଣୀ | ‘ମଦ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯାହା ପ୍ରମର କରାଏ । ଆମ ମନର 
ନିମ୍ନସ୍ତରରୁ ଏକ ଅନ୍ଧ ଅଭିମାନ-କ୍ଷୁଷ୍ତ ଅହଂକାର ଆସି ଆମର ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ସଙ୍ଗେ ମିଳିତ 
ହୁଏ | ଏହି ଦୂଷ୍ଟ ମିଳନ ଫଳରେ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଏକ ଉଛୁଙ୍ଖଳ ଉଦ୍ଧତ ଭାବନାର 
ଜନ୍ମ ହୁଏ । ଏହା ଫଳରେ ପ୍ରାଣସ୍୍ା ଅଯଥାରେ ପ୍ରକମ୍ପିତ ହୁଏ ଏବଂ ମନ ମଧ୍ଯ ତା'ର 
ସ୍ଵାଭାବିକ ବିଗ୍ବରଶକ୍ତି ଓ ବିବେକ ହରାଇବସେ । ତେଣୁ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ସୂସଙ୍ଗତ 
ଗତିବୃଭିର ସୀମାରେଖା ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ; ତା'ର ସ୍ଵଭାବ ସ୍ଵଚଛନ୍ଦତା ହରାଇବସେ । 
ମଦ୍ୟପ ବ୍ୟକ୍ତି ମାତ୍ରାଧକ ମଦ୍ୟପାନ କଲାପରେ ଯେପରି ନିଜକୁ ଅଯଥା ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ମନେକରେ ଏବଂ ମାତାଲପଣରେ ଆକାଶରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଭିଡ଼ିଆଣିବାପାଇଁ ଆକାଶ 
ଭିତରକୁ ଲମ୍ବ ମାରେ, ସେହିପରି ମଦ ନ ଖାଇ ମଧ୍ଯ ଉଦ୍ଧତ, ଗର୍ବୀ ଓ ପ୍ରମତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ 
ଅଜ୍ଞାନପରବଶ ହୋଇ ଉନ୍ନରପଣରେ ଏ ଧରାକୁ ସରାଜ୍ଞାନ କରନ୍ତି ଓ ନିଜକୁ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ 
ଡେଙ୍ଗା ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ମନେ କରନ୍ତି । ମଦମତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଚିତ୍ତ ସର୍ବଦା ଉତ୍କ୍ଷିପ୍ତ ଓ ବିକ୍ଷିପ୍ତ 
ଥାଏ । ସେ ସବୁବେଳେ ସଅଁ ସଅଁ ହେଉଥାଏ ଫଁ ଫ ହେଉଥାଏ । ତା'ର ଉଦ୍ଭ୍ରାନ୍ତ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଉଚ୍ଟ, ନୀଚ ବା ଖାଲ ଢିପ କିଛି ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ । ନିଜର ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ବା 
ଯତ୍ସାମାନ୍ୟ ସିଵ୍ଧିକୁ ନେଇ ସେ ଗର୍ବରେ ଓ ଞଦ୍ଧତ୍ୟରେ ଫାଟି ପଡୁଥାଏ । ଏ ପୃଥିବୀରେ 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ପାନୀୟ ମଦ ଥବାଭଳି ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରେ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟକୁ ନେଇ 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ପ୍ରମତ୍ତଭାବ ରହିଛି । କେହି କେହି ଧନକୁ ନେଇ ମଦମତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି 
କେହି ବା କ୍ଷମତାକୁ ନେଇ, କେହି ଶକ୍ତିକୁ ନେଇ, କେହି ଯଶକୁ ନେଇ, କେହି 
ବିଦ୍ୟାବୁଵ୍ଧିକୁ ଏବଂ ଆଉ କେହି କେହି ଆପଣାର ଜନବଳକୁ ନେଇ ମଧ୍ଯ ପ୍ରମତ୍ତ 
ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି । ଅନେକେ ନିଜର ଉଚ୍ଳ ଯୌବନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ ପରି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ 
ନେଇ ମଧ୍ଯ ପ୍ରମତ୍ତ ହୋଇଉଠନ୍ତି । ସେମାନେ ଜାଣିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, ସେମାନଙ୍କଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ଢେର ଢେର ଅର୍ଥଶାଳୀ, କ୍ଷମତାଶାଳୀ ଓ ବଳଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଛନ୍ତି । ସେମାନେ 
କେବେବି ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ଓ ଯ଼ଶସ୍ବୀ ବ୍ଯକ୍ତି 
ପୂର୍ବେ ଥଲେ, ଏବେ ଅଛନ୍ତି ଓ ପରେ ମଧ୍ଯ ଆସିବେ । ଏହି ଗର୍ବୀ, ଉଦ୍ଧତ ଓ ମଦମତ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ କେବେବି ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, ସେମାନେ ଯେତିକି ଧନ, କ୍ଷମତା ବା 
ଯଶାଦିର ଅଧ୍କାରୀ ହୋଇଛନ୍ତି, ତାହା ସେମାନେ କେବଳ ଭାଗ୍ଯବଶରୁ ଲାଭ 
କରିଅଛନ୍ତି । ସେସବୁ ବର୍ଭମାନ ଯେପରି ସେମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସିଛି, ସେହିପରି ଦିନେ 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମଦ) ୩୩୧ 


ସେମାନଙ୍କ ହାତରୁ ମଧ୍ଧ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ହାତକୁ ଚାଲିଯିବ । କାଳଚକ୍ରର ଆବର୍ଭନ ଉପରେ 
ସେମାନେ କେବେବି ସଚେତନ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଯୌବନ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟାଦି 
କେବେ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ନୁହେଁ । ଭାଗ୍ୟ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ଜଣକ ପ୍ରତି ଅନୁକୂଳ ରହେ ନାହିଁ 
' ଆଜି ଯେ ରାଜେନ୍ଦ୍ରାସନେ, କାଲି ସେ ଫକିର |” ପ୍ରତିଭା ବା ବିଶେଷ ଏକ ସଦଗୁଣ 
ମଧ୍ଯ ବିଧୂ-ଦର୍‌ ଏକ ଆଶୀର୍ବାଦ | କିନ୍ତୁ ଗର୍ବୀ ଓ ପ୍ରମତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଏହି ସାମାନ୍ୟ 
କଥାଟିକୁ ଆଦୌ ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 

ମଦମତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ନିମ୍ନ ପ୍ରାଣଶକ୍ତିର ଉଦଭ୍ରାନ୍ତ ଉତ୍ତେଜନାରେ ସର୍ବଦା 
ଉତ୍ତେଜିତ ହୋଇ ରହେ । ସେ ତା'ର କାଣ୍ଡଞ୍ଞାନ ଓ ମାତ୍ରାଜ୍ଞାନ ହରାଇବସେ | ସେ 
ନିଜେ କମ୍ପିତ ହେଉଥାଏ ଏବଂ ଆପଣାର ତେଜ ଓ ଗର୍ଚ୍ଚନତର୍ଜନଦ୍ଵାରା ପୃଥିବୀକୁ 
ପ୍ରକମ୍ପିତ କରିଗଲେ । ସେ ଚାହେଁ- ଆପଣାର ଉନ୍ମତ୍ତ ବ୍ୟବହାରଦ୍ଵାରା ସବୁ ବ୍ୟାପାରରେ 
ବାହୁଲ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସବୁବେଳେ ଚମକିତ କରି ରଖିବ । 


ପ୍ରମତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଚିନ୍ତାରେ ବା କର୍ମରେ କୌଣସି ଛନ୍ଦ ବା ସଙ୍ଗତି ରହେ ନାହିଁ - 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ । ସେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଚାହେଁ ନାହିଁ । ସବୂପ୍ରକାର ସଙ୍ଗତି ଓ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ଉପରେ ପଦାଘାତ କରି ପ୍ରମତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଏକ ଜାନ୍ତବ ଉଲ୍ଲାସ ଅନୁଭବ କରେ ଏବଂ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଭୀତତ୍ରସ୍ତ କରାଇବାପାଇଁ ମୁହୂର୍ମୁହୁଃ ଅଙ୍ଗହାସ୍ୟ ମଧ୍ଯ କରୁଥାଏ | ମଦମତ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଚାହେଁ ଯେ, ସେ ସବୁକିଛି ଉପରେ ତା'ର ଅଧ୍ବକାର ଜାରି ରଖିବ-ସବୁକିଛିକୁ 
ସେ କବଳିତ କରିରଚାଲିବ | ତା'ର ଉଦ୍ଧତ ପଦକ୍ଷେପରେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପଦଦଳିତ କରି 
ଏକ ଆସୁରିକ ଗୌରବବୋଧରେ ସ୍ତୀତ ହେଉଥାଏ ଓ ଫାଟି ପଡୁଥାଏ । ଯାହାକିଛି 
ଜୀବନରେ ଓ ସମାଜରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛି, ତାକୁ ବିନା ବିଗାରରେ ଭାଙ୍ଗ ନ ଦେବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓ ଯାହାକିଛି ସମୁନ୍ଧତ, ତାକୁ ତା'ର ପାଦାଘାତରେ ଭୂଲୁଣ୍ଠିତ ନ କଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତା' ମନ ଶାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଅନ୍ଧ ଆକ୍ରୋଶରେ ସେ ଦେବଦେବ ମହାଦେବଙ୍କର 
ଆସ୍ଥାନ କୈଳାସ ପର୍ବତକୁ ଉପାଡ଼ି ଦେବାକୁ ବସେ; ସ୍ବୟଂ ସୃଷ୍ିକର୍ରା ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ପଦ୍ଧବନକୁ 
ବିମନ୍ଦିତ କରିବାକୁ ଚାହେଁ; ମହାବିଷ୍ୁଙ୍କର ବୈକୂଣ୍ଠପୁରୀର ସିଂହଦ୍ଵାରକୁ ଭାଙ୍ଗି ତା' 
ଭିତରେ ଧସେଇ ପଶିବାକୁ ଗାହେଁ । କାହାକୁ ଓ କିଛିକୁ ଖାତିର ନ କରି ବଳପୂର୍ବା 
ହୋଇ ସବୁକିଛି ଅନ୍ୟାୟ, ଅନୀତି ଓ ପାପ ଆଚରଣ କରିଗଚାଲେ ! 

ମଦମଭ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବ ହେଲାଓ ଏକସମୟରେ ଓ ଏକସଙ୍ଗରେ ଦୂଇ ବିପରୀତ 
କଥା ଅବଲୀଳାକ୍ରମେ କରିଗାଲିବା । ବର୍ଭମାନ ଯଦି ସେ ଅନାଥା ନାରୀ-ସମାଜର 
କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଦୂଇ ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କୀ ଦାନ କଲା, ତେବେ ଠିକ୍‌ ପରମୁହୂର୍ଭରେ ହିଁ ସେ କେଉଁ 
ମନ୍ଦିରର ଦେବଦାସୀକୁ ବା କୌଣସି ହାସପାତାଳର ଯୁବତୀ ସେବିକାଟିକୁ ବଳାକରାରରେ 
ଧର୍ଷଣ କରିବ । ସେ ଡାହାଣ ହାତରେ ମନ୍ଦିରଟିଏ ଗଢ଼ିସାରି, ବାମ ହାତରେ ଆଉ 
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୩୩୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଗୋଟିଏ ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ମନ୍ଦିର ଭାର୍ଗିଦିଏ । ମଦମତ୍ତ ମଣିଷର ପ୍ରକୃତିରେ 
ଆତିଧ୍କ୍ୟ ବା ଆତିଶଯ୍ୟ ଭାବ ଖୁବ୍‌ ଅଧ୍ବକ | ଦୂଇଟି ପରତ୍ପରବିରୋଧୀ ଭାବ ମଧ୍ଯ ତା” 
ପ୍ରକୃତିରେ ଏକତ୍ର ଆଇ ତାକୁ ପକାଉଥାଏ ଓ ଉଠାଉଥାଏ । ପ୍ରମତ୍ତ ହୋଇ ସେ କେଉଁ 
ନିରୀହ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ ସାଧୁ ଲୋକଟିକୁ ନିର୍ମମ ଭାବରେ ଦଣ୍ଡଦିଏ¬ ଅଥଚ ସେଇ ପ୍ରମତ୍ତ 
ଚିତ୍ତରେ ସେ ଜଣେ ନୃଶଂସ ନରହନ୍ତାକୁ କ୍ଷଣକରେ କ୍ଷମା ଦେଇଦିଏ । ଗୋଟିଏ ହାତରେ 
ସେ ପ୍ରମତ୍ତ ହୋଇ ଦାନ କରେ ଓ ଅନ୍ୟ ହାତରେ ମଧ୍ଧ ସେହି ପ୍ରମତ୍ତ ଭାବରେ ଲୁଣ୍ଡନ 
କରେ | ସେ କାହାକୁ ଖାଇବାକୁ ନ ଦେଇ ମାରେ ପୁଣି ଆଉ କାହାକୁ ଖୁଆଇ ଖୁଆଇ 
ମାରେ | ଧନମଦରେ ଓ କ୍ଷମତାମଦରେ ପ୍ରମତ୍ତ ଲୋକମାନେ ଏହିଭଳି ଆଚରଣ ଦେଖାଇ 
ସସାଗରା ଧରାକାଶରେ ହୈ-ଚୈ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥାନ୍ତି । 


୧ ୧ ୪. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମଦମତ୍ତତା) 


ଧନମଦ, କ୍ଷମତାମଦ ଓ ବଳମଦରେ ପ୍ରମତ୍ତ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଅହଂକାରୀ ମଣିଷମାନେ 
ହେଉଛନ୍ତି ଅସୁର ପ୍ରକୃତିର । ଏହି ଅସୁର ପ୍ରକୃତିର ମଣିଷମାନେ ସେମାନଙ୍କ ସମକକ୍ଷ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀମାନଙ୍କୁ ଘୋର ସ୍ପର୍ବା କରନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ସର୍ବଦା ରର୍ଷାର ଅଗ୍ନି 
ହୂତୁହୃତୁ ହୋଇ ଜଳୁଥାଏ । ସେମାନେ ଭୟଙ୍କର ଭାବେ ଉଚ୍ଟାକାଂକ୍ଷୀ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କ ଉଚ୍ଟାକାଂକ୍ଷା ଏତେ ଉପରକୁ ଉଠିଗାଲେ ଯେ, ତାହା ସୃର୍ଗକୁ ମଧ୍ଯ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଗଲେ । 

ପ୍ରମତ୍ତ ଅସୁର ଇଚ୍ଛା କରୁଥାଏ ସେ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଧାଡ଼ିଦେଇ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଭୂଲୁଣ୍ଡିତ 
କରିବ ଏବଂ ପୃଥିବୀର ଯେକୌଣସି ନରାଧମକୁ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଭଠାଇନେଇ ଦେବରାଜ 
ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ସିଂହାସନରେ ବସାଇଦେବ । ଏହି ମଦମତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଟି ଅସୁରରାଜ ରାବଣ ଭଳି 
ସତୀ ବେଦମତୀଙ୍କୁ ଧର୍ଷଣ କରେ- ସୀତା ହରଣ କରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ପୁଣି ତା' 
ନିଜ ରାଜ୍ୟବାସୀଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଶିଡ଼ିଟିଏ ତିଆରି କରୁଥାଏ ଓ ନିଜ ରାଜ୍ୟର 
ପ୍ରାଚୀରଗୁଡ଼ିକୁ ସୁନାଇଟାରେ ତିଆରି କରୁଥାଏ | ଭଗବାନଙ୍କୁ ଶିଶୁ ଅବସ୍ଥାରେ ମାରିଦେବା 
ପାଇଁ କଂସାସୁର ଭଳି ଲକ୍ଷେ ନିରୀହ ଶିଶୁଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରେ | ଛଶ୍ଵରପୁତ୍ର ପରମକାରୁଣିକ 
ଯିଶୁଖ୍ଜୀଷ୍ଟଙ୍କୁ କଣ୍ଟାର ମୁକୂଟ ପିନ୍ଧାଇ ନିର୍ମମ ଭାବେ କୃଶବିଦ୍ଧ କରେ | ଦୂଃଶାସନ ଭଳି 
ଅଟ୍ଟହାସ୍ୟ କରି କରି ଗୁରୁଜ୍ନମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ କୂୁଳବଧୂ ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କ ବିବସନା କରେ । 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ସଦୃଶ ଆପଣାକୁ ସବୁଠାରୁ ମାନ୍ଯବର ମନେକରି ଘୋର ଆସ୍ତାଳନ 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ (ମଦମତ୍ତତା) ୩୩୩ 


ସହକାରେ ମହତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା କରୁଥାଏ ଓ ନିଜ ଜଂଘରେ ବାରମ୍ବାର 
ଚପେଟାଘାତ କରୁଥାଏ | ଏହିଭଳି ଲୋକମାନେ ରଖଷିମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭାର ବୁହାନ୍ତି ଏବଂ 
ସାଧୁସନ୍ଧ ବୈଷ୍ଣବ ଦେଖିଲେ ସର୍ବସାଧାରଣରେ ସେମାନଙ୍କୁ ତାଳଲ୍ୟ କରନ୍ତି | ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନିଜ ବଂଶର ଦାୟାଦମାନେ ଏହିଭାବେ ବଂଶଗୌରବ ମଦରେ ପ୍ରମତ୍ତ 
ହୋଇ ସର୍ବମାନ୍ୟ ରଷିମାନଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା, ତାଛଲ୍ୟ ଓ ଉପହାସ କରି ନିଜ ବଂଶର 
ଧ୍ଵଂସର କାରଣ ହୋଇଥିଲେ । ସେମାନେ ନିଜର ବଂଶ-ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ଶକ୍ତି, କ୍ଷମତା ଓ 
ଧନମଦରେ ପ୍ରମତ୍ତ ଥଲେ ଏବଂ ସେହି ମଦମତ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ଅତ୍ୟଧବକ ସୁରାପାନ କରି 
ସେମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଓ ଚେତା ମଧ୍ଯ ହରାଇଥୂଲେ | 


କାରଣ ନିଜର ଧନ, କ୍ଷମତା, ଯୌବନ ଓ ବଳରେ ପ୍ରମତ୍ତ ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି 
ସୁରାପାନ କରେ, ତେବେ ତା'ର ଉନ୍ନତ୍ତତା ଶହେଗୁଣ ବଢ଼ିଯାଏ | ସେ ତା'ର ସୀମା- 
ବୃତ୍ତ ଭୁଲିଯାଏ- ଏପରିକି ମୃତ୍ୟୁର ସମ୍ଭାବନାକୁ ମଧ୍ଯ ଭୁଲିଯାଏ । ନିଜକୁ ସେ ଅମରମତ୍ତା 
ମନେକରେ ! ତା'ର ଉଦ୍ଧତ ଗଲିରେ ମହୀ ଦୂଲୁକିପଡ଼େ | ତା” ରଡ଼ିରେ ତ୍ରିଭୁବନ 
ପ୍ରକଞ୍ଚିତ ହେଉଥାଏ ! ତା'ର ନିଃଶ୍ଵାସରେ ମହା ମହା ଦୁମ ସମେତ ପାହାଡ଼ମାନ 
ଟଳିପଡ଼ନ୍ତି । ତା'ର ଚକ୍ଷୁଦ୍ଵୟ ସର୍ବଦା ରକ୍ତବର୍ଣ୍ଣ ଓ ପୂର୍ଣାୟମାନ ହେଉଥାଏ ! ତା'ର 
ବକ୍ଷଦେଶ ସର୍ବଦା ସ୍ତୀତ ଏବଂ ତା'ର ଉତ୍ତୋଳିତ ମସ୍ତକ କେବେବି କୌଣସି ମହତ୍‌ 
ଜନ ବା ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରେ ନତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଯେକୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ବା ଅନୁଷ୍ଠାନରେ 
ସେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ନିଜର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ସ୍ଥିତିକୁ ଜାହିର କରେ । ସେ ମତ ପ୍ରକାଶ 
କରେ ନାହିଁ ପ୍ରସ୍ତାବ ନିବେଦନ କରେ ନାହିଁ“ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ନିଜ ମତକୁ 
ଜବରଦସ୍ତ ଲଦିଦିଏ । ସେ ନିଜେ ସେତିକିବେଳେ କିଞ୍ଚତ୍‌ ଅବନତ ହୁଏ, 
ଯେତେବେଳେ ସେ ଅନ୍ୟକୁ ନିଜ ପାଖେ ଜବରଦସ୍ତ ଅବନତ କରିବାକୁ ନିଜର 
ଦୈହିକ ବଳ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୁଏ । ନିଜର ସହନ କ୍ଷମତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାକୁ 
ଯାଇ, ସେ ଅନ୍ୟ ଗାଲରେ ଚାପୂଡ଼ା ମାରିସାରି ପୁଣି ନିଜ ଗାଲରେ ମଧ୍ଯ ଦୁଇ-ଗରି 
ଚାପୁଡ଼ା କଷି ଦେଇଥାଏ । ସେ ସର୍ବଦା ନିଜର ପ୍ରଶଂସା ଅନ୍ୟମୁଖରୁ ଅତିଶୟୋକ୍ତିରେ 
ଶୁଣିବାକୁ ଗାହେଁ | ଚାଟୁକାରମାନଙ୍କର ମିଥ୍ୟାପ୍ରଶଂସାକୁ ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଯାଏ | ସେ 
ସତକୁସତ ଭାବିନିଏ ଯେ, ସେ ହେଉଛି ବିଦ୍ୟାରେ ଗଣେଶ, ରୂପରେ କାର୍ରିକେୟ, 
ଧନରେ କୂବେର, କ୍ଷମତାରେ ଇନ୍ଦ୍ର ଓ ଦାନୀପଣରେ କର୍ଣ୍ଣ ବା ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର ଇତ୍ଯାଦି । 
ନିଜର ପ୍ରଶଂସା ଶୁଣିଲେ ସେ ଆହୁରି ଉନ୍ନତ୍ତ ହୋଇଉଠେ ଏବଂ ନିନ୍ଦା ଶୁଣିଲେ ସେ 
ଖାଲି ଉନ୍ମତ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ଉତ୍କ୍ଷିପ୍ର ମଧ୍ଯ ହୋଇଉଠେ । ନିଜର ପ୍ରଶଂସାକାରୀ ବା 
ଚାଟୁକାରୀକୁ ସେ ରାଜ୍ୟପାଳର ଆସନରେ ଵସାଇଦିଏ ଏବଂ ନିନ୍ଦାକାରୀକୁ ବିଧ୍ୟଭୂମିକୁ 
ପଠାଇଦିଏ । 
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୩୩୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଏହିଭଳି ମଦମତ୍ତ ଗର୍ବ ଉଦ୍ଧତ ମଣିଷକୁ ସମସ୍ତେ ଭୟକରନ୍ତି, ବିରକ୍ତ ବି 
ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ତା”ର ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ପତନ ହେଉ ବୋଲି କାମନା କରୁଥାନ୍ତି । କହିବା 
ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଯଥାଶୀଘ୍ର ପତନ ହୋଇଥାଏ । ଏପରିକି 
ସାଧୁଲୋକମାନଙ୍କର ଅଭିଶାପରେ ଏହିଭଳି ଉଦ୍ଧତ ମଦମତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ବଂଶ 
ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଲୋପ ପାଇଯାଏ । କୌଣସି ସମାଜରେ ଯେତେବେଳେ ଏହିଭଳି 
ଲୋକଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ବଢ଼ିଯାଏ, ସେ ସମାଜ ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଯାଏ | ଉଦ୍ଧତ 
ମଦମତ୍ତ ଦେଶ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ପତନର କାହାଣୀ ଆମେ ସମସ୍ତେ ପୁରାଣ- 
ଇତିହାସମାନଙ୍କରୁ ପଢ଼ିଆାଇଁ । 

ଏହି ମଦମତ୍ତାର ବିକୃତିରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ବୈଷ୍ଣବ ସିଦ୍ଧପୁରୁଷମାନେ 
ଯେଉଁସବୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି, ତାକୁ ଆମର ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ ! ଦିବ୍ୟପ୍ରେମର 
ଅବତାର ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ମହାପ୍ରଭୁ କହିଛନ୍ତି ସର୍ବଦା ନିଜକୁ ଘାସଠାରୁ ମଧ୍ଯ କ୍ଷୁଦ୍ର 
ମନେକର | ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କ ଭଳି ସହିଷ୍ୁୁ ଓ ପରୋପକାରୀ ହୁଅ | ନିଜପାଇଁ ମାନ୍ୟତା ଦାବି 
ନ କରି, ଯାହାକୁ କେହି ସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ, ତାକୂଇ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ନିଜ ଆଡ଼ୁ ସମ୍ମାନିତ 
କର । 


ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରକୃତିରେ ଏହି ଅଯଥା ଗର୍ବ, ଞବତ୍ୟ ଓ ପ୍ରମତ୍ତତାର ଭାବବୀଜ 
ଉଣାଅଧକେ ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ଧର୍ମାର୍ଥୀ ବ୍ୟକ୍ତି ସର୍ବଦା ନିଜର ଅନ୍ତରକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରି ଏହି 
ଆସୁରିକ ବିକୃତ ଭାବଟିକୁ ବିତାଡ଼ନ କରିବା ଉଚିତ । ନିଜକୁ ପୂୃଥବୀର ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଦାସ ଓ ସେବକ ବୋଲି ଭାବିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ଏବଂ ଆମର ଚାରିପାଖରେ ବା 
ଆମ ସହିତ ଥବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଭିତରେ ନିହିତ ଥିବା ବିଶେଷତୃଗୁଡ଼ିକୁ ନମ୍ରଭାବରେ 
ସ୍ଵୀକାର କଲେ ଏହି ବିକୃତିଟି ଛାଏଁ -ଛାଏଁ ବିଦୂରିତ ହୋଇଯିବ । ସବୁବେଳେ ମହାନ୍‌ 
ଓ ମହତ ବିଷୟ ବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖେ ବିନୀତ ହୋଇ କୃତଜ୍ଞଭାବରେ ରହିବାକୁ ସାଧନା 
କଲେ ଆମେ ଏହି ଦୃଷ୍ପ୍ରବୃତ୍ତିଟି କବଳରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇପାରିବା | ଆମେ ଯେପରି କାହାକୁ 
ଅବଜ୍ଞା ନ କରୁ; ଏପରିକି ବେଙ୍ଗ ପରି କ୍ଷୁଦ୍ର ନିରୀହ ପ୍ରାଣୀଟିକୁ ମଧ୍ୟ ଖାତିର ଦେଖାଇ 
ବାଟ ଚାଲିବାକୁ ହେବ । ମହାତ୍ସା ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହନ୍ତି ଧନଜନ ଯୌବନକୁ ନେଇ 
ଗର୍ବ କର ନାହିଁ । କାରଣ ତୁମ ଅଜାଣତରେ ନିମିଷକରେ କାଳ ବା ନିୟତି ଏସବୁକୁ 
ତୁମଠାରୁ ହରଣ କରିନେଇପାରେ | ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମାଗାରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ସର୍ବଦା ବିନୀତ, ବିନମୁ ଓ 
ଭଦ୍ରଭାବରେ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବା ଉଚିତ ! ଜଣେ ଭାବିବା ଉଚିତ ଯେ, ତାକୁ 
ଯୋଉ କଥା ସବୁ ମିଳିଛି¬ ସେସବୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କୃପାର ଦାନ । ସେ ସବୁକୁ ନିଜର 
ଭାବି ଗର୍ବରେ ଉନ୍ମତ୍ତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମାସର୍ଯ୍ୟ) ୩୩୫ 


୧୧୫. ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମାସର୍ଯ୍ୟ) 


କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭାଦି ରିପୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 'ମାସର୍ଯ୍ୟୟ ହେଲା ସବୁଠାରୁ 
ହୀନତମ ଓ ବୀଭସତମ ଏକ ନାରକୀୟ ବିକୃତି । ଲୋଭୀ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ 
ତା”ର କାମ୍ୟ ବସ୍ତୁକୁ ଲାଭ କରିପାରେ ନାହିଁ ଲୋଭନୀୟ ବସ୍ତୁକୁ ଗ୍ରାସ କରିପାରେ 
ନାହିଁ“ ଅଧକାରଭୁକ୍ତ କରିପାରେ ନାହିଁ ନିଜର କ୍ରୋଧାଗ୍ନିକୁ ତା'ର ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତଟି 
ଉପରେ ନିକ୍ଷେପ କରିପାରେ ନାହିଁ“ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେ ଆପଣା ବିକୃତିରେ 
ଆପେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଏହି ମାସର୍ଯ୍ୟ ବିକୃତିଟି ତା'ର ଚରିତ୍ରରେ 
ଛାଏଁ -ଛାଏଁ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇପଡ଼େ ଏବଂ ଏହି ବିକୃତିଟିର ମାତ୍ରା ବଢ଼ିଗଲେ ମଣିଷ 
ଆଉ ମଣିଷ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ । ସେ ଏକ ପିଶାଚ ବା ସଇତାନରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଏ; ରାକ୍ଷସ ପାଲଟିଯାଏ । 

ମାସ୍ସର୍ଯ୍ୟଗ୍ରସ୍ତ ଲୋକର ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନ ସର୍ବଦା ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ହିଂସା, 
ପ୍ରତିହିଂସା, ଇର୍ଷା, ଅସୁୟା ଓ କପଟତାରେ ଜର୍ଜରିତ ହେଉଥାଏ । ଏହି ଲୋକଟି କାହାକୁ 
କ୍ଷଣକ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଭଲପାଇପାରେନା- ସ୍ବେହ କରିପାେନା | ତା'ର ହୃଦୟ ସର୍ବଦା 
ଏକ ଅହେତୁକୀ ଚିତାନିଆଁରେ ଜଳୁଥବାରୁ ତା' ହୃଦୟରେ ପୂର୍ବରୁ ନିହିତ ଥିବା ଦୟା, 
କରୁଣା, ଅନୂୁକମ୍ପାଦି କୋମଳ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ପୋଡ଼ି ପାଉଁଶ ହୋଇଯାଇଥାଏ ! ତା'ର 
ମନ ଓ ବୃଵି ସର୍ବଦା କୂଟକପଟତାର ଜାଲ ବୁଣୁଥାଏ । ତା' ଭିତରୁ ସବୁତକ ମାଙ୍ଗଲ୍ୟଭାବ 
ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ ଉଭେଇଯାଏ । ସେ ସର୍ବଦା ମଶାଣିର ନିଆଁରେ ଦିକିଦିକି ହୋଇ 
ପୋଡ଼ିହେଉଥାଏ ଏବଂ ମଶାଣିର ଧୂଆଁରେ ଅଣନିଃଶ୍ଵାସୀ ହୋଇଉଠୁଥାଏ । 


ମାସପର୍ଯ୍ୟଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷଟି କିଛିକୁ ବା କାହାକୁ ସହ୍ଯ କରିପାରେ ନାହିଁ; ଅନ୍ୟର 
ଶିରୀ ଦେଖିପାରେନା | ଅନ୍ୟର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, ସମୃଦି, ପ୍ରତିଭା ଓ ମହିମା ଦେଖିଲେ ତା'ର 
ସାରା ଦେହ ଓ ମନରେ ନିଆଁ ଲାଗିଯାଉଥାଏ ¦ ତା” ଚାହାଣିରୁ ସର୍ବଦା ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି 
ଅଭିଶାପ ବର୍ଶୁଥାଏ | ତା'ର ମୁଖ-ନିଃସ୍ୃତ ବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ବିଷ-ଦିଗ୍ଧଂଶର ଭଳି ଅନ୍ୟର 
ହୃଦୟ ଓ ମନକୁ ଭେଦିଯାଉଥାଏ । 

ମାସର୍ଯ୍ୟ- -ବିଜୃତିରେ ପୀଡ଼ିତ ମଣିଷଟି ନିଜଆଡୁ ପ୍ରେମପ୍ରବଣତାରେ କାହାକୁ 
ଆଲିଙ୍ଗନ କରେ ନାହିଁ କି ଆଉ କାହାର ଆଲିଙ୍ଗନ ଭିତରେ ନିଜକୁ ସହଜରେ ସମର୍ପି 
ଦିଏ ନାହିଁ । ଯଦିବା ସେ କାହାକୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରେ, ତେବେ ତା'ର ଆଲିଙ୍ଗନ ଭିତରେ 
ଥିବା ମଣିଷଟି ଅଣନିଃଶ୍ଵାସୀ ବୋଧ କରେ । ତା'ର ଆଲିଙ୍ଗନ ଅଜଗରର ଆଲିଙ୍ଗନ 
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୩୩୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଭଳି ଏବଂ ତା'ର ଚୂମ୍ବନ ମଧ୍ଯ କାମୁଡ଼ାଘୋଡ଼ାର ଦଂଶନ ଭଳି | ତା'ର ସ୍ପର୍ଶ କଣ୍ଟକିତ 
ମନେହୁଏ ଏବଂ ତା”ର ସ୍ଵର ଫଟା ଢୋଲ ବା ଫଟା ଝାଞ୍ଜର ଶବ୍ଦ ଭଳି ଶୁଭେ । ତା' 
ପାଟିରୁ କେବେ କାହା ପ୍ରତି ପ୍ରଶଂସାବାକ୍ୟ ବାହାରେ ନାହିଁ । ସେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ଅସହିଷୁ 
ହୋଇ କେବଳ ତା”ର ମନ୍ଦଗୁଣଗୁଡ଼ିକୂୁଇ ଦେଖୁଥାଏ । ତା' ଆଖୁ ସବୁବେଳେ 
ପୋଡ଼ୁଥାଏ; ତା' କାନ ସବୁବେଳେ ତାବ୍‌ଦା ହୋଇଯାଉଥାଏ ଏବଂ ସେ ସବୁବେଳେ 
ସବୁକଥାକୁ ନାକ ଟେକୁଥାଏ । 


ମାସର୍ଯ୍ୟାକ୍ରାନ୍ତ ମଣିଷର ମନ ନାନାଦି ବୀଭସସ ନିଶୂର ଟିନ୍ତା ଓ ଯୋଜନାରେ 
ସର୍ବଦା କ୍ରିୟାଶୀଳ ଥାଏ । ତାକୁ ଭଲ ନିଦ୍ରା ହୁଏ ନାହିଁ । ତନ୍ଦ୍ରାବସ୍ଥାରେ ବି ସେ ଅନ୍ୟର 
ଅମଙ୍ଗଳ ଦୃଶ୍ୟ ସବୁ କଳ୍ପନା କରୁଥାଏ | ମହାଭାରତର ଦ୍ରୋଣାଗର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପୁତ୍ର ଅଶ୍ବସ୍ଥାମା 
ସଦୃଶ ସେ ଘୋର ଅସୂୟାଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ଅଧରାତିରେ ଅନ୍ୟ ଗୁହରେ ପ୍ରବେଶ କରି ମାଆ 
କୋଳରେ ଶୋଇଥିବା ନିରୀହ ଶିଶୁସନ୍ତାନଙ୍କୁ ବୀଭସଭାବେ ହତ୍ଯା କରେ । କେହି 
କେହି ମତସରୀ-ସ୍ଵଭାବ ମଣିଷ ଅସହାୟା ନାରୀକୁ ବଳାକ଼ାରରେ ଧର୍ଷଣ କରିସାରି 
ନିଶୂରଭାବେ ତାକୁ ହତ୍ଯା କରେ । ମାସର୍ଯ୍ୟଗ୍ରସ୍ତା ନାରୀଟିଏ ନିଜର ସଉତୁଣୀ ବା 
ସୈୌଭାଗ୍ୟବତୀ ଯାଆ-ନଣନ୍ଦଙ୍କର ଶିଶୁ ପୁତ୍ରକନ୍ୟାଙ୍କୁ ଗୋପନରେ ଦୁଧ ସହିତ ବିଷ 
ମିଶାଇ ପିଆଇଦିଏ । ମାସର୍ଯ୍ୟରାବର ଆଧୁକ୍ୟ ହେଲେ ମଣିଷ-ମାଉଁସକୁ ମଧ୍ୟ ମଣିଷ 
ଖାଏ । ତା'ର ଦେବତା-ପ୍ରସାଦ ପ୍ରତି ବିତୃଷ୍ଣା ଆସେ ଏବଂ ସେ ଅମେଧ୍ଯ ବସ୍ତୁସବୁ 
ଭକ୍ଷଣ କରେ | ଏମାନଙ୍କପାଇଁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଅଗମ୍ୟ ନୂହଁ- କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଅଭକ୍ଷ୍ୟ 
ନୁହଁ, କୌଣସି ବିଷୟ ଅଭୋଗ୍ୟ ନୂହେଁ । ଏହି ପୈଶାଚିକ ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷମାନେ 
ଯୌନନିର୍ଯାତନା ଦେଇ ଯୌନସୁଖ ଭୋଗ କରନ୍ତି | ଯୌନସୁଖ ଲାଗି ଏମାନେ କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବା ସମ୍ପର୍କର ପବିତ୍ରତା ବା ବୈଧତା ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ; ଏପରିକି ଏମାନେ 
ନିଶୂର ଓ ବୀଭସଭାବେ ଇତର ପଶୁ ବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ସହିତ ଯୌନାଚାର କରିଥାନ୍ତି | 
କେହି କେହି ଶବ-ସଙ୍ଗମ କରିବା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ । ଏମାନେ କୌଣସି ଧର୍ମଗୁରୁ ବା 
ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପାଖ ମାଡ଼ନ୍ତି ନାହିଁ; କିନୁୁ ସବୁବେଳେ ତାନ୍ତିକ, ଗୁଣିଆ ଓ 
ଭବିଷ୍ୟବକ୍ତାମାନଙ୍କ ପାଖରେ ପୂରିବୁଲୁଥାନ୍ତି | 

ମାସର୍ଯ୍ୟଗ୍ରସ୍ତ ଲୋକେ କେବଳ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ନିଷ୍କର ହୂଅନ୍ତି ନାହିଁ“ ନିଜ ପ୍ରତି 
ମଧ୍ଯ ନିଶୁର ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ଚିତ୍ତ ସର୍ବଦା ତାମସଲୋକରେ ପୂରି ବୁଲୁଥାଏ | 
ଏମାନଙ୍କ ମନ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ନୈଗାଶ୍ୟ ଓ ହାହାକାରରେ ମ୍ରିୟମାଣ ହେଉଥାଏ | ମସ୍ସରୀ- 
ମଣିଷ ସର୍ବଦା ନିଜକୁ ଅନ୍ୟଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ ଓ ଏକୁଟିଆ ମନେକରେ । ଏହି ଭାବରୁ 
ରକ୍ଷାପାଇବାପାଇଁ ସେ ସାଧୁ ଓ ଗୁଣୀ ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଗ୍ାର ବା ଉତପ୍ପୀଡ଼ନ 
ଆରମ୍ଭ କରିଦିଏ । ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ପଶି ଦେବଦେବୀ ପ୍ରତିମାମାନଙ୍କ ହାତ ଗୋଡ଼ 
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ଆମର ଷଡ଼ରିପୁ ( ମାସର୍ଯ୍ୟ) ୩୩୭ 


ଭାଙ୍ଗ ଦିଏ । ଦେବବିଗ୍ରହ ବା ବଡ଼ମଣିଷଙ୍କ ପ୍ରତିମୂର୍ରି ଉପରେ ଅମେଧ୍ଯ ବସ୍ତୁ ନିକ୍ଷେପ 
କରେ | ସୁନ୍ଦର ବସ୍ତୁ ବା ମଣିଷ ଦେଖିଲେ ତାର ଅନ୍ତର ଅକାରଣ ଜିତ୍ଘାଂସାରେ ଛିନୃଭିନ୍ନ 
ହୋଇଯାଉଥାଏ | ମତ୍ସରୀ ଲୋକର ମନ ସବୁକିଛି ପ୍ରତି ଘୋର ସଂଶୟରେ ପୂରି ରହିଥାଏ 
ଏବଂ ସେ ଆତ୍ସପୀଡ଼ନ ପ୍ରବୃଭି ଓ ପରପୀଡ଼ନ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଭଳି ମାନସିକ ବିକାରର ରୋଗ 
ଭୋଗୁଥାଏ | 

ରର୍ଷା, ଅସୂୟା, ହିଂସା, ପ୍ରତିହିଂସା, ଜିଘାଂସା, ମିଥ୍ୟାଗାର ଓ କପଟାଦି ବୀଭତ୍ସ 
ଭାବରେ ନିତ୍ୟ ଦଗ୍ଧ ହେଉଥୁବା ମଣିଷଟି ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ଏକ ନାରକୀୟ ଯନ୍ତ୍ରଣାପୂର୍ଣ୍ 
ଉତ୍ତେଜନା ବା ଉଲ୍ଲାସ ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ କରୁଥାଏ | କିନ୍ତୁ ଏଇ ମଣିଷଟିର ଆଉ କୌଣସି 
ସଦଗତି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ତା'ର ଆଉ ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ୟ ନ ଥାଏ। ଏହି 
ବିକୃତିଟିର ଉର୍ବ୍ଚାୟନ ବା ରୂପାନ୍ତର ମଧ୍ଯ ଅସମ୍ଭବ ! 


ମଦ ଓ ମାସ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଅନେକ ସମୟରେ ଏକାସାଙ୍ଗରେ ରହିଥାନ୍ତିଃ କେବେ ବା 
ସାମାନ୍ୟ ଦୂରତାରେ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି । ମାତ୍ର ଏଇ ଦୁଇଟି ବିକୃତି ଏକତ୍ର 
ହେଲେ ମଣିଷ ଭିତରୁ ତା'ର ଆତ୍ସା ଅନ୍ତର୍ହିତ ହୋଇଯାନ୍ତି ଏବଂ ତା' ଭିତରେ ନରକର 
ଶ୍ଵାସରୋଧକାରୀ ଘୋର ଅନ୍ଧକାରପୂର୍ଣ ରାତ୍ରି ଘୋଟିଯାଏ । ସେ ରାତି ଆଉ କେବେବି 
ପାହେ ନାହିଁ । 


ଅନେକ ସମୟରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଗୋଟିଏ ଜାତି ମଧ୍ଯ ସମଗ୍ରଭାବେ ଏହି 
ମତ୍ସରୀଭାବରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ | ଏପରି ଅବସ୍ଥା ହେଲେ ସେହି ଜାତିର ଚିରଦିନ 
ପାଇଁ ଅଧଃପତନ ଘଟିଯାଏ | 


ତେବେ ଏକଥା ସତ ଯେ, ଏହି ଅତିରିକ୍ତ ଭାବରେ ମାସର୍ଯ୍ୟଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟା ଆମ ଭିତରେ ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ | ମାତ୍ର ଏକଥା ମଧ୍ଯ ସମାନ ସତ୍ୟ ଯେ, ଆମଭଳି 
ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନଙ୍କ ଅବଚେତନ ମନ ଭିତରେ ଛଦ୍ଧବେଶରେ ଭ୍ତର୍ଷା, ପ୍ରତିହିଂସା, 
ଅସୂୟାଦି ବିକୃତ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ଲୁଚି ରହିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଆତ୍ସଯୋଗ ସାଧନା କରନ୍ତି 
ବା ପ୍ରକୃତିରେ ରୂପାନ୍ତରଟ“ଯୋଗସାଧନା କରନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଜକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି 
ଏଇ ବିକୃତିଟିକୁ ନିଜ ଭିତରୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଏହି ପୈଶାଚିକ ବିକୃତିଟିକୁ 
ନିଜ ଭିତରୁ ସଜୋରେ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଦେବା ଉଚିତ । କାରଣ ଏହି ସବୁ ଇର୍ଷା, 
ଦ୍ଵେଷ, ପରଶ୍ରୀକାତରାଦି ଅସୂୟାମୂଳକ ବିକ୍ଧତିଗୁଡ଼ିକ ଆମର ଧାର୍ମିକ ଜୀବନପଥରେ 
ଘୋର ଅନ୍ତରାୟ ହୋଇଉଠନ୍ତି । 
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୩୩୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୧ ୧ ୬. ବିଶ୍ଵାସଚୈବ କର୍ଭବ୍ୟମ୍‌ 


ଯେ ଧର୍ମ-ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାକୁ ଗାହେଁ, ତା'ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା ଭଶ୍ବରପ୍ରାପ୍ତି ଏବଂ 
ତା'ର ମାର୍ଗ ହେଲା ଧର୍ମାଚରଣ । ଜଣେ ସାରାଜୀବନ ଧର୍ମାଚରଣ କରି ବିତାଇ 
ଦେଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ତା'ର ଭଶ୍ଵର-ପ୍ରାପ୍ତି ବା ଲଶ୍ଵର-ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇ ନ ପାରେ । 
ଧର୍ମାଚରଣ କଲେ ଯେ ଶ୍ବରପ୍ରାପ୍ତି ନିଶ୍ଚିତ, ଏହା କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ | ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ବିଶେଷ କୃପା ନ ହେଲେ ତାଙ୍କୁ ଉପଲନ୍ଧୁ କରିହେବ ନାହିଁ । ଯାଗ, ଯଜ୍ଞ, ଧ୍ଯାନ, 
ତପସ୍ୟା, ଯୋଗ, ଦାନ, ତୀର୍ଥ ଯାହା କଲେ ବି ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଯିବ ବୋଲି 
କେହି ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି ଦେଇପାରିବେ ନାହିଁ । ତଥାପି ଆମକୁ ଧାର୍ମିକ-ଜୀବନଟିଏ ବଞ୍ଚବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ଏବଂ ରଶ୍ବରଙ୍କ ନ ପାଇଲେ ବି, ରଶ୍ଵର ଓ ତାଙ୍କ ' କୃପା ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୃପାଭଳି ଧାର୍ମିକ ଲୋକର ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ଅହେତୁକୀ | ତୁମେ 
କାହିଁକି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଛ ବୋଲି କେହି ପରାରିଲେ, ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ ତା ପାଇଁ 
କିଛି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେତୁ ବା କାରଣ ଦେଖାଇପାରିବେ ନାହିଁ । ଏହାହିଁ ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ବାସର ମୂଳ 
କଥା | 


ବିଶ୍ଵାସ ହିଁ ବିଶ୍ଵାସ । ବିଶ୍ଵାସ ହିଁ ମୂଳ । ବିଶ୍ବାସରେ ହିଁ କୃଷ୍ଣ ମିଳନ୍ତି; ଯୁଲ୍ିତର୍କରେ 
ମିଳନ୍ତି ନାହିଁ । ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଯିଏ ଯିବ, ସେ ବିଶ୍ଵାସରେଇ ଯିବ“ ଆପଣା 
ବିଶ୍ବାସରେ ଯିବ; ଆଉ କାହା ବିଶ୍ବାସରେ ବି ନୁହେଁ; ଆଉ କାହାର ପ୍ରରୋଚନାରେ ବି 
ନୁହେଁ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ନ ଆସିଲାଯାଏ କେହି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ ଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଅନୁଭବ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଧାର୍ମିକ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ମିଶିଲେ ବି ଗୋଷ୍ଠୀ କାହା ଭିତରେ ବିଶ୍ବାସ ସୃଷ୍ଷି 
କରି ଦେଇପାରିବ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନ ଭଳି ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ୟ ଜଣକର ହୃଦୟର ଗଭୀରତାରୁ 
ଉଦୟ ହୁଏ । ଆପଣା ହୃଦୟର ଗଭୀରତାରୁ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ଉଦୟ ହୁଏ, ତାହାହିଁ ସ୍ଥାୟୀ 
ହୋଇରହେ । ସେ ବିଶ୍ଵାସ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସରେ; ତାକୁ ଆଉ କେହି 
ଟଳାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ଏହି ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ମଣିଷକୁ ଅନ୍ଧ କରେ ନାହିଁ; ବରଂ ତା'ର 
ବାହ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତିକୁ ବଢ଼ାଇସାରି ତା'ର ଅନ୍ତର୍ଦୃଷ୍ିକୁ ମଧ୍ୟ ଖୋଲିଦିଏ । ବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକର 
ତୃତୀୟ ନୟନ ଖୋଲିଯାଏ । 


ଏହି ଅସଲ ବିଶ୍ଵାସ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ । 
ବସ୍ତୁନିଶ୍ଠ ପ୍ରମାଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ, ତାହା ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ ବିଶ୍ଵାସ 
ନୂହେଁ । ସେ ବିଶ୍ଵାସ ହେଲା ବେପାରୀ-ବୁଵଧିର ବିଶ୍ଵାସ; ହିସାବୀ କିତାବୀ ମନର ବିଶ୍ବାସ । 
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ବିଶ୍ଵାସଚୈବ କର୍ଭବ୍ୟମ୍‌ ୩୩୯ 


ଅହଂକାରୀ ମନ, ସ୍ବାର୍ଥପର ମନ, ସୁଖଲିପ୍‌ସୁ ମନ ଓ ଲାଭଖୋର ମନ ସବୂବେଳେ 
ବସ୍ୁୁଗତ ପ୍ରମାଣ ଚାହେଁ ! 

କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚାହୁଁଥିବା ମଣିଷର ବିଶ୍ଵାସ ହେଲା ସ୍ବୟଂସିଦ୍ଧ । ଏହା ସ୍ବୟଂ 
ପ୍ରମାଣିତ । ଭଗବାନ୍‌ ହେଲେ ପରମ ସତ୍ୟ, ପରମ ସୁନ୍ଦର ଓ ପରମ ମଙ୍ଗଳ । ସେ ମଧ୍ଯ 
ପରମଶକ୍ତିମାନ । ସେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ଅସତ୍ୟ, ଅମଙ୍ଗଳ, ଅସୁନ୍ଦର ଓ ଦୁର୍ବଳ ଭିତରେ 
ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିପାରନ୍ତି, କାରଣ ସେ ଇଛ୍ଛାମୟ, ସେ ଲୀଳାପ୍ରିୟ । ସେ ରୂପ ଓ 
ଅରୂପ ଉଭୟ | ସେ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ତି ଓ ନାସ୍ତି । ଶେଷକଥା ହେଲା ସେ ଯାହା, ସେ ତାହା 
ଏବଂ ସେ ଯାହା ନୂହନ୍ତି ସେ ମଧ୍ଯ ତାହା । ସେ ପୁଣି ମଧ୍ୟ ନିଜର ବିପରୀତ | ଯେ 
ଭଗବାନ୍‌, ସେଇ ପୁଣି ହୋଇପାରନ୍ତି ଅଣଭଗବାନ୍‌ (nଠn-G0d) ! ସେ ଏକ ଓ ସେ 
ପୁଣି ବହୁ । 

ବସୁନିଷ୍ଠ ହିସାବୀବୁଦ୍ଧି କିନ୍ତୁ ପରମ ଓ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ଯର ଏହି ବିରୋଧାଭାସକୁ 
ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ । ଏହି ଦୂଇ କୋଟୀର ବିପରୀତ ଏକତ୍କୁ ବୁଝି ପାରେ ନାହିଁ; ଧରିପାରେ 
ନାହିଁ । ତେଣୁ ହିସାବୀ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବୁବି ପାଖରେ ତୁମେ ଯେତେ ବସ୍ତୁପ୍ରମାଣ ଆଣି କୂଢ଼ 
କଲେ ବି ସେ ତାକୁ ସନ୍ଦେହ କରୁଥାଏ | ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଣିଷ ରୂପରେ ନିଜ ଆଖୁଆଗରେ 
ପାଇଲେ ବି ସେ ଦାବି କରେ- ତୁମେ ଯଦି ଭଗବାନ୍‌, ତେବେ ତୁମର ଶଙ୍ଖ-ଚକ୍ର- 
ଗଦା-ପଦ୍ଧଧାରୀ ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପ ଦେଖାଅ; ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଅ ଏବଂ ଯଦି ଭଗବାନ୍‌ 
ସତକୁ ସତ ତାହା ତାକୁ ଦେଖାଇଦିଅନ୍ତିଂ ତେବେ ବି ସେ ସନ୍ଦେହ କରି କହିବ- ଏହା 
ମ୍ୟାଜିକ୍‌ ନୁହେଁ ତ ? ଏହା ମୋର ମନର ଭ୍ରମ ନୁହେଁ ତ ? ବସୁନିଷ୍ଠ ହିସାବୀବୁଵ୍ଧିର 
କେବେ ବି ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏ ନାହିଁ । ବିଶ୍ଵାସ ଜନ୍ମିଲାମାତ୍ରେ ସେ ତାକୁ ସଂଶୟର କଟାରିରେ 
ଛେଦିପକାଏ । 


ଅପରପକ୍ଷରେ, ସରଳ ଭାବପ୍ରବଣ ଶୁଦ୍ଧହୃଦୟ କିନ୍ତୁ ସହଜରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିଯାଏ । ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯେପରି ଦେଖିବାକୁ ଇଛା କରୁଥାଏ, ତା'ର ବିପରୀତ 
ଦେଖିଲେ ବି ତା'ର ବିଶ୍ଵାସ ଭାଙ୍ଗେ ନାହିଁ । ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ହରିଣରୂପେ ଦେଖିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥିଲା; କିନଧୁ ଭଗବାନ୍‌ ତା' ପାଖକୁ ବାଘରୁପେ ଆସିଲେ ବି ତା ବିଶ୍ଵାସ ଭାଟ୍ରେ 
ନାହିଁ । ସେ କହେ- ଭଗବାନ୍‌ ତା' ସଙ୍ଗେ କୌତୁକ ଖେଳିବାକୁ ବାଘରୂପେ ଆସିଛନ୍ତି । 
ସରଳ ଓ ଶୁଦ୍ଧହୃଦୟ ମଣିଷ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କଠାରୁ ଯାହା ଚାହୁଁଥାଏ, ତାହା ନ ପାଇଲେ ବି, 
ତା'ର ବିଶ୍ବାସରେ ଆଘାତ ଲାଗେ ନାହିଁ । ଭଗବାନ୍‌ ଅଛନ୍ତି କି ନାହାନ୍ତି, ତା'ର ପ୍ରମାଣ 
ସେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କଠାରୁ ଆଦୌ ଦାବି କରେ ନାହିଁ । ସରଳବିଶ୍ବାସୀ ମନ ଭଗବାନଙ୍କ 
କୃପା ଓ ଉପସ୍ଥିତିକୁ ସର୍ବତ୍ର, ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ ଉପଲବ୍ଧ କରେ । ସରଳବିଶ୍ବାସୀ ଶୁଦ୍ଧହୃଦୟ 
ମଣିଷ ହିଁ ନିଜ ବନ୍ଧୁ ଭିତରେ ବା ନିଜର ଛୋଟ ସନ୍ତାନଟି ଭିତରେ ହଠାତ୍‌ କେବେ 
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୩୪୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ତା'ର ଅପ୍ରସ୍ତୁତ ଅବସ୍ଥାରେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ବିଶ୍ଵରୂପ ଗୋଟାଏ ଝଲକରେ 
ଦେଖିନେଇପାରେ । 


ସେ ଅସୀମ ଓ ଶାଶ୍ଵତ, ସେ ମଣିଷର ମନ ଆଗରେ ଏକ ପ୍ରହେଳିକା ବା ଏକ 
ଅବୋଧ ରହସ୍ୟ | ମାତ୍ର ମଣିଷ ହୃଦୟର ସରଳ ସହଜ ନିଷ୍କାମ ପବିତ୍ର ଭାବାବେଗ ହିଁ 
କେବଳ ସେହି ପ୍ରହେଳିକା ବା ରହସ୍ଯ ଭିତରକୁ ଲମ୍ବ ମାରିପାରେ ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ 
ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ରଗରେ ବି ଉପଲବନ୍ଧୁ କରିପାରେ | 


ଯେ ସତକୂସତ ବିଶ୍ଵାସୀ ସେ ହି ଯଥାର୍ଥରେ ଭକ୍ତ | ଏହି ବିଶ୍ଵାସୀ ଭକ୍ତଟିର 
ହୃଦୟ ଭଗବାନଙ୍କ ଭାବନାରେ ସର୍ବଦା ହନ୍ତସନ୍ତ ହେଉଥାଏ କାନ୍ଦ କାନ୍ଦ ହେଉଥାଏ 
ଏପରିକି ତ୍ରସ୍ତ ବିକଳ ମଧ୍ଯ ହେଉଥାଏ । ତା” ହୃଦୟର ଭଗବତ୍ଭାବନା ତାକୁ ସର୍ବଦା 
ଉଠାଉଥାଏ, ପକାଉଥାଏ । ସେ କେତେବେଳେ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସରେ ବିହ୍ଵଳ 
ହୋଇପଡୁଥାଏ ତ, କେତେବେଳେ ପୂଣି ଘୋର ଦୁଃଖ-ବେଦନାରେ ଆଉଟି 
ହୋଇଯାଉଥାଏ । ସେ କେତେବେଳେ ନିଜକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଧ କରୁଥାଏ ତ, 
କେତେବେଳେ ପୁଣି ତା'ର ହୃଦୟ ଶୂନ୍ୟତାରେ ହାହାକାର କରିଉଠେ | ସେ ଅସ୍ତି ଓ 
ନାସ୍ତି ବା ମିଳନ ଓ ବିଛେେଦର ଏକ ନିରବଛିନ୍ଧ ବେଦନାନନ୍ଦରେ ଉବୁଟୁବୁ ହେଉଥାଏ । 


ସରଳ ପବିତ୍ର ବିଶ୍ଵାସୀ ଭକ୍ତଟି ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରେମରେ ପଡ଼ିଥାଏ | ଭଗବାନଙ୍କର 
ଯେକୌଣସି ନାମ ଶୁଣୁ ଶୁଣୁ ଅଥବା ଯେକୌଣସି ରୂପ ଦେଖୁ ଦେଖୁ କିମ୍ବା ତାଙ୍କର ଗୁଣ 
କି ମହିମା କୀର୍ରନ କରୁ କରୁ ତା” ଭିତରେ ଏକ ଦୁଃସହ ଉନ୍ନତ୍ତତା ଜାଗିଉଠେ । ସେ 
ନିଜ ଭିତରେ ଅକାରଣରେ ହସିଉଠେ; ଅକାରଣରେ କାନ୍ଦିଉଠେ; ଅକାରଣରେ 
ନାଚିଉଠେ କିମ୍ବା ଏକ ଅହେତୁକୀ ତୁରୀୟ ତନ୍ଦ୍ରାରେ ଅଭିଭୂତ ହୋଇପଡ଼େ । 


ଏହି ସରଳ ପବିତ୍ର ବିଶ୍ଵାସ ଆମର ମନ ଓ ହୃଦୟକୁ ଉଦାର କରିଦିଏ; ଆମର 
ସମସ୍ତ କଠିନତାକୁ ତରଳାଇଦିଏ । ଏହା ଆମର କ୍ଷୁଦ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପ୍ତ କରିଦିଏ । 
ଆମ ପାଇଁ ଆଉ ଭିତରେ କି ବାହାରେ କିଛି ବାଡ଼ବତା ରହେ ନାହିଁ; ଶେଷରେ ଆମେ 
ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ଭୁଲିଯାଉ | 


ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ଭକ୍ତ ମଣିଷଟିର ଭିତର ବାହାର ସବୁ ଭଗବାନ୍ମୟ ହୋଇଯାଏ । 
ସେ ଆଉ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନ ନିଜଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବି ସମ୍ଭମ କରେ ନାହିଁ; ଭୟ କରେ ନାହିଁ । 
ପୂଜା- ଉପାସନାଦି କରେ ନାହିଁ । ସେ ଏକପ୍ରକାର ବାହ୍ୟତଃ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ମନେରଖେ 
ନାହିଁ, ଭୁଲିଯାଏ; କିନୁ ଭଗବାନ୍‌ ତା'ର ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନରେ ଲାଖିଯାଇଥାନ୍ତି, 
ଲେସି ହୋଇଯାଇଥାନ୍ତି । 
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ସରଳତା, ଆହା ସରଳତା ! ୩୪୧ 


କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଶେଷବେଳକୁ ଏହି ସରଳବିଶ୍ଵାସୀ ଭକ୍ତ ମଣିଷଟି ନିଜେ 
ଭଗବାନ୍‌ ହୋଇଯାଇଥାଏ । ସେ ଦ୍ବୈତ ଭୂମିରୁ ଅଦ୍ଵୈତ ଭୂମିକୁ ଉଠିଯାଇଥାଏ । 

ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ଆସିଗଲେ ଆମର ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ସମାନ ବିଶ୍ଵାସ 
ଆସିଯାଏ । ଭଗବତ୍ବିଶ୍ଵାସୀ ମଣିଷ ଆଉ କାହାକୁ ବି ଅବିଶ୍ବାସ କରିପାରେ ନାହିଁ । ତା' 
ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଆସିଯାଏ । ଏପରିକି ବାଘ, ଭାଲୁ, ସାପଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ଗଛଚବୃଛ ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କର ସେ ବିଶ୍ଵାସଭାଜନ ଓ 
ଆସ୍ଥାଭାଜନ ହୋଇଯାଇଥାଏ । 

ପ୍ରକାଶ ଥାଉ କି, ମଣିଷର ମନରେ ବୁଝି, ବିଚାର, ବିତର୍କ, ବିବେକର ବୀଜ 
ଯେପରି ତା'ର କନ୍ଧପୂର୍ବରୁ ଭଗବାନ୍‌ ପୋତି ଦେଇଛନ୍ତି ସେହିପରି ବିଶ୍ଵାସର ବୀଜ 
ମଧ୍ଯ ତା' ମନରେ ସେହି ଅବଧୂ ଭଗବାନ୍‌ ପୋତି ଦେଇଛନ୍ତି । ବିଶ୍ଵାସ କେବେ ବାହାରୁ 
ଆମ ଭିତରକୁ ଆସେ ନାହିଁ; ଏହା ଆମ ଭିତରେ ଥାଏ ଓ ବଢ଼େ | 


୧୧୭. ସରଳତା, ଆହା ସରଳତା! 


ଗୁରୁ କହୁଛନ୍ତି ସରଳ ହୁଅ, ସହଜ ହୁଅ । ଶିଶୁପରି ସରଳ, ଆଉ ମୁଦୂ ପବନ 
ଭଳି ସହଜ ଓ ସାବଲୀଳ | 

ତେବେ ଏହି ସରଳତା କଥାଟି କ'ଣ ? ସହଜପଣିଆ ମଦ୍ଯ କ'ଣ ? ସରଳ ଓ 
ସହଜ ନିଜେ ନ ହେଲେ ସରଳ ଆଉ ସହଜ ଭାବକୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ କିପରି ବୁଝିବା ? 
ସଫା ଧଳା କାଗଜ ଉପରେ ରୋଳବାଡ଼ି ପକାଇ ପେନ୍‌ସିଲ୍‌ରେ ରେଖାଟିଏ ଆଙ୍କିଦେଲେ 
ସରଳରେଖାଟିଏ ଆଖୁକି ଦେଖାଯାଏ | ମଣିଷଟିଏ ଅବିକଳ ସେହିପରି ସରଳ ହେବ- 
ସରଳ ଦିଶିବ- ସଫା ଧଳା କାଗଜ ଉପରେ ସିଧାସଳଖ ରେଖାଟିଏ- କୋଉଠି କିଛି 
ବକ୍ର ଦିଶୁ ନ ଥୁବ | କୋଉଠି ମଧ୍ଯ କିଛି ଅସ୍ପଷ୍ଟ ବା ଅସ୍ଵଚ୍ଛ ଦିଶୁ ନ ଥବ । ସ୍ପଷ୍ଟ, ଉନ୍ନଳ 
ସ୍ତଟିକ ଭିତରେ ଆଲୁଅ ଯେପରି ଏପଟେ ପଶି ସେପଟେ ବାହାରିଯାଉଥାଏ ! ଯେ 
ଆମକୁ ଦେଖିବ, ତା' ଆଖୁର ଦୃଷ୍ଟି । ଯେମିତି ଆମ ଭିତରେ ପଶି ଆରପଟକୁ ସିଧା 
ବାହାରିଯିବ; କୋଉଠି ଅଟକିବ ନାହିଁ । ଆମ ମନ ଯେମିତି ହେବ ଆକାଶଭଳି ନୀଳ 
ଓ ଉଦାର । ଆକାଶ ଯେପରି ସବୂରି ଭିତରେ ଥାଏ ଓ ସମସ୍ତେ ଯେପରି ଆକାଶ 
ଭିତରେ ଥା'ନ୍ତି ସେହିପରି ଆମ ମନ ଭିତର ଦେଇ ସାରା ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଯାତାୟାତ 
କରୁଥିବ ଓ ଆମ ମନ ମଧ୍ଯ ସେମିତି ସାରା ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମା୍ଡର ଶିରାପ୍ରଶିରାରେ ନିର୍ମଳ 
ଜଳସ୍ତୋତ ଭଳି ବହିଚାଲିଥବ | 
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୩୪୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଆମ ମନରେ କାହା ପ୍ରତି ସନ୍ଦେହ ନ ଥାଉ | ପୁଣି ଆମେ ବି ଯେମିତି କାହା 
ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଉଦ୍ରେକ କଲାଭଳି କିଛି ନ କରୁ! ପାର୍ଥିବ ଓ ଅପାର୍ଥିବ କୋଉ 
ଚମଜାରିତା ପ୍ରତି ଆମ ମନ ଯେପରି ସଂଶୟଗ୍ରସ୍ତ ନ ହୁଏ ! ସତ୍ୟର ଆବିଷ୍କାର ପାଇଁ 
ବା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ମନ ଆମର ଅବଶ୍ୟ ଯୁକ୍ତିତକି କରିବ; ମାତ୍ର ସେ ଯୁକ୍ତିପଛରେ 
ଯେମିତି ଆମର କିଛି ପ୍ରଛନ୍ନ ଗୁପ୍ତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବା ଅସଦ୍ଦିଛା ନ ରହେ ! ଆମର କୁଟିଳ 
ବୁବ୍ଧିର ପ୍ରରୋଚନାରେ କଥାର ଜାଲ ବୁଣି ବା ବାକ୍ୟମାନଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ ସୃଷ୍ଟି କରି, 
ଅନ୍ୟପକ୍ଷକୁ ଖାପଚରେ ପକାଇଦେଇ ବା ଅନ୍ୟର ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ମୁଖରେ ହଟଚମଟ ବୂଵ୍ଧିର 
ଛୋଟ ଧୁୂଳିଝଡ଼ଟିଏ ବା କୁହୁଡ଼ିଟିଏ ସୃଷ୍ଟି କରି ଆମେ ଯେମିତି ସତ୍ୟର ଅନୁସନ୍ଧାନ 
ବାହାନାରେ ବା ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦେବା ଆଳରେ ଆପଣାର ସ୍ବାର୍ଥପର ଅଭିସନ୍ଧିକୁ 
ଜାହିର କରି ନ ବସୁ ! ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ, ସେହିପରି ମଧ୍ଯ, ଆପଣା ଚୂର ପ୍ରତାରଣା 
ପାଖରେ ନିଜେ ଯେମିତି ଆମେ ନିଜର ଶିକାର ହୋଇ ନ ଯାଉ ! ଆମ ମନରେ କାହା 
ପ୍ରତି, କିଛି ପ୍ରତି, ଆଶଙ୍କା କି ଉଦ୍ବେଗ ନ ରହୁ । ଆମେ ମଧ୍ଯ କାହା ଭିତରେ ସାମାନ୍ୟମତ୍ର 
ଆଶଙ୍କା ବା ଉଦ୍‌ବେଗ ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ନ ହେଉ | 


ଆମର ମନ ହେଉ ହାଲୁକା ପବନ ଭଳି ଏବଂ ନିର୍ମଳ ଝରଣା ଭଳି ଗତିଶୀଳ; 
କୋଉଠି ଯେପରି ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ନ ଯାଉ ! ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକ ପରି ଉନ୍ନଳ ହେଉ ଆମର 
ଚିନ୍ତାରାଶି । ଚନ୍ଦ୍ରାଲୋକ ପରି ସ୍ଵିଗ୍ଧ ଓ ଶୀତଳ ହେଉ ଆମର ଶୁଭେଛାସବୁ । ପାହାଡ଼ପରି 
ସ୍ଥିର ଆଉ ଉତ୍ତୁଙ୍ଗ ରହୁ ଆମର ସଂକଳ୍ପମାନ | ଅଗ୍ନିଶିଖା ପରି ପ୍ରଜଵଳନ୍ତ ଓ ଉର୍ବ୍ବଗାମୀ 
ହେଉ ଆମର ଅଭୀସ୍ତା । ଆମର କାମନାଗୁଡ଼ିକ ହେଉ ଫୁଲପରି ନିଷ୍ଠାପ, ସୁନ୍ଦର ଓ 
ସୁବାସିତ | ହିଂସା, କ୍ରୋଧ, ଅସୂୟା, ମସରୀଭାବ, ଇର୍ଷା, ମୋହ, ମଦ, ମିଥ୍ୟା, କପଟତା, 
ଛଳନା ଓ ପ୍ରବଞ୍ଚନାଦି ଆବେଗଙ-ପ୍ରବେଗାଦି ଯେପରି ଆମର ହୃଦୟକୁ ଅଧ୍କାର କରି 
ନ ବସନ୍ତି । ସେଗୁଡ଼ିକ ବଦଳରେ ଶାନ୍ତି, ଆନନ୍ଦ, ଉଲ୍ଲାସ, ବିନୟ, କୃତଜ୍ଞତା, ମଧୁରତା, 
ସୁକୁମାରତା, ସ୍ବେହ, ପ୍ରଣୟାଦି ଶୁଭ ଭାବାବେଗଗୁଡ଼ିକଦ୍ଵାରା ଯେମିତି ସର୍ବଦା ଆମର 
ହୃଦୟ ତରଙ୍ଗାୟିତ ରହେ ! 

ସେହିପରି ଅନ୍ୟପାଖରେ ହୀନମନ୍ୟତା, ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ଅସହିଷ୍ୁତା ଓ ଅନ୍ୟ ସହିତ 
ପ୍ରତିଦୃନ୍ଦିତା ବଦଳରେ ଆମ ହୃଦୟ ଆଉ ମନ ଭିତରେ ଯେମିତି ଆମେ ଅନ୍ୟର 
ବିଶିଷ୍ଟତାକୁ ନମ୍ରଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଉ | ଅନ୍ୟର ସୁଖ, ସୌଭାଗ୍ୟ ଓ ଏଶ୍ର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଯେମିତି ଆମେ ପ୍ରଶସ୍ତ ଚିତ୍ତରେ ଗ୍ରହଣ କରୁ, ସେହିପରି କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଗତିକଲାବେଳେ ଆମେ ଯେମିତି ଆମର ସହଗାମୀମାନଙ୍କୁ ସହଯୋଗ କରୁ ; ସେମାନଙ୍କୁ 
ପଛକୁ ଠେଲି ନ ଦେଉ । 

ଆମେ ଯେପରି କାହା ଉପରେ ଭାରା ହୋଇ ନ ଯାଉ ! ଆମର ଉପସ୍ଥିତି 
ଯେପରି ଆଉ କାହାର ଅସ୍ତିତୃକୂ ମ୍ଲାନ ବା ହୀନ କରି ନ ଦିଏ । ଆମର ତେଜ ଯେପର 
ଅନ୍ୟକୁ ଅଧକ ତେଜୋବନ୍ତ କରେ | ଆମର ବାଜ୍ୟ ଯେପରି ଅନ୍ୟକୁ ଉତ୍ସାହ ପ୍ରଦାନ 
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ସରଳତା, ଆହା ସରଳତା ! ୩୪୩ 


କରେ | ଆମ ଛାଇ ଯେପରି ଆଉ କାହା ଉପରେ ପଡ଼ି ତା'ର ଅଭିବୃଵ୍ଧିରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି 
ନ କରେ | ଆମର ଦୃଷ୍ଚି ଯାହା ଉପରେ ପଡ଼ିବ, ସେ ଯେପରି କଢ଼ିଟିଏ ଫୁଟିଭଠିଲାପରି 
ଫୁଟିଉଠେ । ଆମେ ଯେପରି ଅନ୍ୟର ଜାଗା ଅଧ୍ବକାର କରି ନ ବସ ବରଂ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
ଆମେ ଯେପରି ଅନ୍ୟକୁ ଜାଗା ଛାଡ଼ିଦେଉ, କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ ପାଇଁ ଆମ ପାଖରେ ଜାଗାଟିଏ 
ତିଆରି କରିଦେଉ ! ଆମର ବାକ୍ୟ ହେଉ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ସମ୍ଭାଷଶଣମୟ, ଉଦ୍ଦୀପନାମୟ ଓ 
ଅଭୟସୂଚକ ! ଆମ ନିଃଶ୍ଵାସ-ପ୍ରଶ୍ବାସର ଗତି ସହଜ ହେଉ | ଆମ ନାଡ଼ୀ ଓ ହୃଦୟର 
ସ୍ପନ୍ଦନ ସହଜଛନ୍ଦରେ ଗଲୁ | 


ଶେଷ କଥାଟି ହେଲା- ଅନ୍ଯ କେହି ଆମ ପ୍ରତି ଯେତେ କୁଟିଳ ଓ ଜଟିଳ 
ଆଚରଣ ଦେଖାଉଥଲେ ବି, ଆମେ ଯେପରି ଆମ ଏହି ସରଳ, ସହଜ ଓ ଶୁଦ୍ଧଭାବଯୁକ୍ତ 
ଆଚରଣକୁ ହରାଇ ନ ବସୁ । ଏକଥା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ, ଯେକୌଣସି ବକ୍ର ରାସ୍ତାରେ ତୂମେ 
ସରଳ ଭାବରେ ଗତିକରି ସେହି ସବୁ ବକ୍ରତାମାନଙ୍କୁ ପାରି ହୋଇଯାଇପାରିବ । ଅନ୍ୟ 
କେହି ଆମ ପ୍ରତି ଯେତେ ଗଭୀର ଗର୍ଭ ଖୋନୂୁଥିଲେ ବି, ଆମର ସରଳ ପାଦ ଦୂଇଟି 
ସେ ସବୁ ଗର୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ସହଜରେ ଡେଇଁ ଚାଲିଯାଇପାରିବ | 


କିନ୍ତୁ ସରଳତାର ଅର୍ଥ ବୋକାମି ନୁହଁ; ଅଚେତନତା ନୁହେଁ ଅସତର୍କତା ମଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ | ଅଜ୍ଞାନ, ମୁର୍ଖ, ହୁଡା ଲୋକଟିକୁ ଆମେ ସରଳ ବୋଲି କହିପାରିବା ନାହିଁ । 
ଯଥାର୍ଥ ସରଳ ମର୍ଣିଷଟିଏ ସହଜରେ ସବୁ ଜ୍ଞାନ ପାଇଯାଏ । ସେ ସର୍ବଦା ସଚେତନ 
ଥାଏ । କେତେବେଳେ ବି ସେ ଅସତର୍କ ହୁଏ ନାହିଁ । ତା'ର ବିବେକ ଓ ବିଚାରବୁଵି 
ସର୍ବଦା ଜାଗ୍ରତ ଥାଏ | ତା'ର ଅନ୍ତର୍ବୋଧୁୂ (¡ଆଧା‰|ଠର) ତାକୁ ଅନ୍ଧାର ଭିତରେ ବାଟ 
କଢ଼ାଇ ନେଉଥାଏ | ତଳକୁ ଖସିବାକୁ ହେଲେ ସେ ଳାଚଗୋଟାଳିଟିଏ ଭଳି ସହଜରେ 
ତଳକୁ ଗଡ଼ିଯାଏ । ଉପରକୁ ଉଠିବାକୁ ହେଲେ ହାବେଳି ବାଣଟିଏ ଭଳି ସେ ଖୁସ୍‌ 
କିନା ଉପରକୁ ଉଠିଯାଏ | ଚାରିଆଡ଼େ ବିସ୍ତାରିଯିବାକୁ ହେଲେ ସେ ପାଣିଭଳି ଚତୁର୍ଦିଗ 
ମାଡ଼ିଯାଏ । 

ସବୁଠୁଁ ସୁନ୍ଦର ହେଲା ସରଳ ମଣିଷଟିର ହସ ଏବଂ ସବୁଠାରୁ ପ୍ରାଣବନ୍ତ ହେଲା 
ସରଳ ମଣିଷଟିର ସାନ୍ଧିଧ୍ଯ | 


ସେ ଭକ୍ତିଭାଜନ; ତାଙ୍କପ୍ରତି ଆମ ହୃଦୟରୁ ସହଜରେ ପ୍ରଣିପାତର ଭାବ ଆସୁ 
ଏବଂ ଯେ ଆମର ସ୍ବେହଭାଜନ, ତା ପ୍ରତି ଆମ ହୃଦୟରୁ ସହଜରେ ସ୍ନେହର ଧାରାଟିଏ 
ବହିଆସୁ । 

ଆମର ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ପାଖରେ ନିତ୍ୟ ପ୍ରାର୍ଥନା ହେଉ ପ୍ରଭୁ ! ମୋ ଭିତରୁ 
ସବୂପ୍ରକାର ବକ୍ରତାକୁ ସିଧା କରିଦିଅ । ମୋ ଭିତରୁ ସର୍ବବିଧ କୂଟିଳତା ଓ ଜଟିଳତାର 
ଜାଲଗୁଡ଼ିକ କାଟିକୁଟି ମୋତେ ସର୍ବବିଧ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କର । 

ମୁକ୍ତ ମଣଷିଟିଏ ହିଁ ସରଳ ଓ ସହଜ ମଣିଷ । 
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୩୪୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


Pi 
୧୧୮. ଶ୍ରଦ୍ଧା ହ ମୂଳ 


'ଶୁବ୍ଧାବାନ୍‌ ହିଁ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରେ- ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ହିଁ ସତ୍ୟ ଲାଭ କରେ |” 


ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଲାଗି ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବ ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ! କିନ୍ତୁ ଏହି ଶ୍ରଦ୍ଧା? ବିଷୟଟି 
କ'ଣ ? ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବ ହେଲା ଆମ ମନର ଏକ ଅନୁକୂଳ ଅବସ୍ଥା । ଏହା ମନର ଏକ 
ସରଳ ସୁନ୍ଦର ଆଗ୍ରହ- ଯେକୌଣସି ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ଏବଂ ଯେକୌଣସି ବିଷୟ 
ପ୍ରତି ଏକ ସଦିଛ୍ଛାମୁଳକ ଆଗ୍ରହ | କିନ୍ତୁ ସେହି ଆଗ୍ରହଟି ପଛରେ ଥାଏ ମଧ୍ଯ ବିଷୟଟି 
ପ୍ରତି କିଛି ସମ୍ମାନ ଆଉ ସମ୍ଭମବୋଧ- ଥାଏ ମଧ୍ଯ କିଛି ଆସ୍ଥା ଓ ବିଶ୍ଵାସ । ଆମ 
ମନରେ କୌଣସି ବିଷୟ ପ୍ରତି ବା କୌଣସି ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ବା କୌଣସି ଶ୍ରଦ୍ଧେୟ ବ୍ୟକ୍ତି 
ପ୍ରତି ଶ୍ରବା ଜାତ ହୋଇପାରେ । 


ମୋଟ ଉପରେ ଆମ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବା । ପ୍ରକୃତିର ବିକାଶପାଇଁ ଓ ଅଗ୍ରଗତି ପାଇଁ 
ଆମ ଲାଗି ଏହି ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବଟି ଖୁବ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଆମ ମନ ଭିତରେ ଯଦି ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବଟି 
ଉଦୟ ହୋଇ ନାହିଁ- ତେବେ ଆମେ ଜ୍ଞାନ ପାଇପାରିବା ନାହିଁ“ କି ପ୍ରେମ ମଧ୍ଯ 
ପାଇପାରିବା ନାହିଁ - କି କର୍ମ ମଧ୍ଯ ପାଇପାରିବା ନାହିଁ । ପ୍ରତି ମଣିଷର ପ୍ରକୃତି ଯେପରି, 
ତା'ର ଶ୍ରଦ୍ଧା ମଧ୍ୟ ସେହିପରି । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦଗୀତାରେ ମଣିଷର ପ୍ରକୃତିକୁ ସାତ୍ତିକ, 
ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ଏହି ତିନି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି । ବରଂ ଏହି ତିନି 
ପ୍ରକୃତିର ଲୋକଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଅଲଗା ଅଲଗା ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଗୁଣ ବା ବିଷୟ 
ମଧ୍ଯ ଅଲଗା ଅଲଗା | ତାମସିକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିମ୍ପସ୍ତରର ¦ ତା'ର ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ପଛରେ କୌଣସି ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନ ଥାଏ | ସେ ସ୍ବେଚ୍ଛାଚାରୀ, ଅଜ୍ଞାନ, 
ଅଚେତନ ଭାବେ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରେ | ରାଜସିକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶ୍ରଦ୍ଧା ପଛରେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ଥାଏ ! ସେ ତା'ର ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ ଓ ବହୁତ ଆଡ଼ମ୍ବର ଦେଖାଏ | ତା'ର ଶ୍ରଦ୍ଧା 
କାମନାଯୁକ୍ତ କୋଳାହଳପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଉତ୍ତେଜନାରେ ସର୍ବଦା ଦୃପ୍ତ । କିନ୍ତୁ ସାତ୍ତିକ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଶ୍ରଦ୍ଧା । ଏହା ପଛରେ କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବା ମତଲବ ନ ଥାଏ । ଏହା 
ନୀରବ, ଗଭୀର, ପବିତ୍ର ଓ ଶାନ୍ତ ସମାହିତ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ । ସାର୍ଵିକ 
ଲୋକର ଶ୍ରଦ୍ଧା ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇଥାଏ । ତାମସିକ ଓ ରାଜସିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା କିନ୍ଧୁ ଅସ୍ଥାୟୀ | 


ଜଣକର ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବରୁ ହିଁ ଆମେ ତା”ର ରୁଚି କ'ଣ ଜାଣିପାରିବା; ସେ ଲୋକଟିର 
ପ୍ରକୃତି ଓ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପରିଚୟ ପାଇପାରିବା | ଆପଣ କାହାକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରୁଛନ୍ତିଓ ତାହା 
ଜାଣିଲେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଭିତରର ମଣିଷଟିକୁ ଚିହ୍ନିପାରିବି । ତାମସିକ ଲୋକ ଯାହାକୁ 
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ଶ୍ରଦ୍ଧା ହିଁ ମୂଳ ୩୪୫ 


ଶ୍ରଦ୍ଧା କରେ, ତାକୁ ଗ୍ରାସ କରିବାକୁ ଗାହେଁ । ରାଜସିକ ଲୋକ ଯାହାକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରେ, 

ତାକୁ ନିଜ ପାଖରେ ବନ୍ଧାପକାଏ ଓ ନିଜେ ବି ତା' ପାଖରେ ବନ୍ଧା ପଡ଼ିଯାଏ । ମାତ୍ର 
ସାର୍ତିକ ମଣିଷ ଯାହାକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରେ, ତାକୁ ନିଜ ଖୁଣ୍ଟରେ ବାନ୍ଧେ ନାହିଁ କି ନିଜେ ତା' 

ଖୁଣ୍ଟରେ ବନ୍ଧା ପଡ଼େ ନାହିଁ । ସାତ୍ତିକ ମଣିଷର ଶ୍ରଦ୍ଧା ମୁକ୍ତି ଦିଏ ଓ ନିଜେ ବି ମୁକ୍ତ ଥାଏ । 
ସାତ୍ବିକ ମଣିଷ ଯାହାକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରେ, ତା'ର କଲ୍ୟାଣ ସାଧନ କର |! ସେ କେବଳ 
ଦିଏ | ତାକୁ ଦେଲେ, ସେ ନିଏ ମଧ୍ଯ । କିନ୍ତୁ ତା' ନିଜ ଆଡ଼ୁ ତା'ର କିଛି ପ୍ରତ୍ୟାଶା ନ 
ଥାଏ | 


କିନ୍ତୁ ଏ ସଂସାରରେ ବହୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାହୀନ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର କାହାପ୍ରତି 
ବା କିଛିପ୍ରତି ଗଭୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ଥାଏ । ସେମାନଙ୍କର ମନ, ହୃଦୟ ଓ ଶରୀର କେବଳ 
ନିଜକୁ ନେଇ ଘାଣ୍ତି ହେଉଥାଏ । ଏହିଭଳି ଲୋକେ ପ୍ରାୟଶଃ ମାନସିକ ରୋଗ 
ଭୋଗୁଥାନ୍ତି । 


ଏ ସଂସାରରେ ସମସ୍ତେ ଅନ୍ୟଠାରୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଚାହାନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ ଯେ ତୁମଠାରୁ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଚାହୁଁଛି, ଏହି ସାମାନ୍ୟ କଥାଟିକୁ ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତରେ ଯେ ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ, 
ସେ ଏ ପୂଥବୀର ସବୁକିଛିକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରେ, କାରଣ, ଏ ଜଗତରେ ସବୁକଥା ଆମ ପାଇଁ 
ଶ୍ରଦ୍ଧେୟ | ପ୍ରତିଟି ମଣିଷ, ଶିଶୁ, ଯୁବକ, ବୃବି ଆମର ଶ୍ରଦ୍ଧାର ପାତ୍ର | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁଣବାନ୍‌ 
ଗୁଣବତୀ ଆମର ଶ୍ରଦ୍ଧାର ପତ୍ର-ପତ୍ରୀ | ପ୍ରତିଟି ଗଛଲତା, ବଣପାହାଡ଼, ନଇହଦ, ପଶୁପକ୍ଷୀ 
ଆମର ଶ୍ରଦ୍ଧା ପାଇବାକୁ ଅପେକ୍ଷା କରିଥାନ୍ତି । ଆମର ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ଣ୍ ହୃଦୟର ନୀରବ କୋମଳ 
ସଥନ୍ଦନ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧୁର ଭାବରେ ସ୍ପର୍ଶ କରିଯାଉଥାଏ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ମନରେ ଏକ ଅଜାଣତ 
ଆନନ୍ଦ ବା ଉଲ୍ଲାସ ଜଗେଇ ଦେଉଥାଏ । ଆମର ଶ୍ରଦ୍ଧା ପାଇଲେ ବୈଜ୍ଞାନିକର ମୁଣ୍ଡକୁ 
ତଥ୍ୟଟିଏ ଜୁଟିଯାଏ¬- କବିଟିର ଲେଖନୀରୁ କବିତାଟିଏ ଝରିପଡ଼େ-ଗାୟକର କଣ୍ଠରୁ 
ସୁରଟିଏ ଧ୍ବନିତ ହୋଇଯାଏ । ଆମର କିଞ୍ଚତ୍‌ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ଣ୍ଣ ଯତ୍ଵ ପାଇଲେ ବୁକ୍ଷମାନେ ମଧ୍ଯ 
ପଲ୍ଲବିତ ହୋଇଉଠନ୍ତି- ମୁମୁର୍ଶୁ ବ୍ୟକ୍ତିର କ୍ଷୀଣପ୍ରାଣ ଶରୀରରେ ନବଜୀବନର ସଞ୍ଚାର 
ହୋଇଯାଏ | 


ଏଇ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥବା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଯଥା ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରେ । ଶ୍ରଦ୍ଧାଥବା 
ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଗୁରୁ ତା'ର ଶିଷ୍ୟ ପାଖରେ ତା'ର ଜ୍ଞାନଭଣ୍ଡାର ଖୋଲିଦିଏ ।! ଗଛକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
କରନ୍ଧୁ ଗଛରେ ଫୁଲ ଫୁଟିବ, ଫଳ ଧରିବ | ଗାଇକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରନ୍ତୁ ତା'ର ପହ୍ନାରୁ 
ସ୍ଵତଃ କ୍ଷୀର ଝରିବ ! ପଡ଼ୋଶୀକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରନ୍ତୁ ଆପଣଙ୍କ ଘର ଗାରିପଟେ ସ୍ହ, 
ପ୍ରେମ, ସହାନୂଭୂତିର ବାୟୁମଣ୍ଡଳଟିଏ ଆପଣାଛାଏଁ ସୃଦ୍ଧି ହୋଇଯିବ । 


ଆମର ମଧୁମୟ ଜଗନ୍ନାତା ପ୍ରକୃତିଦେବୀ ଶ୍ରଦ୍ଧାର କ୍ଷୀରସମୁଦ୍ର ଭଳି । ତାଙ୍କ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାର ତୁଳନା ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ଚାହାଣିରୁ ଅନନ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଝରିପଡୁଥାଏ । ତାଙ୍କ ବଚନରୁ 
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୩୪୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଅନନ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଧ୍ଵବନିତ ଓ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହେଉଥାଏ ଏବଂ ତାଙ୍କର ସ୍ପର୍ଶ ଆମ ଦେହର ପ୍ରତିଟି 
ଜୀବକୋଷକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାମୂତରେ ପୂର୍ଣ କରିଦିଏ । ପ୍ରଭୁ ଗାହାନ୍ତିଟ ଆମ ଭିତରେ ସାଇ୍ତିକ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବଟି ଜାଗିଉଠୁ ଓ ସର୍ବଦା ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଜାଗରୂକ ଥାଉ | 


ପ୍ରଭୁ । ଆମର ବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ଶ୍ରଦ୍ଧାରାବରେ ମଧୁମୟ ହେଉ | ଆମର ହୃଦୟକୁ 
ପବିତ୍ର ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଦିଅ ପ୍ରଭୁ ! ଆମର ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଦୃଷ୍ଟିପାତରେ ସମସ୍ତେ 
ଯେପରି ନିଜକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାଜନ ମନେକରନ୍ତୁ | 


ଆମେ ଯେପରି କାହାକୁ ଅବଜ୍ଞା ନ କରୁ, କାହାପ୍ରତି ଅବହେଳା ବା ଅନାଦର 
ପ୍ରଦର୍ଶନ ନ କରୁ । ଆମେ ଯେମିତି କାହାକୁ ଅସମ୍ମାନ ନ କରୁ- କାହାକୁ ଅବିଶ୍ବାସ ନ 
କରୁ । ଆମ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ବଳୟ ଭିତରେ ସାମାନ୍ୟ ବେଙ୍ଗଟିଏ ବି ଯେମିତି ନିରୁଦ୍‌ବେଗରେ 
ବଞ୍ଚ ରହିଥାଉ ! ଆମର ଚାହାଣି, ଆମର ବାକ୍ୟ, ଆମର ସ୍ପର୍ଶ ଯେମିତି କାହା ଭିତରେ 
ସାମାନ୍ୟତମ ଉଦ୍‌ବେଗ ବା ହୀନମନ୍ୟତା ସୃଷ୍ଟି ନ କରୁ ! ଆମ ବ୍ୟବହାରରେ କେହି 
ଯେମିତି ଅପମାନିତ ନ ହୁଅନ୍ତି; କେହି ଯେପରି ନିରାଶ ଓ ବିକଳ ନ ହୁଅନ୍ତି ! 
ପରମଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ଆମେ ଯେମିତି ପରସ୍ପରର କରମର୍ଦ୍ଦନ କରୁ ! ପରମଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ଆମେ 
ଯେମିତି ପରସ୍ତରକୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରୁ ! ଆମର ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉ ଶ୍ରଦ୍ଧାମୟ ଏବଂ ଆମର ଉତ୍ତର 
ମଧ୍ଯ ହେଉ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ । ଆମେ ଯେମିତି ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ଭୋଗ କରୁ ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାର 
ସହିତ ତ୍ୟାଗ କରୁ । ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ମୁଁ ଯେମିତି ତୁମକୁ କିଛି ଦିଏଓ ଏବଂ ସମାନ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ବି ସେମିତି ମୁଁ ତୁମଠାରୁ କିଛି ଗ୍ରହଣ କରେ । 


ମା” ଜଗନ୍ନାତା ! ତୁମର ଏହି ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସଂସାରରେ ମୁଁ କିଛି ଯେପରି ଭାଙ୍ଗି ନ 
ଦିଏଁ- କିଛି ଯେପରି ଫିଟି ନ ଦିଏଁ ! ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ମୁଁ ସବୂକିଛିକୂ ସାଉଁଟୁଥବି | ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ମୁଁ 
ସବୁକିଛିକୁ ସମ୍ପାଦୂଥବି | ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ମୁଁ ସବୁକିଛିକୂ ମିଳାଉଥବି- ମିଶାଉଥବି । ଶ୍ରଦ୍ଧାର 
ସହିତ ସବୁ ଭଙ୍ଗା ଜିନିଷକୂ ଯୋଡୁଥବି । ସବୁରି ହଜିଲା ଜିନିଷକୂ ଖୋଜି ଆଣୁଥବି । 
ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ କରୁଥବି¬ ସମ୍ଭାଷଣ କରୁଥବି¬ ପରିବେଷଣ କରୁଥିବି | 
ମୋ ଆଗରେ ଏଠି ସବୁକିଛି ଶ୍ରଦ୍ଧାର ବସ୍ତୁ ହେଉନ୍ତୁ । ସମସ୍ତେ ମୋର ଶ୍ରଦ୍ଧେୟ ଶ୍ରଦ୍ଧେୟା 
ହୁଅନୁ । ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ପାଛୋଟି ନେବି ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ; ବିଦାୟ ଦେବି ମଧ୍ଯ ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ- 
ଆପଣଙ୍କଠାରୁ ବିଦାୟ ନେବି ମଧ୍ଧ ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ । ଏ ସଂସାର ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସଂସାର ହେଉ | ଏ 
ଜୀବନ ଶ୍ରଦ୍ଧାବିମଶ୍ତିତ ହେଉ |! 


ପ୍ରଭୁ ! ଆପଣ ମୋର ପରମଶ୍ରଦ୍ଧେୟ ହୁଅନ୍ତୁ । ଆମେ ମଧ୍ଯ ଆପଣଙ୍କର 
ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାଜନ ହେବାପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟତା ଅର୍ଜନ କରୁଁ 
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କୃତଜ୍ଞତା ! କେବଳ କୃତଜ୍ଞତା ! ୩୪୭ 


୧୧୯. କୃତଜ୍ଞତା ! କେବଳ କୃତଜ୍ଞତା ! 


ଜୀବନ-ପାତ୍ର ମୋ ଭରିଛ କେତେମତେ 
ନ ଦେଲ ବୋଲି କିଛି କହିବି କି ହେ ଆଉ ? 
x x x 


ତରଣୀ ମୋର ତବ ସାଗରେ ବହିଯାଉ... ! ” 


ଭକ୍ତକବି ବୈକୁଣ୍ଠନାଥ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କର ଏହି ବିଖ୍ୟାତ ପଦଟି କାନରେ 
ପଡ଼ିଲାମାତ୍ରେ ମନ ଓ ହୃଦୟ ଏକ ଅଶ୍ରଳ ଅସ୍ତିବାଚକତାରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ । 
ସେହିପରି ଶ୍ରୀମା' ଙ୍କ ମୁଖନିଃସୂତ “ ହେ ପ୍ରଭୁ ! ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଘରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁସବୁ 
ଅପରୂପ ସମ୍ପଦ ଦାନ କରୁଛ...” 


ଏହିସବୁ ଭାବ ମନକୁ ଆସିଗଲେ ଛାଏଁ -ଛାଏଁ ଦୁଇ ହାତ ଆମର ଯେଡ଼ି 
ହୋଇଯାଏ ପ୍ରଣତିମୁଦ୍ରାରେ । ଦୁଇ ଆଖରେ ଅଶ୍ରୁ ଜମିଉଠେ; ଆଖୁ ବୁଜି ହୋଇଯାଏ; 
ମଥା ଆପଣାଛାଏଁ ନଇଁଯାଏ; ନିଜକୁ କେଡ଼େ ଅବନତ ଲାଗେ । ବାରମ୍ବାର ସେହି 
ପଦଟି ଏକ ଅପୂର୍ବ ରାଗିଣୀରେ ହୃଦ-କେନ୍ଦରାରେ ବାଜିଉଠେ । 


କୃତଜ୍ଞତା ! କୃତଜ୍ଞତା ! ଗୁରୁ କହୂଛନ୍ତିଓ ଏହାଠାରୁ ବଳି ଗଭୀର ଶୁଦ୍ଧ ଅନୁଭବ 
ଆଉ ନାହିଁ । କିନ୍ଧୁ ଏହି ଅନୁଭବଟି ଆମଭଳି ସାଧାରଣ ମଣିଷଙ୍କ ହୃଦୟ ଭିତରକୁ 
ସହଜରେ ଆସେ ନାହିଁ । ତାହା ସ୍ଥାନରେ କିନ୍ତୁ ଏକ ଘୋର ଉତ୍ତପ୍ତ ଅଶାନ୍ତ ଅନୁଯୋଗ 
ଆଉ ଅଭିଯୋଗଭରା କୃତଘୁତାର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରେ ଆମେ ସବୁବେଳେ ନିଜେ ଛଟପଟ 
ହେଉଥାଉ ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବି ସନ୍ତପ୍ର କରୁଥାଉ | ଯାହା ହୃଦୟରେ ଏହି କୃତଜ୍ଞତାର 
ଭାବ ନାହିଁ, ବୋଧ ନାହିଁ, ତାହାର ହୃଦୟଟି ନିତାନ୍ତ ଏକ ଅଭାବୀ ହୃଦୟ- ଦୀନ ଆଉ 
ଦରିଦ୍ର ହୃଦୟ । ସେ ଯେତେ ପାଇଲେ ବି ଖୁସି ହୁଏ ନାହିଁ । ସେ ସବୁବେଳେ ନିଜକୁ 
ସବୂଠାରୁ ଯୋଗ୍ୟ ମନେ କରୁଥାଏ ଓ ସବୁଠାରୁ ନିଜ ପାଇଁ ସବୂତକ ଦାବି କରୁଥାଏ 
ଏବଂ ଯାହାସବୁ ସେ ପାଇଛି, ସେତକ କୂଆଡ଼େ ତା'ର ଏକମାତ୍ର ପ୍ରାପ୍ୟ ଓ ତା'ଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ସେ ଅଧ୍ବକା ପାଇବାପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟତମ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ଭାବି ମନେ ମନେ ଫୁଲି 
କରିଥାଏ । 


କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ କ'ଣ ସେଇଆ ? ଆମେ ଯାହାସବୁ ଏବେ ପାଇଛୁ, ଆମେ 
କ'ଣ ସେଥୁପାଇଁ ସତରେ ଯୋଗ୍ୟ ? ଯଦି ବା ଯୋଗ୍ୟ, ତେବେ କ'ଣ ଆମେ ଏକମାତ 
ଯୋଗ୍ୟ ? ଆମଭଳି ବା ଆମଠାରୁ ଅଧକ ଆଉ କେହି ଏତେକ ପାଇବାପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ 
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୩୪୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ନାହାନ୍ତି ୨ ଆମେ ଯଦି ସାମାନ୍ୟମାତ୍ର ନମ୍ର ଆଉ ନମନୀୟ ହୋଇ ସଚେତନ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଦେଖିବା, ତେବେ ନିଶ୍ଚୟ ଜାଣିପାରିବା ଯେ, ଆମେ ଅନେକ ଜିନିଷ ପାଇଛୁ ବା 
ଆମକୁ ଅନେକ ଜିନିଷ ଏପରି ଦିଆଯାଇଛି ଯାହାପାଇଁ କି ଆମେ ସତରେ ଯେଗ୍ୟ 
'ନୋହୂ । କିନ୍ତୁ ଆମେ ଏତେ ଦୁର୍ବିନୀତ ! ଏଡ଼େ ପୁଣି ସ୍ଵାର୍ଥକୈନ୍ଦରିକ ଏତିକି ସାମାନ୍ୟ 
କଥା ଆମେ ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ ଯେ, ଆମକୁ ଆମର ଯୋଗ୍ୟତାଠାରୁ ବହୁତ ବହୁତ ବେଶି 
ଦିଆଯାଇଛି । ଅପରପକ୍ଷରେ, ଯୋଉସବୁ କଥା ଆମେ ପାଇବାପାଇଁ ସବୁବେଳେ 
ଲାଳାୟିତ ହେଉଛୁ ଅଥବା ଯାହାସବୁ ଆମକୁ ମିଳି ନାହିଁ ବୋଲି ଆମର ମନଭିତରେ 
ଦିନରାତି ଅଭିଯୋଗର ତାଣ୍ଡବ ଚାଲିଛି ସେଥୁପାଇଁ କ'ଣ ପ୍ରକୃତରେ ଆମର ଯୋଗ୍ୟତା 
ଅଛି ? ପୁଣ୍ୟବଳ ଅଛି ? 


ପ୍ରକୃତ ଭକ୍ତ ବା ଧାର୍ମିକ ମଣିଷଟିଏ ବରଂ ଭାବେ ମାଛଟିଏ ଯେମିତି ପାଣି 
ଭିତରେ ରହି ବଞ୍ଚଛି, ଆଉ ସବୁବେଳେ ସନ୍ତରଣଲୀଳାରେ ମଜିରହିଛି- ମୁଁ ସେହିପରି 
ପ୍ରଭୁଙ୍କର ପ୍ରଚୁର ଅହେତୁକୀ କ୍ୃପାଦାନରେ ହିଁ ବଞ୍ଚଛି ଆଉ ଆନନ୍ଦ ପାଉଛି । ପ୍ରଭୁଙ୍କର 
ସେହି ଅହେତୁକୀ କୃପା ଯଦି ମୋ ଉପରୁ କୌଣସି କାରଣରୁ ଘୁଞ୍ଚଯାଏ, ତେବେ 
ମୋର ବଞ୍ଚବା ମଧ୍ଯ ଅସମ୍ଭବ ହୋଇପଡ଼ିବ । କ'ଣ ଭଲା ମୋତେ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ? 
କଣ ଭଲା ମୋତେ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ଦିଆଯାଉ ନାହିଁ ? 


ମୁହୁ୍ଟିଏ ଚୂପ୍‌ ହୋଇ ନିଜକୁ ପ୍ରଶ୍ନ କର ତ ଦେଖି !¬ ଏହି ମୁହୂର୍ଭ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ମୋର ଶ୍ବାସପ୍ରଶ୍ବାସକୁ ଏତେ ସାବଲୀଳ ଭାବେ କିଏ ଚଲାଉଛି ? କିଏ ମୋର 
ହୃଦସ୍ପନ୍ଦନକୁ ଏପରି ଛନ୍ଦୋମୟ କରି ରଖିଛି ? କିଏ ମୋତେ ଏତେ ଏତେ ମାରାତ୍ସକ 
ରୋଗକବଳରୁ ମୁକ୍ତ ରଖିଛି ? କିଏ ମୋତେ ଏତେ ଏତେ ଆପଦ-ବିପଦରୁ ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ରକ୍ଷା କରିଆସିଛି ? ମୋର ଅନିଷ୍ଟକାରୀମାନଙ୍କ ଦୂଷ୍ଟଚକ୍ରାନ୍ତକୁ କିଏ ଏତେ ଥର ପଣ୍ଡ 
କରିଦେଇଛି ? କିଏ ମୋର ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କୁ ମୋ ପାଖରେ ଆବଶ୍ୟକବେଳେ 
ପହୁଁଚାଇଦେଇଛି ? ଆହା! ଏ ଜୀବନରେ ମୁଁ କେତେ ପ୍ରେମୀଜନମାନଙ୍କର ସ୍ବେହ- 
ମମତା ନ ପାଇଛି ! କିନଧୁ ପ୍ରତିଦାନରେ କାହାକୁ କ'ଣ ମୁଁ ଦେଇପାରିଛି ? 


ମୋର ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ କେତେ ମୁକ୍ତ ଉଦାର ଏଇ ଆକାଶ! ମୋର ପାଦତଳେ 
କେତେ ଧୀରସ୍ପିର ଆଉ ସହିଷ୍ଣୁ ଆମର ଏଇ ପୂଥବୀ ! ଯୋଉ ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କରୁ ସୁମିଷ୍ 
ଫଳ ତୋଳି ମୁଁ ଖାଇଛି ଯୋଉ ଗଛମାନଙ୍କର ସୁନ୍ଦର ସୌରଭପୂର୍ଣ୍ଣ ଫୁଲଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖି 
ମୁଁ ଆନନ୍ଦ ପାଇଛି, ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତିଦାନରେ ମୁଁ କ'ଣ ଦେଇପାରିଛି ? କାହାର ରଣ 
ଭଲା ମୁଁ ଶୁଝିପାରିଛି ? ପିତୃରଣ, ମାତୃରଣ, ସ୍ବାମୀରଣ, ପତ୍ନୀରଣ, ଭାଇଭଭଣୀଙ୍କ 
ରଣ, ପଡ଼ୋଶୀମାନଙ୍କ ରଣ, ଶିକ୍ଷକମାନଙ୍କ ରଣ, ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କ ରଣ କାହା ରଣ ମ: 
ଭଲା ଶୁଝିପାରିବି ୨ ଯୋଉ ଡାକ୍ତର ମୋର ପୁଅକୁ ମୂତ୍ୟୁମୁହଁରୁ ଛଡ଼ାଇ ଆଣିଲେ 
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କୃତଜ୍ଞତା ! କେବଳ କୃତଜ୍ଞତା ! ୩୪୯ 


ଯୋଉ ନର୍ସ ମୋର ପତ୍ନୀଙ୍କ ଦେହ-ଦୁଃଖବେଳେ ତାଙ୍କର ଏତେ ସେବା କଲେ- ମୁଁ 
ସେମାନଙ୍କ ରଣ ଶୁଝି ପାରିବି କି ୨ ଯୋଉ ସଦାଶୟ ଭଦ୍ର ପୋଷ୍ଟମ୍ୟାନ୍‌୍ଜଣକ 
ଖରାବର୍ଷାରେ ମୋ ଘରେ ଆଣି ଚିଠି ଆଉ ଟେଳଲିଗ୍ରାମ୍‌ ସବୁ ଠିକ୍‌ ସମୟରେ 
ପହୁଁଚାଇଦିଅନ୍ତି- ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ସେବା ବିନିମୟରେ କ'ଣ ଦେଇପାରିବି ? ଖରାବର୍ଷା- 
ଶୀତର ପ୍ରକୋପ ଭୋଗି ଯୋଉ କୃଷକମାନେ ଏ ପୂଥବୀକୁ ଶସ୍ଯ ଯୋଗାଉଛନ୍ତି 
ଖରାବର୍ଷା-ତୁଷାରକୁ ଭୂକ୍ଷେପ ନ କରି ଯେଉଁ ସୈନିକମାନେ ଜୀବନକୁ ପାଣିଛଡ଼େଇ 
ମୋ ଦେଶର ସୀମାକୁ ଦିନରାତି ଜଗି ରହିଛନ୍ତି "ସେମାନଙ୍କ ରଣ ଆମେ ଭଲା କିପରି 
ଶୁଝି ପାରିବା ? ଯେଉଁ କବି, ଶିଛୀ, ଗାୟକମାନେ ଆମ ହୃଦୟରେ ଅପରୂପ ଭାବ 
ଅନୁଭବର ତରଙ୍ଗ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି କିଏ ସେମାନଙ୍କର ଏଇ ଅମୂଲ୍ୟ ରଣ ଶୁଝି ପାରିବ ? 
ଯୋଉ ସବୁ ମହାନ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ଆମ ମଣିଷ ଜାତିର ଜ୍ଞାନର 
ସୀମାକୁ ବଢ଼ାଇ ଚାଲିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ସେହି ମୂଲ୍ୟାତୀତ ଅବଦାନର କିବା ପ୍ରତିଦାନ 
ଆମେ ଦେଇପାରିବୁ ? ଯେଉଁସବୁ ସାଧୁ ସନ୍ଧ ଯୋଗୀ ଓ ଦେବପୁରୁଷ ମହାତ୍ସାମାନେ 
ଏହି ଅପାର ଅଗମ୍ୟଯ ମାୟାନ୍ଧକାର ପରିପୂର୍ଣ ଜୀବନ-ସମୂଦ୍ରକୁ ସହଜରେ 
ପାରିହୋଇଯିବାପାଇଁ ଆମ ଲାଗି ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରେମ, ଭକ୍ତି ଓ କର୍ମର ନିରାପଦ ଭେଳାସବୁ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଦେଇଯାଇଛନ୍ତି, ଆମେ ସେଥୁଲାଗି ସେମାନଙ୍କୁ କ'ଣ ଦେଇପାରିବା ? 


କୃତଜ୍ଞତା ! କେବଳ କୃତଜ୍ଞତା ! ଅଶୁସଜଳ ବିନମ୍ର ବିନୀତ କୃତଜ୍ଞତା ! ସକାଳୁ 
ଶଯ୍ୟାତ୍ୟାଗ କରିବା ପରଠାରୁ ରାତିରେ ବିଛଣାକୁ ଯିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ଜଗତ୍ରେ ସବୁକିଛି 
ପ୍ରତି, ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଓ ଶେଷରେ ଏସବୁର ପରମସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ପାଳକଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମ ହୃଦୟ 
ପ୍ରତିମୁହୂର୍ଗରେ ଯେପରି ପରମ କୃତଜ୍ଞତାବୋଧରେ ପରିପୂର୍ଣ ହୋଇଉଠେ ! ଆମକୁ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ରଣ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । ସମସ୍ତଙ୍କ ରଣର ବୋଝ ନିଜ ଶରୀରରେ 
ବହନକରି ନମନୀୟ ଚିତ୍ତରେ ଜୀବନ-ପଥରେ ଚାଲିବାକୁ ହେବ । ଦୂର କରିବାକୁ 
ହେବ ଆମ ନିଜ ଯୋଗ୍ୟତା ବିଷୟରେ ଆମର ମନଗଢ଼ା ଅଳୀକ ବିଶ୍ଵାସ । ସବୁକିଛି 
ଦାବି, ଅଭିଯୋଗ, ପ୍ରତ୍ୟାଶା ଓ ଅଧକ ପାଇବାର ଆଶାକୁ ଆମ ହୃଦୟରୁ ସମୂଳେ ଦୂର 
କରିବାକୁ ହେବ । 


ଭଗବାନ୍‌ ! ତୁମ ସୃଷ୍ଟ କୋଟି କୋଟି ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭିତରେ ମୁଁ ଗୋଟିଏ ଅତି 
ନଗଣ୍ୟ ଜୀବ ! ତଥାପି, ତୁମର କୃପା ଓ ଅଭୟ ମୋ ଉପରେ ଏକ ଛତ୍ରଭଳି ମୁଁ ସର୍ବଦା 
ଅନୁଭବ କରୁଛି । ତୁମ ପାଖେ ମୁଁ ପ୍ରତିମୁହୂର୍ଭରେ କୃତଜ୍ଞ ରହିଛି । 


କୃତଜ୍ଞତା ! ଆହା, କୃତଜ୍ଞତା ! ସେହି ନମ୍ର ନମନୀୟ ନୀରବ ଅଶ୍ମସଜଳ 
କୃତଜ୍ଞତା | ଏହି କୃତଜ୍ଞତାଇ ଭକ୍ତି ଓ ଏହାହିଁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରେମ ! 
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୩୫୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୧୨୦. ସମର୍ପିଦେଲି, ପାଇଲି ସର୍ବ... 


ଆମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଗୋଟିଏ ଭଜନ ଅଛି ଯାହାର ମୂଳ ପଦଟିର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
' ହେ ପ୍ରଭୁ । ଆପଣଙ୍କ ପାଦପଦ୍ଧରେ ମୁଁ ମୋର ସବୁକିଛିକୁ ସମପଣ କରିଦେଲି । ତା'ପରେ 
ମୋର ଅନୁଭବ ହେଲା ଯେ, ମୁଁ ସବୁକିଛି ପାଇଯାଇଛି । 


ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେ ଭଲପାଏ, ଯେ କେବଳ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ବଞ୍ଚିବାକୁ ଚାହେଁ, 
ତା'ର ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଭଶ୍ଵରମୟ ହେଉ, ସେ ହିଁ ତା' ନିଜକୁ ଓ ତା'ର ସବୁକିଛିକୁ 
ନିର୍ବିଚାରରେ ତାର ପ୍ରିୟତମ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ କରିଦିଏ । ସେ ଆନ୍ତରିକଭାବେ 
କହେ- ପ୍ରଭୁ ! ଏଣିକି “ ମୁଁ ମୋର ନୂହଁ, ଆପଣଙ୍କର | ମୋର ବୋଲି ଏହି ସଂସାରରେ 
ମୁଁ ଯାହାକିଛି ଧରିଥଲି, ସେସବୁକୁ ମୁଁ ଏଇ ମୁହୂର୍ଭରୁ ଆପଣଙ୍କ ପାଦତଳେ ସମର୍ପି 
ଦେଉଛି । ମୋର ସ୍ତ, ପୁତ୍ର, କନ୍ୟା, ପିତାମାତା, ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ମୋର ଯେ 
ସ୍ନେହ ଆସକ୍ତି, ସେସବୂକୁ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ସମର୍ପିଦେଲି । ମୋର ଧନ, ଘର, ବୃଭି, 
ଯଶ, କୀର୍ଭି ଏ ସବୁକିଛିକୂ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ସମର୍ପିଦେଲି । ଶେଷରେ ମୋର ଦେହ, 
ପ୍ରାଣ, ମନ, ବୁଝି, ଅହଂକାର ଏବଂ ମୋର ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା ସବୁ ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ ଗୁଣ 
ରହିଛି ସେସବୁକୁ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ପାଦତଳେ ସମର୍ପି ଦେଉଛି ମୋର ବୋଲି 
ଅଉ କିଛି ନ ରହୁ । ମୋର ଏଇ ମୁଁତ୍ଵ ମଧ୍ୟ ଲୋପ ପାଇଯାଉ । “ ମୁଂ ସ୍ଥାନରେ 'ତୁମେ' 
ହିଁ ରୁହ । ଏଣିକି ମୋର ଭଲ, ମନ୍ଦ, ଅତୀତ, ବର୍ଭମାନ, ଭବିଷ୍ୟତ୍‌ ସବୁ ତୁମର । 
ମୋର ଜୀବନ ଓ ମୂତ୍ଯୟୁ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ତୁମ ପାଦତଳେ ସମର୍ପିଦେଲି । 

ଅର୍ଜୁନ ଏହି ମର୍ମରେ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତରରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କହିଥିଲେ- ‘ହେ କୃଷ୍ଣ! ମୁଁ 
ଏବେ ବୂଝିଲି ଯେ ତୁମେ ମୋର ବନ୍ଧୁ ସତ, କିନୁ ନିଖୁଳ ବିଶ୍ଵଝଟଚରାଚରର ମଧ୍ଯ 
ବିଧାତାପୁରୁଷ ଭଗବାନ୍‌ | ଜୀବନର ଏଇ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ମୋର କ'ଣ କରିବା ଉଚିତ 
ଓ ଅନୁଚିତ ତାହା ମୁଁ ଆଦୌ ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ | କାରଣ, ମୋର ମନ ଓ ବୁଦି କାର୍ପଣ୍ୟ 
ଦୋଷରେ ଦୁଷ୍ଟ । କାର୍ପଣ୍ୟ ଦୋଷର ଅର୍ଥ ମୋର ମନ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁ 
ନାହିଁ । କାରଣ, ମୋର ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ନାହିଁ। ମୋର ମନ ଏକେ ତ କ୍ଷୁଦ୍ରତ 
ସେଥିରେ ପୁଣି ନାନାପ୍ରକାର କ୍ଷୁଦ୍ର ଆବେଗ, ପ୍ରବେଗ, ଆସକ୍ତି ଲୋଭ, ଭୟ, କ୍ରୋଧ, 
ଦୟା, ସଙ୍କୋଚ ପ୍ରଭୁତି ପ୍ରାଣିକ ଓ ମାନସିକ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ମୋର ଶୁଦ୍ଧ ବୁବ୍ଧିକୁ ଅଶୁଦ୍ଧ ଓ 
ମଳିନ କରିଦେଇଛନ୍ତି । ମୋର ମୂଳସ୍ଵଭାବ ନଷ୍ଟ ଓ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି । ମୋର ସମଗ୍ର 
ଚେତନା ମୂଢ଼ତାରେ କ୍ଲୀବ ପାଲଟି ଯାଇଛି । ହେ କେଶବ ! ହେ ଭଗବାନ୍‌ ! ମୁଁ କଂ ଣ 
କରିବା ଉଚିତ, କ'ଣ କରିବା ଅନୁଚିତ, ତାହା ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ । ଏଇ ମୁହୂର୍ଭରେ ମୁଁ 
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ସମର୍ପି ଦେଲି, ପାଇଲି ସର୍ବ... ୩୫୧ 


ଆପଣଙ୍କୁ ଗୁରୁରୁପେ ଗ୍ରହଣ କରି ଆପଣଙ୍କ ପାଖେ ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲି ଓ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ 
କରିଦେଲି । ଯାହା ନିଶ୍ଚିତ ମୋର କରିବାର କଥା, ତାହା ମୋତେ କହନ୍ତୁ ବା ମୋ 
ଅନ୍ତର ଭିତରେ ନୀରବରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦିଅନୁ- ମୁଁ ତାହାହିଁ ପାଳନ କରିବି । 


ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ନିକଟରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିଦେଲେ 
ସମଗ୍ରଭାବେ | ତାଙ୍କ ପାଖେ ଶରଣାପନ୍ନ ମଧ୍ୟ ହେଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ' ଗୁରୁ' ରୁପେ ଗ୍ରହଣ 
କଲେ | ତାଙ୍କର କର୍ରବ୍ୟ ଅକର୍ଭବ୍ୟ ବିଗ୍ର କରିବାର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଦାୟିତ୍ଵ ମଧ୍ୟ ଆଉ 
ରହିଲା ନାହିଁ । ସେ ନିଜର ଚିତ୍ତବୃଭତିକୁ ବିରୋଧ କରିଦେଲେ; ନିଜ ଭିତରେ ଚୁପ୍‌ 
ହୋଇଗଲେ । ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ପରୋକ୍ଷରେ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ଯାହା ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଆସିବ- 
ତାକୂଇ ବିନା ତର୍କ-ବିଗ୍ାରରେ ମାନିନେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଗଲେ | ସେ ଆଉ ତାଙ୍କ 
ଭବିଷ୍ୟତ କଥା ବା ଲାଭ-ଅଲାଭ, ଶୁଭ-ଅଶୁଭ କଥା ଭାବିଲେ ନାହିଁ ବା ନିଜ ଉପରେ 
ରଖିଲେ ନାହିଁ । ସେ ସଫା କହିଦେଲେ ଯେ- ଏହି ସଂସାର-ସଂଗ୍ରାମରେ, ଜୀବନ- 
ସଂଗ୍ରାମରେ କ'ଣ କର୍ଭବ୍ୟ କ'ଣ ଅକର୍ଭବ୍ୟ, ଜାଣିବାର କ୍ଷମତା ତାଙ୍କର ନାହିଁ, ଭଶ୍ଵର 
ତାହା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରନ୍ତୁ । ସେଥରରେ ଲାଭ ହେବ କି କ୍ଷତି ହେବ - ସେକଥା 
ମଧ୍ଯ ସେ ଆଉ ଭାବିବେ ନାହିଁ । ଲାଭ ହେଲେ ତାହା ସେହି ଭଗବାନଙ୍କର, କ୍ଷତି 
ହେଲେ ବି ତାହା ସେହି ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର | ଏହା ହେଲା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମର୍ପଣର ରୀତି ଓ 
ଗୁଣ । 

କିନ୍ତୁ ବାହାରକୁ ଅବିକଳ ସେହିପରି ଜଣାଯାଉଥବା ଆଉ ଏକ ସମର୍ପଣବୃର୍ତିର 
କଥା ମଧ୍ଯ ମହାଭାରତରେ ଅଛି । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦୂଷ୍ଟ ଦୂର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ସବୁ ଭଲକଥା 
ବୁଝାଇସାରିବା ପରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ କହିଲେ“ ହେ କୃଷ୍ଣ ! ମୁଁ ଜାଣିଛି ଧର୍ମ କ'ଣ ! 
ଅଧର୍ମ କାହାକୁ କହନ୍ତି, ତାହା ମଧ୍ୟ ମୋତେ ଜଣାଅଛି । କିନ୍ତୁ ମୋର ଧର୍ମରେ ପ୍ରବୃଭି 
ହେଉ ନାହିଁ, କି ଅଧର୍ମରୁ ନିବୃଭି ଆସୁ ନାହିଁ । ତେଣୁ ମୁଁ ଜାଣିସାରିଲିଣି ଯେ, ହେ 
ହୃଷୀକେଶ ! ତୁମେ ମୋ ଭିତରେ ରହି ମୋତେ ଯାହା କରିବାକୁ ପ୍ରବର୍ଭାଉଛ ମୁଁ 
ତାହାହିଁ କରୁଛି । 


ଅର୍ଜୁନ ଓ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଦୁହିଁଙ୍କ ଉକ୍ତିରୁ ଜଣାପଡୁଛି ଯେ, ସେମାନେ ଦୁହେଁଯାକ 

ଯେଝା ରୀତିରେ ଓ ଯେଝା ଭାବରେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କଠାରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିଛନ୍ତି | 
କିନ୍ତୁ ଦୂହିଙ୍କ ଉଚ୍ତିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ଆମେ ବୁଝିବା ଯେ, ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମର୍ପଣ ହିଁ 
ପ୍ରକୃତ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ସମର୍ପଣ ଏବଂ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ସମର୍ପଣ ହେଲା ଅହଂକାରୀ ସମର୍ପଣ । 
ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତାଙ୍କର ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଓ ମୁଢ଼ତାରେ ଆଛନ୍ନ ଥିବାରୁ ସେ 
ଧର୍ମାଧର୍ମ, କର୍ବ୍ୟ ଅକର୍ଭବ୍ୟ ଠିକ୍‌ ବୁଝିପାରୁ ନାହାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଗର୍ବ ଓ 
ଉଦ୍ଧଭାବେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସେ ଧର୍ମ କ'ଣ ଓ ଅଧର୍ମ କ'ଣ ଜାଣନ୍ତି । ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
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୩୫ ୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଅହଂକାରୀ, ଉଦ୍ଧତ ଓ ଅନମନୀୟ ଥିବାରୁ ତାଙ୍କର ମନ, ବୁବ୍ି ଓ ପ୍ରାଣ ମଧ୍ଯ ମୂଢ଼ଭାବରେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଛି । ମୂଢ଼ ପ୍ରାଣ ଓ ମୂଢ଼ ମନ, ମୂଢ଼ ବୁଝି କେବେବି ଧର୍ମ ଅଧର୍ମ ଠିକ୍‌ ବା 
ଭୁଲ୍‌ ଜାଣିପାରିବ ନାହିଁ । ସେ ତା'ର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ କାମ କରିଯିବ; ତା'ର ଖିଆଲ୍‌ 
ଅନୁଯାୟୀ କାମ କରିଯିବ; ତା'ର ମନରେ ନାନାଦି କ୍ରିୟା-ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଗାଲିଥବ | ତା'ର 
ପ୍ରାଣରେ ନାନାଦି ଆବେଗ, ପ୍ରବେଗ ଓ ଉଦ୍‌ବେଗ ହେଉଥିବ | ମିଥ୍ୟା, ଛଳନା, 
ହିଂସା, ଇର୍ଷା, ଲୋଭ, ଅସୂୟା, ଗର୍ବ, ତାବ୍ଧତ୍ୟାଦି ଅଦିବ୍ୟ ଚିତ୍ତବୃତତି ଓ ପ୍ରାଣବୃତ୍ିରେ 
ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେଲେ, କେହି କେବେ ଭଲା ଠିକ୍‌ କ”ଣ ବା ଭୁଲ୍‌ କ'ଣ ବୁଝିପାରେ ? 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ନିଜର ଦୂଷ୍ଟମନ, ଦୂଷ୍ଟପ୍ରାଣ ଓ ଦୁଷ୍ଟବୁବିର ପ୍ରରୋଚନାରେ ଚାଲୁଥିଲେ ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ | କିନ୍ତୁ ନିଜ ଉପରୁ ଦୋଷ ଛଡ଼ାଇବାକୁ ଯାଇ କହୁଥିଲେ ଭଗବାନ୍‌ 
ତାଙ୍କ ଭିତରେ ରହି ତାଙ୍କୁ ଯେଉଁ କାମ କରିବାକୁ ପ୍ରବର୍ଭାଉଛନ୍ତି ସେ ସେଇ କଥା 
କରୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର କିଛି ଦୋଷ ନାହିଁ । ପାପାରାରୀମାନେ, ଅସତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଓ ଗର୍ବୀ 
ଉଦ୍ଧତ ଲୋକମାନେ ମିଥ୍ୟା ଓ ପାପକର୍ମ କରନ୍ତି- କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦାୟୀ କରିଦିଅନ୍ତି । 
ଧୂର୍ଭଲୋକମାନେ ଏହିପରି କହି ନିଜ ଇଚ୍ଛାକୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଇଛା ବୋଲି ଚଳାଇଦିଅନ୍ତି । 


ଏପରି ` ସମର୍ପଣରେ ଦୀନତା ନାହିଁ ନମନୀୟତା ନାହିଁ ନୀରବତା ନାହିଁ 
ନିରୀହତା ନାହିଁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ପାଖେ ଆତ୍ସଦାନ ନାହିଁ ଦିବ୍ୟ କର୍ମ କରିବାକୁ ସଂକଳନ 
ନାହିଁ କି ଉଦ୍ୟମ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ନିଜର ଅହଂକୁ ଲୋପକରି ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖେ ଶରଣାପନ୍ନ 
ନାହିଁ- ନିଜକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବାର ଭାବ ନାହିଁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ପାଖେ ବାଧ୍ଯତା ଭାବ 
ନାହିଁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଆଦେଶ ପାଇଁ ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଏପରି ସମର୍ପଣ ଆତ୍ସ- 
ପ୍ରତାରଣା ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ | କିନ୍ତୁ ଏପରି ସମର୍ପଣ କରି କେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଠକିପାରେ ନାହିଁ । 


କିନ୍ତୁ 3 ପ୍ରକୃତ ସମର୍ପଣ ହେଲା- ସମଗ୍ରଭାବେ ପୂର୍ଣ୍ଠାଙ୍ଗ ସମର୍ପଣ । ଏହାହିଁ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ନିକଟରେ ପୂର୍ଣଭାବେ ଆତ୍ସସମର୍ପଣ । ଏହି ସମର୍ପଣର ଭାବ ଆସିଲେ ଆଉ ନିଜର 
ବୋଲି କିଛି ରହେ ନାହିଁ; ଏପରିକି ନିଜେ ମଧ୍ୟ ଆଉ ନିଜର ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ । 
ଏପରି ସମର୍ପଣରେ ସବୁକିଛି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏପରି ସମର୍ପଣ କରିପାରିଲେ, 
ଏ ସାରା ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ୟ ନିଜର ହୋଇଯାଏ । ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଆମର ୮ମୁଁତୃଵ'କୁ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦେଇଦେବା- ସେତେବେଳେ ଆମେ ଆମର ଅସଲ 'ମୁଁତ'କୁ ଫେରିପାଇବା । 
ଏହି ଅସଲ ମୁଁତ୍ଵ ହେଲା ଆତ୍ସା । ସେତେବେଳେ ଆମେ ସର୍ବଭୂତକୁ ଆତ୍ସବତ୍‌ 
ଦେଖିପାରିବା । ଏହାକୁ କୂହାଯାଇଛି- ସବୁ ଛାଡ଼ିଲେ ହିଁ ସବୁ ପାଇବ | 


ଅର୍ଜୁନ ଓ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର ନିଜ ସହିତ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥଲା, ସେମାନଙ୍କ ସମର୍ପଣ ମଧ୍ଯ ତଦନୂଯାୟୀ ହୋଇଥିଲା । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମର୍ପଣ 
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ସମର୍ପି ଦେଲି, ପାଇଲି ସର୍ବ... ୩୫୩ 


ଥିଲା ବିନମ୍ର ଓ ଉତ୍ସର୍ଗମୟ, ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖେ ଶିଷ୍ୟର ସମର୍ପଣ; ଏବଂ ଦୁୂର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ 
ସମର୍ପଣ ଭିତରେ ଥିଲା ତାଙ୍କର ଞିବ୍ଧତ୍ୟ ଓ ଅହଙ୍କାରର ଦାମ୍ଭିକ ଉଚ୍ଚାରଣ | ତଦ୍ଵାରା ସେ 
ନିଜ ଉପରୁ ସମସ୍ତ ଦୋଷ ଛଡ଼ାଇ ଭଶୁରଙ୍କ ଉପରେ ଲଦି ଦେଇଥଲେ ଏବଂ ନିଜ 
କାର୍ଯ୍ୟର ଶ୍ରେୟତାକୁ ଛାଡ଼ି ପ୍ରେୟତା ପାଇଁ ଭଶଵରଙ୍କୁ ହିଁ ଦାୟୀ କରୁଥିଲେ । ଏହି ପ୍ରକାର 
ସମର୍ପଣ କିନ୍ଧୁ ଯଥାର୍ଥ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ସମର୍ପଣ ନୁହେଁ; କିନୁ ସର୍ବଶେଷ ଓ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସମର୍ପଣ 
ହେଲା- ଭକ୍ତର ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରେ ଆତ୍ସସମର୍ପଣ | ଏଇ ଆତୁସମର୍ପଣ ମଧ୍ଯ ଦୂଇ ପ୍ରକାର 
ହୋଇପାରେ- ଭୟଜନିତ ଓ ପ୍ରେମଜନିତ | ଯେଉଁମାନେ ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ଭାବେ ସେହି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବଜ୍ଞାତା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ମହିମା ଓ ପ୍ରାକର୍ମ ବୁଝିପାରନ୍ତି ଓ 
ଦେଖିପାରନ୍ତି, ସେମାନେ ଭୟରେ ଅଭିଭୂତ ହୋଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ 
କରିଦିଅନ୍ତି । ରୋଗ, ଶୋକ ଓ ବିପଦରେ ମଧ୍ଯ ଅସହାୟ ହୋଇ ନିରାଶ ହେଲାବେଳେ 
ଆମେ ନିଜକୁ ଓ ନିଜ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପାଖେ ସମର୍ପଣ କରିଦେଉ | କାରଣ, 
ସେତେବେଳେ ଆମେ ତାଙକୁହିଁ ଆମର ଏକମାତ୍ର ହର୍ଭା-କର୍ାଂଦୈବବିଧାତାରୂପେ 
ଭାବିଥାଉ | ଏହାକୁ ଆର୍ଭ- ସମର୍ପଣ ବୋଲି କୁହାଯାଏ ଏହାକୁ ସମଗ୍ର ବା ସମ୍ପର୍୍ 
ସମର୍ପଣ କହିହେବ ନାହିଁ । 


ଏ ସବୁ ସମର୍ପଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ସର୍ବୋ ସମର୍ପଣ ହେଉଛି ' ପ୍ରେମ'ର ସମର୍ପଣ । 
ଏହାହିଁ ପ୍ରେମର ଯଥାର୍ଥ ଆତୃସମର୍ପଣ, ଆତୃ-ନିବେଦନ ଓ ଆତ୍ନୋତ୍ର୍ଗ । ଏହି ସମର୍ପଣର 
ଭାବଟି ହେଲା ୮ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ଭଲପାଏ | ତେଣୁ ମୁଁ ସର୍ବତୋଭାବେ ତାଙ୍କରି | ସେ ମୋ 
ପ୍ରେମିକ । ମୁଁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ପ୍ରେମିକ | ତାଙ୍କର ପ୍ରୀତି ପାଇଁ, ତାଙ୍କର ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ, ଏପରିକି 
ତାଙ୍କର ଖିଆଲ୍‌ ଖୁସି ପାଇଁ ସେ ମୋଠାରୁ ଦାବି କରନ୍ତୁ ବା ନ କରନ୍ତୁ ସେ ଯାହା 
ଗାହିଁବେ ତାହା ମୁଁ ଦେଇପାରିବି; ସର୍ବତୋଭାବେ ଦେଇପାରିବି। କାରଣ, ତାଙ୍କର 
ସୁଖରେ ମୋର ସୁଖ | ତାଙ୍କ ସନ୍ତୋଷରେ ମୋର ସନ୍ତୋଷ । ମୋର କନ୍ଧ, ମୋର ମୂତ୍ୟୁ 
ସବୁ ତାଙ୍କ ହାତରେ । ସେ ଯଦି ମତେ ରାଜାସନରେ ବସାନ୍ତି, ମୁଁ ବସିବି । ସେ ଯଦି 
ମୋ’ ହାତରେ ଭିକ୍ଷାଝୁଲି ଧରାଇଦିଅନ୍ତିୟ ତା' ହେଲେ ମୁଁ ଭିକ୍ଷୁକ ହେବି । ତାଙ୍କ 
ବ୍ୟତୀତ ମୋର ଆଉ କେହି ପ୍ରିୟତର ନାହିଁ, କିମ୍ଭା ସେ ମୋର ପ୍ରିୟତମ ବୋଲି ଏ 
ଜଗତ୍ରେ ସବୁକିଛି ମୋର ପ୍ରିୟ । ତାଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ କେହି ରକ୍ଷକ ନାହିଁ କିମ୍ବା ସେ ମୋର 
ରକ୍ଷାକର୍ଭା ବୋଲି ମୋର ଦୃଢ଼ବିଶ୍ଵାସ ଯେ, ଏ ଜଗତ୍ର ସାମାନ୍ୟ ବେଙ୍ଗଟିଏ ମଧ୍ଯ 
ମୋ” ଜୀବନର ମହାବିପଦ ଓ ଘୋର ସଙ୍କଟ ବେଳାରେ ମୋତେ ସେଥରୁ ରକ୍ଷା 
କରିପାରିବ | ତାଙ୍କୁ ସନୁଷ୍ଟ କରିବା ବ୍ୟତୀତ ମୋର ଏ ଜଗତ୍ରେ ଆଉ କାହା ପ୍ରତି କିଛି 
ଦାୟିତୃ ନାହିଁ; କିମ୍ଭା ସେ ସନୁଷ୍ଟ ହେଲେ ଏ ଜଗତ୍‌ରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସବୁ ଅସନ୍ତୋଷ 
ମୁହୂର୍ଗଜରେ ଦୂର ହୋଇଯିବ, ଏ ବିଶ୍ଵାସ ମୋର ଅଛି । ସେ ମୋତେ ସ୍ପର୍ଶ କରିଛନ୍ତି 
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୩୫୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ବୋଲି ମୋର ଗଭୀର ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ, ଏ ଜଗତ୍‌ ମୋ ସଙ୍ଗେ ଗଭୀରଭାବେ 
ଜଡ଼ିତ ଓ ସମ୍ପକ୍ତ ହୋଇରହିଛି । ଶେଷ କଥା ହେଲା ସେ ଅଛନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତ୍‌ ଅଛି 
ଏବଂ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଅଛି । 

ଏଇ ପ୍ରକାର ସମର୍ପଣର ଭାବ ଥିଲା କେବଳ ମହାଭାବମୟୀ ଶ୍ରୀମତୀ 
ରାଧାରାଣୀଙ୍କର | ଏଥିରେ ତାଦାତ୍ସିକତାହିଁ (1ଏମା ଥା) ଏଇମାତ୍ର ଉପଲବ୍ଧ । 
ପ୍ରେମିକ ଓ ପ୍ରେମାସ୍ପଦ ମଧ୍ଯରେ ବା ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏଇ ତାଦାତ୍ଧିକତା ବା 
ଏକାତ୍ସିକତାହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆତ୍ୃସମର୍ପଣ, ସର୍ବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ଶ୍ରୀମା”ଙ୍କର “ରାଧାଙ୍କ 
ପ୍ରାର୍ଥନା' (adha’s Prayer) ଯେଉଁମାନେ ପଢ଼ିଥିବେ, ସେମାନେ ଏଇ ଉପଲବ୍ଧର 
ଗଭୀରତା ବୁଝିପାରିବେ | ହନୁମାନ୍‌, ନାରଦ, ଭରତ, ପ୍ରହ୍ଲାଦ, ଧୁବ, ଉଦ୍ଧବ, ଦ୍ରୌପଦୀ 
ପ୍ରଭୃତି ଭକ୍ତମାନେ ଏଇ ପ୍ରେମଭକ୍ତିରେ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଆତ୍ଵୋସ୍ସର୍ଗ କରିଥୁଲେ | 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରୀରାଧା ଓ ଗୋପୀମାନଙ୍କର ଆତ୍ନୋତ୍ସର୍ଗ ହିଁ ସ୍ବୌଟ୍ଟ, ସର୍ବାଙ୍ଗୀଷ 
ଓ ସୁଗଭୀର ଆତ୍ସସମର୍ପଣ | ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ ଯେତେବେଳେ ଏଇ ଭାବରେ ଆତୃସମର୍ପଣ 
କରେ, ସେତେବେଳେ ତା'ର ଅନ୍ତର ଏକ ଦିବ୍ୟ ଭାବଉନ୍କାଦରେ ଆହ୍ଲାଦପୂର୍ଣ 
ହୋଇଯାଏ । ସେତେବେଳେ ଏପରି ଏକ ଅବସ୍ଥା ଆସେ, ଯେତେବେଳେ ଆଉ 
ସମର୍ପଣର କୌଣସି କ୍ରିୟା ନ ଥାଏ କି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ହୋଇ କୌଣସି ଅନୁଭବ ନ ଥାଏ । 
କାରଣ, ଏଇ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ ବୁଝିପାରେ ଯେ, ସେ ଯାହାସବୁ ସମର୍ପଣ 
କରିଥୂଲା, ସେସବୁ ତା' ନିଜ ପାଖକୁ ଫେରିଆସିଛି ଏବଂ ସେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିଦେଲା 
ପରେ ସେ ନିଜକୁ ହିଁ ପୁନର୍ବାର ସମ୍ପର୍ଣରୂପେ ଫେରିପାଇଛି । ସେଥୁପାଇଁ ସମର୍ପଣ ଏକ 
କର୍ମ ମତ୍ର ନୁହେଁ; ମୁଖ୍ୟତଃ ଏହା ଏକ “ ଭାବ”, ଏକ ଉପଲବ୍ଧ | ସତକଥା କହିବାକୁ 
ଗଲେ, ପ୍ରେମଭଇ୍ତିରେ ଦୂଇ ଜଣଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ଦିଆନିଆ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଯେତେ ବସ୍ତୁବାଚକ 
ନୂହେଁ, ସେତେ ଭାବବାଚକ | ଦୁଇ ପ୍ରେମାସ୍ପଦଙ୍କ ଭିତରେ ଉଭୟ ଉଭୟଙ୍କ ପାଖରେ 
ନିଜକୁ ଦେଇଦିଅନ୍ତି, ଭକ୍ତ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଇଦିଏ; ଭଗବାନ୍‌ ବି ନିଜକୁ ଭକ୍ତ 
ପାଖରେ ସମର୍ପି ଦିଅନ୍ତି । 

ଶ୍ରୀରାଧା ଓ ଗୋପୀମାନଙ୍କର ଆତ୍ସସମର୍ପଣ ସାମାଜିକ ବିଧବବିଧାନ, ନୈତିକ 
ବିଧବବିଧାନ ଓ ପାର୍ଥିବ ସବୁ ବୁ ପ୍ରକାର ବିଧବବିଧାନକୁ ଏକାବେଳକେ ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ କରିଯାଇଛି । 
ସମର୍ପିତ ବ୍ୟକ୍ତିର ପାପ ନାହିଁ କି ପୁଣ୍ୟ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ, ସୁଖ ନାହିଁ କି ଦୁଃଖ ନାହିଁ, ଜୀବନ 
ନାହିଁ କି ମୃତ୍ୟୁ ନାହିଂ ଏହା ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ନିଶ୍ଚିତ ଓ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଆନନ୍ଦମୟ ଉପଲବ୍ଧ | 
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ନିଜକୁ ଲୋପ କର... ୩୫୫ 


୧ ୨୧. ନିଜକୁ ଲୋପ କର... 


ଶ୍ରୀମା ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ ଯୋଗପ୍ରସଙ୍ଗରେ କହିଛନ୍ତି ନିଜକୁ ଲୋପ କରିବାକୁ 
ଶିଖ | ନିଜକୁ ଲୋପ କର | ନିଜକୁ ଭୁଲିଯାଅ | ନିଜ ଉପରେ ଏତେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଅନା । 
ନିଜ ପକ୍ଷରେ ଏତେ ଆଧକ୍ୟ ରଖନା | 


ନିଜକୁ କିପରି ଲୋପ କରିବାକୁ ହେବ ଓ କାହିଁକି ଲୋପ କରିବାକୁ ହେବ, 

ମା' ସେ କଥା ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ ପ୍ରାଞ୍ଜଳଭାବେ ବୁଝାଇଛନ୍ତି । ଏହି କଥାଟିର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅବଶ୍ୟ 
ସହଜରେ ବୁଝି ହୁଏ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ କଥାଟିକୁ ନିଜ ଉପରକୁ ନେଇ ନିଜ ଉପରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭକଲା ମାତ୍ରେଇ କଥାଟି କ୍ରମଶଃ ବୁଝି ହୋଇଆସେ | ଉଚ୍ଚତର 
ଜୀବନ ବା ଉର୍ର୍ବରେ ଜୀବନଟିଏ ବଞ୍ଚବାକୁ ହେଲେ ସେଥୁପାଇଁ ଯେଉଁ ସାଧନା କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ, ତାକୁଇ ଯୋଗସାଧନା କୂହାଯାଏ । ଯୋଗସାଧନାର ମୁଳ ଓ ଶେଷ କଥାଟି 
ହେଲା ନିଜକୁ ଭଶ୍ଵର ବା ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖେ ପୂର୍ଣ୍-ସମର୍ପଣ କରି ଚାଲିବା ଓ ଦିନେ ନା 
ଦିନେ ନିଜର ନିଜତୃକୁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ନିଃଶେଷ କରିଦେବା | ଏହି ସମର୍ପଣ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ 
ନ ହେଲେ ଯୋଗସାଧନା ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ସମର୍ପଣର ପ୍ରଥମ ସର୍ଭ ହେଲା ନିଜର ଓ ନିଜର ଯାହାକିଛି ସବୁକୁ ନିଃସର୍ଭରେ 
ତାଙ୍କ ପାଖେ ଅଜାଡ଼ିଦେବା । ଏହା ସହଜ କଥା ନୂହେଁ ଏବଂ ଏକାଦିନକେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ତେବେ ଏହି ସମର୍ପଣର ସାଧନା କଲାବେଳେ ଆସେ ଏଇ କଥାଟି 
ନିଜକୁ ଲୋପ କରିଦିଅ । 


ତାମାନେ, ନିଜକୁ ଭୁଲିଯାଅ ।! ଏ ବିଶ୍ଵ କେଡ଼େ ବିଶାଳ |! ଅନନ୍ତ କୋଟି 
ବ୍ରହ୍ମା୍ଡ ଭିତରେ ମୁଁ ଗୋଟେ କିଏ ? କୀଟଟିଏଠାରୁ ବି ହୀନ; ଧୂଳିଟିଏଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ସାନ | ଏଡ଼େ ବଡ଼ ବିଶ୍ବକୁ ଗାହିଁଲେ, ମୋର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅଛି କି ନାହିଁ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହ 
ହୁଏ । ଅନନ୍ତ କାଳସମୁଦ୍ରରେ ମୁଁ ଗୋଟାଏ ପାଣିଫୋଟକା ମାତ୍ର | ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ଭପାଇଁ 
ଉଠିଛି, ଆର ମୁହୂର୍ଭରେ ମୁଁ ନ ଥବି । ସମୁଦ୍ର ବେଳାଭୂମିରେ ମୋର କାମ ବାଲିରେ 
ଗାରଟିଏ ପରି । ପର ମୁହୂର୍ରଭରେ ସମୁଦ୍ରର ଲହଡ଼ି ଆସି ସେ ଗାରକୁ ଲିଭେଇଦେବ | ଏ 
ପୂୃଥବୀରେ କେଡ଼େ କେଡ଼େ ମଣିଷ ଆଉ ଜନ୍ଧୁମାନେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥିଲେ; ନାନାଦି 
କାର୍ଯ୍ୟାକାର୍ଯ୍ୟ କରି ସେମାନେ କୁଆଡ଼େ ଲୋପ ହୋଇଗଲେଣି । ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଆର ମୁହୂର୍ରେ 
ଲୋପ ହୋଇଯିବି ଏବଂ ସମସ୍ତେ ମୋତେ ଭୁଲିଯିବେ | ଯେଉଁ ମୂଢ଼ ଏହି ସାମାନ୍ୟ 
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୩୫୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଅଥଚ ବିଶେଷ କଥାଟି ବୁଝି ନାହିଁ ସେ ନିଜ ଉପରେ ଖୁବ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥାଏ ଏବଂ 
କଷ୍ଟ ପାଉଥାଏ | ଅନନ୍ତକାଳ, ବିଶଵବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଟ ଅନନ୍ତ ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କ ଭିତରେ ମୋର ଅସ୍ତିତ୍ଵର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କାହିଁ ଏତିକି କଥା ବୁଝିଯିବା ଉଚିତ । ଛାତ ଉପରେ ବସି ଅଧରାତିରେ 
ଅନନ୍ତ ତାରାଭରା ଆକାଶକୁ ଚାହିଁଲେ ବା ସମୁଦ୍ରକୂଳରେ ସନ୍ଧ୍ୟାବେଳେ ବସି ଦୂର 
ଦିଗ୍ବଳୟକୁ ଧୟାନସୁ ହୋଇ ଚାହିଁଲେ ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଦୀନତା ଓ ହୀନତା 
ସହଜରେ ବୁଝାପଡ଼ିଯାଏ । ସେଥୁପାଇଁ କୁହାୟାଇଛିଓ ମଧେ ମଧ୍ୟେ ପାରିବାରିକ ବା 
ସାମାଜିକ କୋଳାହଳ ଭିତରୁ କିଛି ସମୟ ଲାଗି ବାହାରିଯାଇ ଆକାଶ, ସମୁଦ୍ର, ହ୍ରଦ, 
ପର୍ବତ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶରେ ଧ୍ଯାନସ୍ଥ ହୋଇ ବସିବା ଉଚିତ । 


ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ ଲୋପ କରିବାଲାଗି ବିଶେଷ କିଛି କୃଚୁସାଧନାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ସହଜ ଓ ସାଧାରଣଭାବେ ଆମେ ଏ ସାଧନାଟି କରିପାରିବା, 
ଯଦି ଏଥପାଇଁ ଆମ ମନରେ ସାମାନ୍ୟ ନିଷ୍ଠାପର ସଂକଳ୍ପ ଥାଏ | ପ୍ରଥମେ ଆମେ 
ଆମର ବୂବଵ୍ିି ବିବେକ ଖେଳାଇବା । ସତ କଥା- ମୁଁ ନିଜକୁ ଏତେ ଗୁରୁତ୍ଵ କାହିଁକି 
ଦେଉଛି ? ମୋଭଳି କୋଟି କୋଟି ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି, ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଜଣେ 
ମାତ୍ର । ମୋର ଏଭଳି କିଛି ବିଶେଷ ଦାବି ରହିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। ମୋର କୌଣସି 
ଅବସ୍ଥା ଲାଗି ଆଉ କାହାକୁ ବୃଥା ଦାୟୀ କରିବା ଉଚିତ ନୂହଁ ! କେଉଁ କଥାରେ ଅଭିଯୋଗ 
ନ କରି, ବରଂ ମୋତେ ଯାହା ଯେତିକି ମିଳିଛି, ସେଥିପାଇଁ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଖରେ ଓ 
ରଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ନମ୍ରଭାବେ କୃତଜ୍ଞ ରହିବା ଉଚିତ । ଏ ପୂଥୂବୀର ଯେକୌଣସି 
ବିଷୟ ବା ବସ୍ତୁ ଉପରେ ଏକା ମୋ'ରି ଅଧ୍ବକାର ନାହିଁ; ସମସ୍ତଙ୍କର ଅଛି; ସବୁ 
ଜୀବଜନ୍ତୁ ଗଛ-ଲତାଦିଙ୍କର ବି ଅଛି । ଏପରିକି ଯଦି ମୋର କିଛି ବିଶେଷ କ୍ଷତି ହେଉ 
ନାହିଁ, ତେବେ ମୋ ନିଜ ଘରେ ମଧ୍ଯ ବେଙ୍ଗ, ଝିଟିପିଟି ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରାଣୀ ରହିପାରନ୍ତି । 
ପାରା, ଘରଚଟିଆ ପ୍ରଭୃତି ପକ୍ଷୀ ରହିପାରନ୍ତି । ଏ ଜଗତ୍ରେ ଯେତେ ସୁଖ ଅଛି 
ସେଥରେ କେବଳ ମୋ'ରି ଅଧୂକାର ନାହିଁ; ସମସ୍ତଙ୍କର ଅଛି । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଏ 
ପୃଥବୀରେ ଯେତେ ଦୂଃଖ ଅଛି ତାହା ମଧ୍ୟ କେବଳ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଭୋଗିବାପାଇଁ 
ନୁହଁ, ମୋର ମଧ୍ଯ ସେଇ ଦୁଃଖଭୋଗରେ କିଛି ଅଂଶ ନେବାକୁ ଅଛି । ଏ ପୃଥିବୀରେ 
ଯେତେ ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଚ୍ଚିତ ହୋଇଛି ଓ ହେଉଛି, ତା'ର ଫଳ ଭୋଗ କରିବାରେ ମୋର 
ଯେତିକି ଅଂଶ ଅଛି- ଏ ପୃଥିବୀରେ ଯେତେ ପାପ ଅର୍ଜିତ ହୋଇଛି ଓ ହେଉଛି, 
ସେଥର ପରିଣାମ ଭୋଗ କରିବାରେ ବି ମୋର ଅଂଶ ଅଛି । 


ମୋଟ କଥା ମୁଁ ଯଦି “ଏ ପୂଥବୀର ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଓ ସବୁ ସହିତ 
ମିଶିଯାଇପାରିବି¬ ସବୁଥୂରରେ ମୋର ସମାନ ଅଂଶ, ଅଧୁକାର ଓ ଦାୟିତୃକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବି, ତେବେ ମୁଁ ବିଶ୍ଵଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ ଓ ଏକୁଟିଆ ହୋଇଯିବି ନାହିଁ । ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ଓ 
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ନିଜକୁ ଲୋପ କର... ୩୫୭ 


ଏକୁଟିଆ ମଣିଷଟି ହିଁ ନିକ ଉପରେ ଖୁବ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥାଏ ଏବଂ ସବୁବେଳେ ' ମୁଁ ମୁଁ' 
“ ମୋର ମୋର ” ହେଉଥାଏ । ସବୁବେଳେ ନିଜକୁ ଗାହୁଁଥାଏ | ନିଜ ନାମକୁ ଜପୁଥାଏ 
ଓ ନିଜ ମନକୂମନ ଗରଗର ଗୁରୁଗୁରୁ ହେଉଥାଏ । ଏପରି ମଣିଷ ନିଜକୁ କେବଳ 
କୁଣ୍ଢେଇ ଧରି ନ ଥାଏ- ନିଜର ଛାଇକୁ ମଧ୍ଯ ମାଡ଼ିବସି କୁ-କୁ ହେଉଥାଏ | 


ସବୂବେଳେ ମୋର କ'ଣ ଲାଭ ହେଲା ବା ମୋର କ'ଣ କ୍ଷତି ହେଲାଓ ଏଇ 
କଥାକୁ ନେଇ ଗୁଁ-ଫୁଁ ହେଉଥାଏ । ମୋର ଲାଭ ବା କ୍ଷତିକୁ ସାରା ପୃଥବୀର ଲାଭକ୍ଷତି 
ସଙ୍ଗେ ଅନିତ୍ଵ କରୁ ନ ଥାଏ । ଏଭଳି ମଣିଷ ପୃଥିବୀର ସବୁ କିଛିକୁ ନିଜର କରାୟତ୍ତ 
କରିବାକୁ ଗାହେଁ- ଉଦରସ୍ଥ କରିବାକୁ ଗାହେଁ- ଭଣ୍ଡାରସ୍ଥ କରିବାକୂ ମଧ୍ଯ ଗାହେଁ। 
ନିଜର ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର କନ୍ଯା, ସ୍ଵାମୀ, ସଖା, ସହୋଦର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅଧୂକାର କରିବାକୁ 
ଚାହେଁ କୁକ୍ଷିଗତ କରିବାକୁ ଗାହେଁ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ଓ ସବୁକିଛି ଉପରେ ନିଜ 
ନାମର ମୋହର ମାରିଦେବାକୁ ଗହେଁ । ମନ ଭିତରେ ଯଦି ସାମାନ୍ୟ ମତ୍ରାରେ ବି 
ବିବେକ ବୈରାଗ୍ୟ ଜାତ ହୁଏ, ତେବେ ମଣିଷ ନିଜର ଏଇ ମହାଭ୍ରମ ବୁଝି ପାରିବ 
ଏବଂ ବରି ଲାମାତ୍ରେ ସେ ନିଜକୁ ନିଜଠାରୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରିବ | ମଣିଷ ସେତିକିବେଳେ 
ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଦୁଃଖ ପାଏ, ଯେତେବେଳେ ସେ ନିଜ ଫାଶରେଇ ନିଜେ ବନ୍ଦୀ 
ହୋଇଯାଏ । ଏହି ନିଜ ଫାଶରୁ ଖସିଯିବା ହେଲା ଅସଲ ମୁକ୍ତି । 


ଆମର ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ ଅହଂକାରକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦେଲେ ଆତ୍ୃପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୁଏ 
ନାହିଁ । ଅହଂକାରକୁ ପ୍ରସାରିତ କଲେ ଆତ୍ସୃପ୍ରସାର ହୁଏ ନାହିଁ । ଅହଂକାରକୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
କରିବାକୁ ବସିଲେ ଆତ୍ସସନ୍ତୋଷ ଆସେ ନାହିଁ । ଅହଂକାରକୁ ବିଜ୍ଞାପିତ କରୁଥିଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆମର ଆତ୍ସଜ୍ଞାନ କେବେବି ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ। 


ମନୋବିଜ୍ଞାନରେ ନିଜ ଉପରେ ଅତ୍ୟଧବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ନିଜକୁ ନେଇ 
ଅନ୍ଧଭାବରେ ମାତିବାଟାକୁ “ ନାର୍ସିସେସ୍‌ କଂପ୍ଲେକସ୍‌ ' କୂହନ୍ତି । ଏହା ଏକ ମାନସିକ 
ବିକୃତି ବା ରୋଗ । ଆମର ଦୈନିକ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଆମେ 
କେତେ ଯେ ନିଜକୁ ସବୁବେଳେ ଜାହିର କରି ଗାଲିଥାଉ- ତା'ର ହିସାବ ନାହିଁ । 
ନିଜକୁ ନେଇ ମାତିଥଵବା ଲୋକ ନିଜ ସ୍ତ୍ରୀ ସ୍ଵାମୀ, ସନ୍ତାନମାନଙ୍କୁ ବି ଯେପରି ଓ 
ଯେତିକି ଭଲପାଇବା କଥା, ପାଏ ନାହିଁ, ସେ ନିଜକୁଇ କେବଳ ଭଲପାଉଥାଏ । 
ଏଭଳି ନିଜପ୍ରବଣ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ କେବଳ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ନ ଥାନ୍ତିଓ ଏ ଶ୍ରେଣୀର 
ବଡ଼ ବଡ଼ କବି, ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଦାର୍ଶନିକ, ରାଜନୈତିକ ନେତା ଓ ଏପରିକି ବହୁ ଧାର୍ମିକ 
ନେତା ମଧ୍ଯ ଆନ୍ତି । ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏଭଳି ମଣିଷମାନେ ପ୍ରାୟଶଃ ମନସ୍ତାର୍ତିକ 
ରୋଗ ଭୋଗୁଥାନ୍ତି | 
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୩୫୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ନିଜକୂ ଲୋପ କରିବାର ଅର୍ଥ- ନିଜକୁ ନିଜର କ୍ଷୁଦ୍ର ସୀମା ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ନ 
ରଖିବା । ନିଜକୁ ନିଜ ପାଖରେ ବଡ଼କରି ଧରି ନ ରଖିବା ଏବଂ ନିଜକୁ ଭଲପାଇବା 
ଭିତର ଦେଇ ବିଶ୍ବବ୍ୟାପ୍ତ କରିଗାଲିବା । ଏ ଜଗତ୍ର ସବୁକିଛି ସହିତ ଆକାଶ, ସମୁଦ, 
ନଦୀ, ହୃଦ, ପାହାଡ଼, ଅରଣ୍ୟ, ଜୀବଜନୁ ଓ ଯାବତୀୟ ମଣିଷ ସହିତ ପ୍ରାଣର ସଂଯୋଗ 
କରିବାକୁ ହେବ । ଆମର କ୍ଷୁଦ୍ର ପ୍ରାଣଟିକୂ ବିପୁଳ ପ୍ରାଣସ୍ରୋତ ସହିତ ଏକୀଭୂତ 
କରିଦେବାକୁ ହେବ | ଆମର କ୍ଷୁଦ୍ର ମନଟିକୁ ସବୁରି ମନ ସହିତ ସଂଲଗ୍ନ କରିଦେବାକୁ 
ହେବ ଏବଂ ଆମରି ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଦେହଟିକୂ ସବୁରି ଦେହ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ କରି ଏକତ 
ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେବ । ଏହି ମହାବିସ୍ତାର ଭିତରେ ମୋର କ୍ଷୁଦ୍ର ଅସ୍ତିତଵଟି ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଗଚାଲିବ । 


ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା- ନିଜକୁ ବିଲୋପ କରିଦେବା; ନିଜକୁ ଭୁଲିଯବା | ଏହାକୂଇ 
କୁହାଯାଇଛି ' ପୁରୁଷ ଯଜ୍ଞ । ଏହି ଯଜ୍ଞରେ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ନିଜକୁଇ ଆହୁତି ଦେବାକୁ 
ହୂଏ | ତା' ଫଳରେ ଆମର କ୍ଷୁଦ୍ର ବିଛିନ୍ନ ମଳିନ “ ମୁଁ ' — ପ୍ରଜ୍‌ଳନ୍ତ ଉର୍୍ବ ଶିଖ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ 
*ବୈଶ୍ଵାନର”ରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଯାଏ | ଖଣ୍ଡ 'ମୁଁ' ଅଖଣ୍ଡ ଆତ୍ସାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
ହୋଇଯାଏ । କ୍ଷୁଦ୍ର ଖଣ୍ଡିତ ସୁଖ ପରିଣତ ହୁଏ ଅଖଣ୍ଡ ମହାସୁଖ ବା ଆନନ୍ଦରେ | 


କିନ୍ତୁ ଏହା ସହଜ ନୂହଁ; ଆମ ଭଳି ଲୋକଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ମୁହୂର୍ଉଲଭ୍ଯ ମଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ଏ ସମ୍ବନ୍ଧେ ସଚେତନ ହେଲାମାତ୍ରେ ଓ ଏଥୁପାଇଁ ସାମାନ୍ୟ ଅଭୀସ୍ତ୍ା 
ଆରମ୍ଭ ହେଲାମାତ୍ରେ ଆମର ମୁକ୍ତିପର୍ବ ଆରମ୍ଭ ମଧ୍ୟ ହୋଇଯାଏ | କିନ୍ତୁ ଆମର ଏଠି 
ଏତିକି ମଧ୍ଯ ମନେରଖିବାକୁ ଅଛି- ନିଜକୁ ଲୋପ କର ଅର୍ଥ ନିର୍ବାଣ ମାର୍ଗରେ ନିଜକୁ 
ଲିଭାଇଦେବା ନୁହେଁ; ଭଲଭାବେ ଜଳିବା- ବୈଶ୍ଵାନର ହୋଇ ଜଳିବା । 
© 


୧୨ ୨. ˆ ' ଇଶ୍ବର-କୃପା ଆହା କେଡ଼େ ଉଦାର ! 


ମହାଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହନ୍ତି ‘ତୁମେ ସାଧନା କରିରାଲ; କିନ୍ତୁ ପ୍ରଭୁଙ୍କ 
କୃପା ପାଇଁ ଅପେକ୍ଷା ରଖ | ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଥାଅ | କାରଣ, ପ୍ରଭୁଙ୍କର କୃପା ନ ହେଲେ 
କେହି ସାଧନାରେ ବା କର୍ମରେ ସିଦ୍ଧି ପାଇବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ।' 

ଆମ ଜୀବନର ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ମଧ୍ଯ ଏ କଥାର ବାସ୍ତବତା ଆମେ ବାରମ୍ବାର 
ବୁଝି ଥାଉଁ | ବହୁଲୋକ କେଡ଼େ କେଡ଼େ ଦୁଃସାଧ୍ୟ କର୍ମସବୁ କରିଛନ୍ତି କେଡ଼େ କେଡ଼େ 
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“ ରଶ୍ବର-କୃପା ଆହା କେଡ଼େ ଉଦାର ! ” ୩୫୯ 


ଅସାଧ୍ୟ ସାଧନାସବୁ କରିଛନ୍ତି; କିନୁ ସମସ୍ତେ କ'ଣ ସିବଵି ପାଇଛନ୍ତି ? ସିବି କଣ ତାଙ୍କ 
ହାତରେ ଅଛି ? ଆମ ସାଧନା କ'ଣ ସିବି ପ୍ରସବ କରିପାରେ ? ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ଆମ 
ଦୈନନ୍ଦିନ ଢୀବନକୁ ଦେଖ । ଗଛଟିଏ ଲଗାଅ, ତାକୁ ବଞ୍ଚାଇବାପାଇଁ ଓ ବଢ଼ାଇବା 
ପାଇଁ ଯାହା ଯାହା ଦରକାର ସବୁକିଛି କର; କିନ୍ତୁ ଗଛଟି ବଢ଼ିବ ବୋଲି ଓ ଫଳିବ 
ବୋଲି ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି ଦେଇପାରିବ କି ? ପ୍ରିୟଲୋକଟି ମାରାତ୍ଵକ ରୋଗରେ ପଡ଼ିଛି । 
ସବୁପ୍ରକାର ସେବାଶୁଶୁଷା କର | ଦାମୀ ଖିଷଧ, ଇଞ୍ଜେକ୍ସନ୍‌ ଦିଅ | ଧନ୍ନ୍ତରି ସଦୃଶ 
ଡାକ୍ତରମାନେ ସେ ରୋଗୀକୁ ଚିକିତ୍ସା କଉନ୍ତୁ। କିନ୍ତୁ ସେ ରୋଗୀ ବଞ୍ଚବ ବୋଲି ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି 
ଦେଇପାରିବ କି ? ନାଃ | ଆମ ଶ୍ରମର ବା ସାଧନାର ଫଳଶ୍ରୃତି ଉପରେ ଆଦୌ ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି 
ନାହିଁ । ଆମ ଜୀବନରେ ଏଭଳି ଦୂର୍ଘଟଣାମାନ ଘଟେ, ଯେତେବେଳେ ଆମ ଚାରିପଟେ 
ନିଆଁଘେର ଭିତରେ ଆମେ ଅସହାୟା ତ୍ରସ୍ତା ମୂଗୁଣୀଟି ଭଳି ଜୀବନସଙ୍କଟରେ 
ପଡ଼ିଯାଇଥାଉ । ଏଭଳି ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ୟ ଆସେ- ଯେତେବେଳେ ଆସନ୍ତା ଗୋଟିଏ 
ମୁହୂର୍ଗରେ ଆମର ସମସ୍ତ ଅତ୍ସମର୍ଯ୍ୟାଦା ତଳେ ପଡ଼ି ଧୂଳିସାତ୍‌ ହୋଇଯିବାର ଆଶଙ୍କାରେ 
ଥାଏ ¦ ବହୁସମୟରେ ଆମେ ବଢ଼ନ୍ତା ନଇର ବନ୍ଧତଳେ ରହିଥିବା ଲୋକଙ୍କପରି କେତେ 
ଉଦବିଗ୍ଧରେ ବଞ୍ଚ ଥାଉ- କେତେବେଳେ ଯେ ବନ୍ଧ ଭାଙ୍ଗି ଯିବ, କିଏ କହିବ ? 


କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ“ ଆମ ଜୀବନରେ ଧର୍ମସାଧନା ପଥରେ କେତେ 
ଦୂରତିକ୍ରମ୍ୟ ବାଧାବିଘ୍ନ ଆସି ପହୁଁଚି ନ ଯାଏ ! ! ହଠାତ୍‌ ଆମେ ଜୀବନରେ କେଡ଼େ 
ବଡ଼ ଧର୍ମ-ସଙ୍କଟରେ ପଡ଼ି ନ ଯାଉ | ଏଭଳି ସମସ୍ୟା ଆସି ପହୁଁଚେ- ଯୋଉଥରେ କି 
ଆମ ପକ୍ଷରେ ଏଣେ ମାଇଲେ ଗୋହତ୍ୟା ଓ ତେଣେ ମାଇଲେ ବ୍ରହ୍ମହତ୍ୟାର ସମାନ 
ଆଶଙ୍କା ଆମକୁ ମାଡ଼ିବସେ । ଏଭଳି ସମସ୍ୟା ଦେଖାଦିଏ, ଯେତେବେଳେ କି ଧର୍ମକୁ 
ଧରିଲେ ସଂସାର ଉଚ୍ଜୁଡ଼ିଯିବାର ଆଶଙ୍କା ହୁଏ ଓ ସଂସାରକୁ ଧରିଲେ ଧର୍ମହାନି 
ହୋଇଯିବାର ଭୟ ଓ ଗ୍ଲାନି ମଧ୍ୟ ଆମ ମନକୁ ମାଡ଼ିବସେ ¦ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ପୁଣି ଆମେ 
ଯେତେ ନିଜକୁ ସଂଶୋଧନ କରିଚାଲିଥୂଲେ ବି, ଆମ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଲୁଚି ରହିଥୁବା 
କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ମୋହ, ମଦ, ମାସର୍ଯ୍ୟାଦି ଷଡ଼ରିପୁମାନଙ୍କ ଆକ୍ରମଣରୁ 
ବେଳେବେଳେ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିପାରୁଛୁ କି ? ଆମ ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ଦୁର୍ବଳତାକୁ 
ମଧ୍ଯ ଆମେ ଯେତେ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ବି ସହଜରେ ଜୟ କରିପାରୁଛୁ କି ? 


ତେଣୁ, ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ ଯେ, ଭଶୃରଙ୍କ କୃପା ବିନା ଆମର ଗତି ନାହିଁ 
' ଗତିସ୍ତଂ, ଗତିସ୍ତୃଂ, ତୃମେକା ଭବାନୀ | 


ଆମର ସବୁକିଛି ସିଵ୍ଧି ଓ ସଫଳତା ଉପରେ ରହିଛି ଭଗବତକ୍ୃପାର ସ୍ପର୍ଶି। 
ତାଙ୍କ କୃପା ବିନା ଆମର ଗତି ନାହିଁ ଉପାୟ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ତାଙ୍କ କୃପା ହେଲେ ସବୁ 
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୩୬୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଅସମ୍ଭବ ସମ୍ଭବ ହୋଇଯାଏ । ସବୁ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ସହଜ ହୋଇଯାଏ; ସବୁ ନିଅଣ୍ଟ ମଧ୍ଯ 
ଭରଣା ହୋଇଯାଏ | ଏହା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଇଛି ଯେ, ତାଙ୍କ କୃପା ଫଳରେ ମହାଲମ୍ପଟ 
ଓ ଲୁଣ୍ଡକ ହଠାତ୍‌ ଦିନେ ସନ୍ମ ପାଲଟିଯାଏ; ପଙ୍ଗୁଟିଏ ଗିରି ଲଙ୍ଘନ କରେ; ମୂକଟିଏ 
ବାଚାଳ ହୋଇଉଠେ । ଏହା କେବଳ ଏକ କବିକଣ୍ଠସୁଲଭ କାବ୍ୟିକ କୃତଜ୍ଞତାର 
ସ୍ତୋତ୍ର ମାତ୍ର ନୁହେଁ; ଏହା ଏକ ନିରାଟ ବାସ୍ତବତା । ଯିଏ ସତକୂୁସତ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ 
କୃପାକୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିଛି, ସେ ଭଲଭାବେ ଜାଣେ ଯେ, ତାକୁ ଅନେକ କଥା ଦିଆଯାଇଛି, 

ଯାହା ସବୁ ତାର ପ୍ରାପ୍ୟ ନୁହେଁ । ତାକୁ ଅନେକ ସଂକଟରୁ ରକ୍ଷା କରାଯାଇଛି, ଯାହା 
ତା'ର ସାଧ୍ଯାତୀତ । ଏପରିକି ଆମର ପ୍ରତିଟି ଶ୍ଵାସବାୟୁ ତାଙ୍କରି କୃପାରୁ ହିଁ ଚାଲିଛି । 
ଆମେ ଆମ ଘର ଭିତରେ ନିରାପଦରେ ଅଛୁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ, ଭଗବାନ୍ଙ୍କର 
କୃପା ସୁରକ୍ଷାର ବଳୟ ହୋଇ ଆମକୁ ଘେରିରହିଛି | ଆମେ ହୁଏତ ବାହାରେ କୋଉଠି 
ଅଛୁ; କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କରି କୃପା ଅଦୃଶ୍ୟ ଭାବରେ ଆମକୁ ଚକ୍ର ଆଢୁଆଳ କରି ରଖିଛି । 
ଆମକୁ ପଥ ଦେଖାଇଗଲିଛି ତାଙ୍କରି କୃପାର ଅଦୃଶ୍ୟ ହସ୍ତ | ତାଙ୍କରି କୃପା ମଧ୍ଯ ଆମର 
ଗତିପଥରେ ଆମ ପଛରେ ଅଦୂଶ୍ୟରେ ଆମକୁ ଜଗି ଜଗି ଗଲିଛି । 


ଏହି ଭଗବତକ୍ସପା ବିନା ଆମର ଅସ୍ତିତ୍ଵଇ ନାହିଁ । ଆମ ଜୀବନ ଉପରେ 
ତାଙ୍କରି କୃପା । ଆମର ମୃତ୍ୟୁ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କରି କୃପା । ଆମର ସକଳ କର୍ମ ଓ 
ସକଳ ସାଧନା ତାଙ୍କରି କୃପାଯୋଗେ ସମ୍ଭବ ହେଉଛି । ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ କୃପା ଅହେତୁକୀ । 
ସେ କାହାକୁ କେତେବେଳେ କୃପା କରନ୍ତି ଓ କ'ଣ ପାଇଁ କରନ୍ତି, ସେ କଥା କାହାରିକୁ 
ଜଣା ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ କୃପାର ନ୍ୟାୟ କେବଳ ତାଙ୍କଇ ଜଣା | ତାଙ୍କ କୃପା ମଧ୍ଯ 
ଅନନ୍ତ । ସେ କାହାକୁ କେତେ ଦିଅନ୍ତି, ତା'ର ମଧ୍ଯ କିଛି ସୀମା ବା କଟକଣା ନାହିଁ । 
ଗଭୀରଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ ଏ ଜଗତ୍ରେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ତାଙ୍କ କୃପାରୁ ବଞ୍ଚତ ନୂହେଁ | 
ସାମାନ୍ୟ ଘାସଟିଏ ବି ତାଙ୍କରି କୃପାର ଶିଶିରବିନ୍ଦୁ ପାଇ ବଞ୍ଚରହିଛି । 


କୁହାଯାଇଛି - ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଦଣ୍ଡ ବା ଆଘାତ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର କୃପା; ଆମେ କିନ୍ତୁ ତାହା 
ସହ୍ୟ କରିପାରୁ ନାହିଁ । ଆମର ଲାଭ ହେଲେ ଭାବୁ ତାଙ୍କର କୃପା; କିଳୁ ଆମର କ୍ଷତି 
ହେଲେ ଭାବୁ ଏହା ମୋ ପ୍ରତି ପ୍ରଭୁଙ୍କର ନିଶୁରତା । ସେ କିନ୍ତୁ ଠିକ୍‌ ଜାଣନ୍ତିଖ କୋଉ 
ପ୍ରକାରେ ସେ ତାଙ୍କର କୃପା ପ୍ରୟୋଗ କରିବେ | ତାଙ୍କର ନିଗ୍ରହ ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଆମ 
ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ପରମ ଅନୁଗ୍ରହର ଭୂମିକା ମାତ୍ର ସେ କଥା ଆମେ ନିଗ୍ଧହୀତ ହେଲାବେଳେ 
ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ । 


କିନ୍ତୁ ତାହା ବୋଲି ସାଧନାର କଂ ଣି କିଛ୍ତି ମୁଲ୍ୟ ନାହିଁ ? ନିଷ୍ଠାପର ଶ୍ରମର କିଛି 
ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ ? ଆୟୋଜନର ମୁଲ୍ୟ ନାହିଁ ? ମହା ଉଦ୍ୟମର କିଛି ମୁଲ୍ୟ ନାହିଁ ? ଗୋଟିଏ 
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“ ଇଶ୍ଵର-କୃପା ଆହା କେଡ଼େ ଉଦାର ! ” ୩୬୧ 


କଥା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ, ଭଗବତ୍‌କୃପା ପାଇବାପାଇଁ ଆମର ଏସବୁ ସର୍ଭ ହୋଇ ନ ପାରେ; 
କିନ୍ତୁ ଆମର ସାଧନା ଓ ଉଦ୍ୟମ ନ ଥିଲେ ଆମେ ତାଙ୍କର କୃପାକୁ ରଖିପାରିବୁ ନାହିଁ। 
ଆମକୁ ପାତ୍ରଟିଏ ଧରି ଆକାଶକୁ ଚାହିଁ ଠିଆ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ | ଯେତେବେଳେ ପ୍ରଭୁଙ୍କର 
କୃପାବୃଷ୍ଠି ହେବ, ସେତେବେଳେ ପାତ୍ର ନ ଥଲେ ଆମେ ସେହି କୃପାବାରିକୁ ରଖିବା 
କିପରି ? ଆମର ସମସ୍ତ କର୍ମ, ଉଦ୍ୟମ ଓ ସାଧନା ତାଙ୍କ କୃପାକୁ କେବଳ ଧରି 
ରଖିବାପାଇଁ । ଆଧାର ପ୍ରସ୍ତୁତ ନ ଥଲେ କୃପା ଫେରିଯାଏ ବା ତଳେ ପଡ଼ିଯାଏ । 
ସେଥୁରେ ଅବଶ୍ୟ କୃପାର କିଛି ଯାଏ-ଆସେ ନାହିଁ ¬ ତାହା ଯାଉଥାଏ ଓ ଆସୁଥାଏ | 


କୃପାକୁ ବୁଝିଲାମାତ୍ରେଇ ମନରେ କୃତଜ୍ଞତା ଆସେ । କୃତଜ୍ଞତା ଆସିଲେଇ 
ଭକ୍ତି ଆସେ । ଭକ୍ତପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ କୃପାନିଧୂ । ସରଳ -ଭକ୍ତଟିଏ ସବୁବେଳେ ପ୍ରଭୁଙ୍କର 
କୃପା-ସୁଧା ପାନ କରି ପ୍ରମୁଦିତ ହେଉଥାଏ; ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଧ କରୁଥାଏ; ପ୍ରତ୍ୟୟରେ 
ଦୃଢ଼ ହେଉଥାଏ | ନିଶ୍ଚିତ ଓ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇଉଠୁଥାଏ । 


ଘୋର ସଙ୍କଟବେଳେ କୃପା ଆସୁଛି ବୋଲି କିପରି ଜଣାପଡ଼େ ? ସତେ କି 
ହଠାତ୍‌ ରାତିର ଅନ୍ଧକାର ଭେଦି ପୂର୍ବାକାଶ ଫରଚା ହୋଇଯାଏ ? ନିଥର ନିସ୍ତନ୍ତ ଭୀତିପ୍ରଦ 
ଆକାଶରେ ମୂୃଦୂମନ୍ଦ ମଳୟ ସୁଲୁସୁଲୁ ହୋଇ ବହିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରେ । ମୂକ ଓ ନିଶ୍ଚଳ 
ହୋଇ ଠିଆ ହୋଇଥବା ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କରେ ପତ୍ରମାନେ ଆନନ୍ଦରେ ନାଚିଉଠନ୍ତି । ଶୁଭକାମୀ 
ପକ୍ଷୀମାନେ ମଧୁର କାକଳି ଆରମ୍ଭ କରିଦିଅନ୍ତି । ଫୁଲମାନେ ବିନମ୍ର ସ୍ତିତହାସ୍ୟରେ 
ସୁବାସ ବିତରଣ କରିବସନ୍ଧି । ନିକଟସ୍ଥ ମନ୍ଦିରଆଡ଼ୁ ଅଭୟ ଶଂଖ ବାଜିଉଠେ । ସବୁଦିଗରୁ 
ମୂଦୂମନ୍ଦ ମଳୟ ସୁଲୁସୁଲୁ ହୋଇ ବହିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରେ । ନିଜ ଅନ୍ତର ଭିତରେ କିଏ 
ସତେ କି କହିଭଉଠେ- ଆଉ ଭୟ କ'ଣ ? ମୁଁ ଆସିଯାଇଛି । ଆଉ ଶୋଚନା କ'ଣ ? 
ଏଥର ତୂ ସବୁ ଦୂଃଖ-ସଂକଟରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲୁ ବୋଲି ଜାଣିଥା । ଏଥର ତୁ ସର୍ବପାପତାପରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲୁ ବୋଲି ଜାଣିଥା । 


ଇଶ୍ଵର ଆମର ପରମ କ୍ୃପାଳୁ । ତାଙ୍କର କୃପାତରଣୀରେ ଆମେ ବସିଛୁ । 

ସପ୍ରମସମୁଦ୍ରର ଅନନ୍ତ ଜଳରାଶି ଆମର ଚାରିପଟେ ଛଳମଛଳ ହେଉଛି । ଦିଗନ୍ତମାନଙ୍କୁ 

ଆଖୁ ପାଉ ନାହିଁ । ଥଳକ୍ୂରଳ ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ | ଆମେ କେବଳ ଏତିକି ଜାଣିବା ଯେ, 
ପ୍ରଭୁଙ୍କ କୃପାତରଣୀରେ ଆମେ ବସିଛୁ ତାହାହିଁ ଆମପାଇଁ ଏକମାତ୍ର ଥଳକୂଳ । 
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୩୬୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୧୨୩. ପୂର୍ବଜନ୍ମ ଓ ପରଜନ୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ 


ଆମ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ କଥା ରହିଛି । ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାରେ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ' ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ମୁଁ ପୁର୍ବେ ଥଲି, ଏବେ ଅଛି ଏବଂ 
ଆସନ୍ତା ଭବିଷ୍ୟତମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ରହିବି ।” ଆମର ବେଦ, ଉପନିଷଦାଦିରେ ମଧ୍ଯ 
ଏହି ପୂର୍ବଜନ୍ଧ ପରଜନ୍ନର ତ୍ତ ଅଛି | ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ବହୁ ଉଦାହରଣ ଛଳରେ ଏହି 
ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦର ପ୍ରମାଣ ଦିଆଯାଇଛି । ଇସ୍‌ଲାମ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଧର୍ମରେ ମୃତ 
ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କର କବର ଭିତରୁ ପୁନର୍ବାର ଜୀବନ୍ୟାସ ପାଇ ଉଠିବାର ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ରହିଛି 
ଏବଂ ସେଦିନଟି ହେଉଛି ଏ ସୃଷ୍ଟିର ଶେଷ ବିଚାରର ଦିନ | ସେଦିନ ସ୍ବୟଂ ପରମେଶ୍ବର 
ମୃତ ମଣିଷମାନଙ୍କର ଜୀବନକାଳରେ କରିଥିବା ପାପ-ପୁଣ୍ୟର ବିଚାର କରିବେ ଓ 
ପାପୀକୁ ନରକକୁ ପଠାଇବେ ଦଣ୍ଡ ଭୋଗ କରିବାପାଇଁ ଓ ପୁଣ୍ୟବାନ୍‌ ଲୋକକୁ ଅଖଣ୍ଡ 
ସୁଖ ଭୋଗ କରିବାକୁ ସ୍ବର୍ଗକୁ ପଠାଇବେ ବୋଲି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରହିଛି । 


ଆମ ଧର୍ମରେ କିନୁ ଅଲଗା କଥା କୂହାଯାଇଛି । ଆମର ଶେଷ ବିର୍ାର ବୋଲି 
କିଛି ନାହିଁ । ଆମର ସ୍ବର୍ଗସୁଖ ଓ ନରକର ଦୁଃଖ କଥା ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ଆତ୍ସାର 
ଅନନ୍ତ କାଳ ପାଇଁ ସ୍ଵର୍ଗସସୁଖ ଭୋଗ କିମ୍ବା ଅନନ୍ତ କାଳପାଇଁ ନରକ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କଥା 
ନାହିଁ । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତମାନଙ୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ- ମନୁଷ୍ୟ ମଲା ପରେ ତା'ର 
ଦେହ ମାଟିରେ ମିଶିଯାଏ | ମାଟି, ପାଣି, ପବନ, ଅଗ ଓ ଆକାଶ ଏଇ ପଞ୍ଚଭୂତ ବା 
ମୌଳିକ ଉପାଦାନମାନଙ୍କରେ ନିର୍ମିତ ଆମର ଶରୀର ସେଇ ମାଟି, ପାଣି, ପବନ, 
ଅଗ୍ନି ଆକାଶରେ ମିଶି ଲୀନ ହୋଇଯାଏ | ଆମର ପ୍ରାଣ ଶରୀରକୁ ଛାଡ଼ି ଏହି ବିଶ୍ଵର 
ପ୍ରାଣାଲୋକରେ ମିଶି ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । ଆମର ମନ ମଧ୍ଯ ମନୋଲୋକରେ ମିଶି 
ଲୀନ ହୋଇଯାଏ | କିନ୍ତୁ ଅବଶେଷରେ ରହିଯାଏ ଆତ୍ସା । ଏହି ଆତ୍ସା ଭଗବାନଙ୍କ 
ଅଂଶ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର ମୃତ୍ୟୁ ନାହିଁ । ଏହା ଭଗବାନଙ୍କ ପରି ଅମର, ଶାଶ୍ବତ । 
ଆତ୍ସାକୁ କେହି ମାରିପାରେନା। ଏହା ମାଟିରେ, ପାଣିରେ ବା ଅଗ୍ନିରେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ଆମେ ମଲା ପରେ ଆମର ଆତ୍ସା ଆଉଠାଏ ଯାଇ ନୂଆ ଶରୀର, ନୂଆ ପ୍ରାଣ ଓ 
ନୂଆ ମନ ଗ୍ରହଣ କରି ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ । ଏହିପରି ବାରମ୍ବାର ଏ ପୂୃଥବୀରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ 
କରି କରି, ନାନାଦି ସୁଖ-ଦୂଃଖ ଓ ପାପ-ପୁଣ୍ୟର ଅଭିଜ୍ଞତା ପରେ ଯୋଉ ଜନ୍ମରେ ସେ 
ନିଜର ଆତ୍ସାକୁ ଜାଣିବ ଓ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧ କରିବ ସେତିକିବେଳେ ଯାଇ ସେ 
ଏହି ଜନ୍ଧ-ମୂତ୍ୟୁର ଚକ୍ରରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବ ଓ ପରମବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯିବ । 
ଏହାକୂଇ କୁହାଯାଏ ମୁଳ୍ତି । 
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ପୂର୍ବଜନ୍ଧ ଓ ପରଜନ୍ସ ସମ୍ପର୍କରେ ୩୬୩ 


ଆଜିକାଲି ମଧ୍ଯ ବହୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ଦେଖିବାକୁ ଓ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । ଏବେ 
ମଧ୍ଯ ଜାତିସ୍ମର ଲୋକମାନଙ୍କ ମୁହଁରୁ ଆମେ ସେମାନଙ୍କ ପୂର୍ବଜନ୍ଧର କଥା ଶୁଣିବାକୁ 
ପାଉ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକ ବହୁଅଂଶରେ ସତ୍ୟ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଥାଏ | ସମସ୍ତେ କିନ୍ତୁ 
ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ବଜନ୍ଧର କଥାସବୁ ସ୍ମରଣ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ହିନ୍ଦୁମାନେ କର୍ମଫଳରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । କେହି ଯଦି ଏ ଜନ୍ମରେ କିଛି ଧର୍ମ ବା ପୁଣ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ତେବେ 
ତା'ର ଆତ୍ସା କିଛିକାଳ ସ୍ଵର୍ଗରେ ରହି ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦ ଭୋଗ କରେ ଓ ପୁନଶ୍ଚ 
ନୂତନ ଶରୀର, ପ୍ରାଣ ଓ ମନ ଧାରଣ କରି ପୃଥିବୀରେ ଜନ୍ମ ହୁଏ । ଏଥର ସେ ପୂଥ୍ନବୀରେ 
ଏକ ଉଚ୍ଚତର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଲାଭ କରେ ଏବଂ ପୂଥବୀରେ ନୂତନ ପ୍ରକାର ଜୀବନ ବଞ୍ଚି 
ନୂତନ ଅଭିଜ୍ଞତା ଲାଭ କରେ । ଏହିପରି ସେ ବାରମ୍ବାର ଉଚ୍ଚରୁ ଉଚ୍ଚତର ଧାର୍ମିକ 
ଚେତନାର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇ ଚାଲିଥାଏ ଏବଂ ଶେଷରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ମିଳିତ ହୁଏ ! 
ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ସେହିପରି ଜଣେ ମଣିଷ ଯଦି ଏ ଜନ୍ମରେ ପାପ ବା ଅଧର୍ମ ପଥରେ ଗତି 
କରେ, ତେବେ ମଲା ପରେ ତା'ର ଆତ୍ସା ନରକକୁ ଯାଏ । ସେଠାରେ କିଛିକାଳ 
ନାନାଦି ନାରକୀୟ ଦୂୁଃଖସବୂ ଭୋଗ କଲାପରେ ପୁନଶ୍ଚ ପୃଥୂବୀରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରେ 
ଏବଂ ଏଥର ମଧ୍ଧ ତାକୁ ପୁଣ୍ୟ ବା ଧର୍ମକାର୍ଯ୍ୟ କରିବାପାଇଁ ସୁଯୋଗ ଦିଆଯାଏ । ଯଦି 
ସେ ଧର୍ମପଥରେ ଯାଏ, ତେବେ ତା'ର ଆତ୍ଲାର ବିନାଶ ହୋଇ ସେ ସ୍ଵର୍ଗଗାମୀ ହୁଏ 
ଏବଂ ସେଠାରେ କିଛି କାଳ ରହି ପୁନଶ୍ଚ ପୃଥିବୀକୁ ଫେରେ ନୂତନ ଅଭିଜ୍ଞତା ଲାଭ 
କରିବାପାଇଁ | ଏହି ଅଭିଜ୍ଞତା ଆମର ଜୀବାତ୍ଧା ଲାଭ କରୁଥାଏ | ଆମ ଭିତରେ ପରମାତ୍ଲାଙ୍କୁ 
କିନ୍ଧୁ ଏସବୁ କିଛି ଲାଗେ ନାହିଁ । ସେ ନିର୍ଲିପ୍ତ, ନିରାସକ୍ତ, ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଦ୍ରଷ୍ଟାର ସ୍ଥାନରେ 
ଥାନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ଆମ ଭିତରର ଆତ୍ସା ଓ ପରମାତ୍ସା ଏକ, କିନୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭୂମିକାରେ 
ସେମାନେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହେଉଥାନ୍ତି ¦ 


ତେବେ ପୂର୍ବଜନ୍ଧ ପରଜନ୍ନ ଆଦି ତତ୍ତ ବଡ଼ ଗହନ ଜଟିଳ ବ୍ୟାପାର । ଏ 
ସମ୍ବନ୍ଧେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଧର୍ମାରାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ ବିଭିନ୍ନ କଥା କହିଛନ୍ତି । ଆମେ 
ସେସବୁ ଜଟିଳ ତତ୍ତ୍ବରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ସହଜ ନୂହେଁ । ତେବେ ଆମ ଧର୍ମରେ 
ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । ଶାଶ୍ବତ ଓ ପବିତ୍ର ମାନବାତ୍ସା ବାରମ୍ବାର ଏହ 
ଭୂପୃଷ୍ଠକୁ ଅବତରଣ କରି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଏହି ଅନନ୍ତ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ବା ଲୀଳା ଭିତରେ 
ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଓ କ୍ରମଶଃ ନାନାଦି ଅଭିଜ୍ଞତା ଲାଭକରି କ୍ରମବିକଶିତ ହେବା କଥା 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଏକ ମୌଳିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନିଶ୍ଚୟ | 

କିନ୍ଧୁ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମାର୍ଥୀ ମଣିଷ, ଭଶ୍ଵରପରାୟଣ ମଣିଷ ଏସବୁ 
ବିଷୟରେ ବିଶେଷ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାଏ ନାହିଁ । ପୂର୍ବଜନ୍ନରେ ମୁଁ କ'ଣ ଥୁଲି- ସେକଥା 
ଜାଣି ମୋର କିଛି ଲାଭ ନାହିଁ, ଯାହା ଘଟିବାର ଘଟିଯାଇଛି । ମୋ ପକ୍ଷରେ ବର୍ଭମାନ 
ଏକମାତ୍ର ସମସ୍ୟା ହେଉଛି ମୁଁ ମୋର ଏହି ଜନ୍ଧଟିକୁ କିପରି ସମ୍ପୂର୍ଣଡରାବେ ଧର୍ମ ଓ 
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୩୬୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନେଇ ବଞ୍ଚପାରିବି । ମୁଁ ଯଦି ମୋର ଏହି ଉପସ୍ଥିତ ଜୀବନଟିକୂ ଯଥାସମ୍ଭବ 
ଶୁଦ୍ଧ ପବିତ୍ରଭାବେ ବଞ୍ଚପାରେ, ପ୍ରେମ ଓ କରୁଣାର ଭାବସହ ବଞ୍ଚପାରେ, ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ନେଇ ଯଦି ମୋର ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ରକୁ ସାର୍ଥକ କରିପାରେ, ତେବେ ତାହାହିଁ ମୋର ଏଇ 
ଜୀବନଟି ପ୍ରତି ଯଥେଷ୍ଟ । ତେଣିକି ମୋର ମୃତ୍ୟୁପରେ କ'ଣ କ'ଣ ସବୂ ଘଟିବ ଓ ମୁଁ 
ଆଉଥରେ ଜନ୍ମ ହେବି କି ନ ହେବି ବା ଆସନ୍ତା ଜନ୍ନରେ ମଣିଷ ହୋଇ ଜନ୍ମିବି ବା 
ଆଉ କ”ଣ ହୋଇ ଜନ୍ମିବି, ସେକଥା ମୋର ପ୍ରିୟତମ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ଛାଡ଼ିଦେବା 
ଉଚିତ । ମୋର କେବଳ ଏତିକି ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ଆସ୍କହା ହେବା ଉଚିତ ଯେ¬ ମୋର ଏହି 
ଜନ୍ମରେ ଓ ପର ପର ଜନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ମୁଁ ଯେପରି ଅବସ୍ଥାରେ ଥାଏ ନା କାହିଁକି, ଧର୍ମ ଓ 
ଭଶ୍ଵର ମୋର ପାଖେ ପାଖେ ଥାନ୍ତୁ । ଆସନ୍ତା ଜନ୍ମରେ ମୁଁ ଯଦି ମଣିଷଟିଏ ହୋଇ 
ପୁନର୍ବାର ଜନ୍ଧଗ୍ରହଣ କରେ ତେବେ ହେ ଭଶ୍ବର ! ସେହି ଆସନ୍ତା ଜନ୍ମରେ ମୁଁ ଯେପରି 
ଆପଣଙ୍କୁ ଏ ଜନ୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଅଧକ ଭାବରେ ଉପଲବ୍ଧ କରେ ଏବଂ ଆସନ୍ତା ଜନ୍ମରେ ମୁଁ 
ଯଦି ଘୁଷୁରି, ଗଧଆ ବା ଗୁଣ୍ଡୁଚିମୂଷାଟିଏ ହୋଇ ଜନ୍ଗ୍ରହଣ କରେ, ତେବେ ସୁଦ୍ଧା ମୁଁ 
ଯେପରି ମୋର ଏହି ଜନ୍ମରେ ଲାଭ କରିଥବା ଯତ୍କିଞ୍ଚତ୍‌ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର ଉପଲବ୍ଧ 
ପାସୋରି ନ ପାଏ । 


୧୨ ୪. ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ତିନି-ମାଙ୍କଡ଼ 


ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧିଙ୍କର ତିନିମାଙ୍କଡ଼ କଥା ଅଧୂକାଂଶଙ୍କୁ ଜଣାଥବ | ସେ ତାଙ୍କ ଆଶ୍ରମରେ 
ତିନୋଟି ମାଙ୍କଡ଼ଙ୍କର ମୁର୍ରି ଗଢ଼ାଇ ରଖିଥିଲେ | ଗୋଟିଏ ମାଙ୍କଡ଼ ତା' ଦୁଇ ହାତରେ 
ଦୂଇ ଆଖୁକୁ ବନ୍ଦକରି ବସିଛି । ତା' ଦ୍ଵାରା ସେ ଜଣାଉଛି ଯେ ସେ କିଛି ଖରାପ କଥା 
ଦେଖିବ ନାହିଁ । ଦ୍ଵିତୀୟ ମାଙ୍କଡ଼ଟି ତା' ଦୂଇ ହାତରେ ତା” ର କାନକୁ ବନ୍ଦକରି ବସିଛି । 
ତଦ୍ବାରା ସେ କହୁଛି ଯେ, ସେ ଖରାପ କଥା ଶୁଣିବ ନାହିଁ । ତୃତୀୟ ମାଙ୍କଡ଼ଟି ତା'ର 
ଦୁଇ ହାତରେ ତା” ପାଟିକି ବନ୍ଦକରି ବସିଛି । ତା' ଅର୍ଥ ହେଲା ସେ କେବେ ଖରାପ 
କଥା କହିବ ନାହିଁ । 


କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ମହାତ୍କାଜୀ ନିଜ ଜୀବନରେ କେବେ କାହାର ଦୋଷ 
ଦେଖୁ ନ ଥଲେ, କାହାର ନିନ୍ଦା ଶୁଣୁ ନ ଥିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ପାଟିରୁ କେବେ କାହା ପ୍ରତି 
ଖରାପ କଥା ବାହାରୁ ନ ଥଲା | ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏହି ନୀତି ତିନୋଟିକୁ ଖୁବ୍‌ ନିଷ୍ଠାର ସହିତ 
ମାନୁଥୁଲେ ଏବଂ ଏହି ତିନୋଟି ମାଙ୍କଡ଼ ମୁର୍ଭି ଆଶ୍ରମରେ ରଖି ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏହି 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ତିନି-ମାଙ୍କଡ଼ ୩୬୫ 


ମାଙ୍କଡ଼ ତିନୋଟିର କଥାକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ନିଜ ଢୀବନରେ ପରୀକ୍ଷା କରନ୍ତୁ ବୋଲି 
ଗାହୁଥିଲେ | 


ଏବେ ସେହି ତ୍ରିମୁର୍ରି ମାଙ୍କଡ଼ ଖେଳନାସବୁ ମଧ୍ଯ ବଜାରରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳୁଛି । 
ଅନେକଙ୍କ ଡ଼ଇଂରୂମ୍‌ରେ ମଧ୍ଯ ଚୀନା ମାଟିରେ ନିର୍ମିତ ଏହି ମାଙ୍କଡ଼ଙ୍କ ଖେଳନା ଶୋଭା 
ପାଇଥାଏ । 


କିନ୍ତୁ କେତେଜଣ ଏହି ତିନି ମାଙ୍କଡ଼ଙ୍କ ଭଳି ଆଚରଣ କରନ୍ତି ? ପ୍ରକୃତରେ 
ଆମ ଆଖରେ ସବୁବେଳେ କେବଳ ଅନ୍ୟର ଦୋଷ ପଡୁଥାଏ, ଆମେ କେବେ ନିଜର 
ଦୋଷ ଦେଖୁ ନାହିଁ । ଆମେ ଯୋଉ ଦର୍ପଣରେ ମୁ ଦେଖୁ ସେଥିରେ ଆମ ଚେହେରା 
ଖୁବ୍‌ ଭଲ ଦିଶେ ଓ ଅନ୍ୟ ଚେହେରା ଖରାପ ଦିଶେ । ପ୍ରତି ମଣିଷ ଭିତରେ ଭଲ ଅଛି 
ମନ୍ଦ ବି କିଛି ଅଛି । ଆମେ ଯଦି କାହାର ଗୁଣ ନ ଦେଖି କେବଳ ଦୋଷ ଦେଖୁ, 
ତେବେ ଆମେ କାହାକୁ ଭଲ ପାଇପାରିବୁ ନାହିଁ । କାହା ସଙ୍ଗେ ଆମର ସ୍ବେହ ମମତାର 
ସମ୍ପର୍କ ରହିପାରିବ ନାହିଁ । ଆମେ ଏକାଠି ମିଳିମିଶି ଅନୁଷ୍ଠାନଟିଏ ମଧ୍ଯ ଗଢ଼ିପାରିବୁ 
ନାହିଁ । କାହାକୁ ବନ୍ଧୁ କରିପାରିବୁ ନାହିଁ । ଫଳରେ ଆମ ଜୀବନ ଏକୁଟିଆ ହୋଇଯିବ 
ଓ ଏଇ ଏକୂଟଟିଆ ଜୀବନ ପିତା ହୋଇଯିବ । 


ସେହିପରି ମଧ୍ଯ ଆମେ କେବେହେଲେ ବି ଅନ୍ୟର ନିନ୍ଦା ବା କୂସ୍ସା ଶୁଣିବାପାଇଁ 
କାନ ଦେବା ନାହିଁ । ଅନେକ ଲୋକ ଯେପରି ଅନ୍ୟର ଦୋଷ ଦେଖିବାକୁ ସବୁବେଳେ 
ଆଖୁ ମେଲାକରି ବସିଥାନ୍ତି, ସେମିତି ଅନେଜ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟର ନିନ୍ଦା କୂସା ଶୁଣିବାକୁ 
କାନ ପାତି ବସିଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ କାନରେ କେବେ ଭଲ କଥା ଶୁଣାଯାଏ ନାହିଁ । 
ଏପରି ଲୋକେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟର ନିନ୍ଦା ଓ କୂସା ଶୁଣି ଶୁଣି ଓ ସବୁବେଳେ ଖରାପ କଥା ଶୁଣି 
ଶୁଣି ନିଜ ଅନ୍ତରକୁ ଦୂଷିତ କରିଦିଅନ୍ତି । ଏମାନେ ମଧ୍ଯ କାହାର ବନ୍ଧୁ ହୋଇପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ । 
ଖରାପ କଥା ଦେଖିବା ଓ ଖରାପ କଥା ଶୁଣିବାଭଳି, ଖରାପ କଥା ନିଜ ପାଟିରେ 
କହିବା ମଧ୍ୟ ଅନେକ ଲୋକଙ୍କର ବଦଅଭ୍ୟାସ ହୋଇଯାଇଥାଏ । ବହୁ ଲୋକେ 
ଅନ୍ୟର ନିନ୍ଦା ଗାନ କରିବାରେ ମୁଖର ହୋଇଥାନ୍ତି । ଅନେକଙ୍କ ପାଟିରୁ ସର୍ବଦା ଅଶ୍ଲୀଳ 
ଅସୁନ୍ଦର କଥା ବାହାରୁଥାଏ । ଅନେକେ ସବୁବେଳେ କାହାକାହାକୁ ଗାଳି ଦେଉଥାନ୍ତି | 
ଯାହାର ପାଟିରୁ ସର୍ବଦା ଅସନା କଥା ବାହାରୁଥାଏ, ତା'ର ଅନ୍ତର ମଧ୍ଯ ସେହି ଦୂଷିତ 
କଥାରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ । 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ତିନି ମାଙ୍କଡ଼ ଆମକୁ ପରୋକ୍ଷରେ କହିଥାନ୍ତି ଭାଇମାନେ ! ଯଦି 
କିଛି ଭଲ କଥା ତୁମର ଖୋଲା ଆଖରେ ନ ପଡୁଛି, ତେବେ ଆଖୁ ବୁଜି ଦିଅ । 
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୩୬୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ତା'ମାନେ, ବରଂ ଆଖୁ ବୁଜି ଦିଅ, ଖରାପ କଥା ଦେଖନା | ସେହିପରି ଯଦି ଭଲ କଥା 
କିଛି ଶୁଣିବାକୁ ନାହିଁ, ତେବେ କାନ ବ୍ରଜି ବସ; ଖରାପ କଥା ଶୁଣନା ଏବଂ ଯଦି 
ତୂମର କିଛି ଭଲ କଥା କରିବାର ନାହିଁ, ତେବେ ପାଟି ବନ୍ଦକରି ବସ, କିଛି କୁହ 
ନାହିଁ । 


କିନ୍ତୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ ବିପରୀତ ଦିଗରୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଠିକ୍‌ ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳୀରେ 
ପହଞ୍ଚପାରିବା । ତା' ମାନେ, ଆମେ ସବୁବେଳେ ଭଲକଥା ଦେଖିବାପାଇଁ ଅଖ ମେଲା 
କରି ରହିବା । ଭଲ କଥା ଶୁଣିବାକୁ କାନ ମେଲା କରି ରହିବା ଓ ପାଟି ଖୋଲିଲେ ହିଁ 
ଭଲ କଥା କହି ଚାଲିବା | 


ସନ୍ଛକବି କବୀର କହୁଛନ୍ତି ଆରେ ଭାଇ ସାଧୁ ! ମାଛି ସବୁବେଳେ ବସିବାପାଇଁ 
ଗୁହ ଖୋଜି ବୁଲୁଥାଏ । କିନୁ ମହୁମାଛି ମହୁ ଖୋଜି ବାପାଇଁ ଫୁଲ ବଗିଗାକୁ ଧାଉଁଥାଏ | 
ଶାଗୁଣା ପକ୍ଷୀର ଦୃଷ୍ଟି ସବୁବେଳେ ଥାଏ ମଢ଼ ଉପରେ, କିନୁ ଶୁକପକ୍ଷୀ ଖୋଜୁଥାଏ 
ପାଚିଲା ରସୁଆଳ ଫଳ | ଯେ ପ୍ରକୃତ ସାଧୁଲୋକ, ସେ ସର୍ବଦା ଜଗତ୍ର ସୁନ୍ଦରପଣିଆ 
ଦେଖୁଥାଏ । ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ଓ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍କିର ମହିମା ଗାନ କରୁଥାଏ ଓ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ମଙ୍ଗଳ ଚିନ୍ତା କରୁଥାଏ | 


ସତକଥା, ଯାହାର ଅଖ, କାନ ଓ ପାଟି ସର୍ବଦା ପାପ କଥାରେ ରତ ଥାଏ, 
ସେ ନିଜେ ପାପୀ ହୋଇଯାଏ । ସବୁଧର୍ମର ସାଧୁସନ୍ଛମାନେ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ କହିଛନ୍ତି 
ଆମର ଏଇ କଳିଯୁଗରେଇ ଏ ପାପ ବେଶି ବଢ଼ିଗାଲିଛି । ଏ କଥା ସତ କି ? 
© 


୧୨୫. କିଏ ମୋର କ୍ସ ବହିବ ? 


ଖୀଷ୍ଟଧର୍ମରେ “ କସ” ଏକ ଧାର୍ମିକ ପ୍ରତୀକ | ପରମକାରୁଣିକ -ପୁତ୍ର ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କର 
ଦିବ୍ୟ ମହିମାକୁ ବୁଝି ନ ପାରି ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଓ ନୃଶଂସ ଶାସକମାନେ ତାଙ୍କୁ ନେଇ ଫାଶୀ 
ଖୁଣ୍ଟରେ ଝୁଲାଇଥଲେ | ସେହି ଅତ୍ଯାଗାରୀ ଅସୁର ସ୍ଵଭାବ ଶାସକ ତାଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ 
ଗୋଟିଏ କକଣ୍ଟାର ମୁକୁଟ ପିନ୍ଧାଇଦେଲା ଏବଂ ସେ ଯେଉଁ ଫାଶୀକାଠରେ ଝୁଲିବେ 
ତାକୁ ତାଙ୍କ ବେକରେ ପକାଇ କହିଲା- ଏହି କସ ତୋର ଫାଶୀକାଠ, ତୁ ଏହାକୁ 
ବହନ କରି ବଧ ଭୂମିକୁ ଚାଲ | ଯିଶୁ କଣ୍ଟାର ମୁକୁଟ ପିନ୍ଧି, ନିଜର କୃୁସକୁ କାନ୍ଧରେ 
ବହନ କରି ବଧଭୂମିକୁ ଗାଲିଲେ | ସେଠାରେ ତାଙ୍କୁ ଅନ୍ୟ ପାପୀମାନଙ୍କ ସହିତ ମୂତ୍ୟୁଦସ୍ 
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କିଏ ମୋର କୃସ ବହିବ ? ୩୬୭ 


ଦିଆଗଲା | ତାଙ୍କ ଦେହରେ ସାତୋଟି ସ୍ଥାନରେ ନୃଶଂସମାନେ ସାତୋଟି ମୁନିଆ କଣ୍ଟା 
କୃସକାଠ ସହିତ ପିଟିଥିଲେ | ତାଙ୍କ ଦେହରୁ ଓ ମୁଣ୍ଡରୁ ଝରଝର ହୋଇ ରକ୍ତ ବୋହୁଥାଏ | 
ମାତ୍ର ସେହି ପରମ ଦୟାଳୁ ଯିଶୁ ନିଜର ଶରୀର କଷ୍ଟକୁ ନୀରବରେ ସହ୍ଯ କଲେ ଓ 
ଆକାଶକୁ ଚାହିଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ- “ ହେ ପରମପିତା ! ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ଲୋକମାନେ 
କି ପାପ କରୁଛନ୍ତି ତାହା ଜାଣିପାରୁ ନାହାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ କ୍ଷମା କରନ୍ତୁ ।” ଏତିକି କହି 
ଯିଶୁଙ୍କ ଆତ୍ସା ଶରୀର ଛାଡ଼ି ସ୍ଵର୍ଗଗାମୀ ହେଲେ । ତିନିଦିନ ପରେ ଯିଶୁ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ବସ୍ତ 
ଅନୁଗତ କେତେଜଣ ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଶରୀରରେ ଦର୍ଶନ ଦେଇଥିଲେ | 


ଯିଶୁ ଯେଉଁ ନିଜର କୁସ ବହନ କରି ବଧ ଭୂମିକୁ ଯାଇଥୂଲେ ସେହି କ୍ସ 
ତା' ପରଠାରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ଧର୍ମସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଦୁଃଖ ଓ ପାପର ପ୍ରକ୍ଷାଳନ ପାଇଁ 
ସାଧନାର ଏକ ପ୍ରତୀକ ହୋଇଗଲା ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଷ୍ଠାପର ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଅନୁରକ୍ତ ଭାବେ ଯେ 
ସେ ଏହି ପୂଥ୍‌ବୀର ପାପ ଭିତରେ ବୁଡ଼ିରହିଛି ଏବଂ ଏହି ପାପ ତାକୁ ଦୂଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା 
ଭିତରେ ଜଳିପୋଡ଼ି ମାରୁଛି । ସେ ଯଦି ପରମକାରୁଣିକ ଇଶ୍ଵରପୁତ୍ର ଯିଶୁଙ୍କର ଶରଣ 
ନେବ ଏବଂ ତାଙ୍କ ପାଖେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିବ ତେବେ ଯିଶୁ ତାକୁ ଏହି ପାପ ଓ 
ଦୁଃଖର ଆବର୍ର ଭିତରୁ ରକ୍ଷା କରିବେ । କିନଧୁ ଏହା ଏତେ ସହଜ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ନିଜର 
କୃତକର୍ମ ଓ ପାପ ପାଇଁ ଗଭୀର ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ନିଜ କୃତ ପାପର କ୍ଷାଳନ 
ପାଇଁ ଖ୍ରୀଷ୍ଧର୍ମ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ଦଶଆଜ୍ଞା ମାନି ଜୀବନ ବିତାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ | ଏହି କଳୁଷତାପୂର୍ଣ 
ଜୀବନକୁ ଘଷିମାଜି ଉନ୍ମଳ ଶୁଦ୍ଧ ସୁବର୍ଣତମୟ ଜୀବନରେ ପରିଣତ କରିବାକୁ ହେବ 
ଏବଂ “ସେଥୁପାଇଁ ଯିଶୁଙ୍କଠାରେ ଅଖଣ୍ଡ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଭରସା ରଖୁବାକୁ ହେବ | ସେ ହିଁ 
ପାପୀ ମାନବ ଓ ପଥଭ୍ରଷ୍ଟ ମାନବର ଏକମାତ୍ର ତ୍ରାଣକର୍ରା । ଆମେ ମଣିଷମାନେ ନିର୍ବୋଧ 
ମେଷପଲତୁଲ୍ୟ; କିନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵର-ପୁତ୍ର ଯିଶୁ ହି ଉତ୍ତମ ମେଷପାଳକ । 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁସାରେ ପ୍ରତି ମଣିଷ ଏହି ପାପପୂର୍ଣ୍ଚ ପୃଥୁବୀରେ ବଞ୍ଚ ବଞ୍ଚ 
ପାପର ଆବର୍ଭ ଭିତରକୁ ଖସିପଡ଼େ । ମଣିଷର ନିଜର ଏତେ ଶଗ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ, ଯାହା 
ଫଳରେ ସେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପାପ ହାତରୁ ଖସି ଯାଇପାରିବ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁସାରେ 
ମଣିଷର ଜନ୍ମ ମଧ୍ଯ ପାପ ଭିତରୁ । ଆମର ଆଦିପୁରୁଷ ଆଦାମ୍‌ ସଇତାନର ପ୍ରରୋଚନାରେ 
ଜ୍ଞାନବୃକ୍ଷର ନିଷିଦ୍ଧ ଫଳ ଖାଇଥିଲେ; ତା' ଫଳରେ ତାଙ୍କୁ ଏଇ ପାପାବର୍ଭରେ ପଡ଼ିବାକୁ 
ହେଲା । ତେଣୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ମତରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ପାପାତ୍ସା, ମୂଳ ପ୍ରମାଦ ବା ପାପ 
ଭିତରୁ ଆମେ କଜନ୍ଧିଥାଇଁ ଓ ତା'ରି ଭିତରେ ବଞ୍ଚୁଥାଇଁ ଓ ମରୁଥାଇଁ । ଶେଷରେ ଆମପାଇଁ 
ଅନନ୍ତ ନରକ ଅପେକ୍ଷା କରି ରହିଛି । କିନ୍ଧୁ ଆମର ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ ଆମର ଯଦି 
ଜ୍ଞାନ ଓ ସଚେତନତା ଆସିଯାଏ, ଆମେ ଯଦି ତ୍ରାଣକର୍ରା ଭଶ୍ଵରପୁତ୍ର ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ପାଖେ 
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୩୬୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ନିଜକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବେ ସମର୍ପଣ କରୁ ତା' ହେଲେ ଆମେ ଏହି ଭୟଙ୍କର ପାପ-ଜୀବନ ଓ 
ତା'ର ପରିଣତି ଅନନ୍ତ ନରକରୁ ନିଶ୍ଚୟ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଯିବୁ ! 

ଏକ ସମୟରେ ପରମ ପିତା ପରମେଶ୍ବର ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟତମ ପୁତ୍ର ଯିଶୁଙ୍କୁ ଏଇ 
ପୂଥବୀରେ ମାନବ ପୁତ୍ର ରୂପେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ କରାଇଥିଲେ | ଏ ପୂଥବୀକୁ ଓ ମାନବ 
ସମାଜକୁ ପାପମୁକ୍ତ କରିବାପାଇଁ ସେ ଏ ପୂଥ୍୍‌ବୀକୁ ଆସିଥିଲେ ଓ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ସାର୍ବଜନୀନ ପାପ ଓ ଦୁଃଖର ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ କୁସକୁ ଆପଣା କାନ୍ଧରେ ବହନ କରି 
ବଧଭୂମିରେ ନୃଶଂସ ଘାତକମାନଙ୍କ ହାତରେ ପ୍ରାଣବଳି ଦେଇଥିଲେ । ତାଙ୍କର ଏହି 
ପ୍ରାଣବଳି ଖ୍ରୀଷ୍ଟ-ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଏକ ଗଭୀର ଶୋକାନୁଭୂତିର ଅଗ୍ନି ଜାଳିରଖେ 
ଏବଂ ଏହି ଶୋକାଗ୍ନି ତାଙ୍କର ଚିତ୍ତକୁ ଦଗ୍ଧ କରି କରି ଶୁଦ୍ଧ କରିଦିଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଷ୍ଠାପର 
ଖ୍ରୀଷଚିୟାନ୍‌ ନିଜକୁ ପୃଥିବୀର ପାପ ଓ ନିଜର ପାପ ପାଇଁ ଦାୟୀ କରେ ଏବଂ ନିଜ 
ଭିତରେ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଯିଶୁଙ୍କ କୁସକୂ ବହନକରି ବଞ୍ଚେ | ତା' ଫଳରେ ତା'ର ଅନ୍ତର 
ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ ଦ୍ଵାରା କ୍ରମଶଃ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । 


ଖ୍ରୀଷ୍ଧର୍ମର ଏହି ପ୍ରତୀକଟି କେବଳ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏପରି 
ଭାବିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଅବତାର ଓ ପ୍ରେରିତ ମହାତ୍ସାମାନେ ବା ଦିବ୍ୟବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ସକଳ 
ଗୋଟିଏ ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟର ଏକଗଟିଆ ନୂହନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମୋପଦେଶ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ 
ସମ୍ପଦାୟର ଏକରରଟିଆ ନୂହଁ । ଯେକୌଣସି ଧର୍ମସମ୍ପଦାୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ସଦୂପଦେଶ ବର୍ଜନୀୟ ନୁହେଁ । ଏକ ବିଶେଷ ଧର୍ମାନୂଭୂତି ପାଇଁ ବା 
ଏକ ବିଶେଷ ଧାର୍ମିକ ଅଭିଜ୍ଞତା ପାଇଁ ଆମେ କିଛିକାଳ ଲାଗି ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ନୀତି ଓ 
ତତ୍ତ୍ଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ବାଧୀନଭାବେ ନିଜ ଜୀବନରେ ଗ୍ରହଣ କରି ପରୀକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମେ ବହୁ ଭାବରେ ଶଶ୍ବର ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରିବା ଏବଂ ବହୁ ଉପାୟରେ 
ଆମ ଜୀବନକୁ ଶୁଦ୍ଧ ବୋଧମୟ କରିପାରିବା | ସେଇଥିପାଇଁ ତ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ 
ଦେବ ନିଜ ସାଧକ ଜୀବନରେ ସବୁ ଧର୍ମପନ୍ଛାରେ ସାଧନା କରି ସିଵି ପାଇଥଲେ | 
ସେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଓ ମୁସଲମାନ ଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଗଭୀର ସାଧନା କରିଥିଲେ | ଏ କଥା 
ନିଶ୍ଚିତ ଯେ, ଭବିଷ୍ୟତ୍‌ ଯୁଗରେ ମାନବଜାତି ଧର୍ମଂସାଧନାରେ ଓ ଭଶ୍ଵର-ଉପଲବ୍ଧ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ଧକତର ଉଦାର ହେବେ; ସମ୍ପଦାୟମାନ ରହିବ କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ସୀମା 
ବା ବାଡ଼ ଭାଙ୍ଗଯିବ | 
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ଭ୍ରଷ୍ଟ ଯଜ୍ଚକୁଣ୍ଡ ଓ ଚିଲିକା ହ୍ରଦ ୩୬୯ 


୧୨୬. ଭ୍ରଷ୍ଟ ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡ ଓ ଚିଲିକା ହୃଦ 


ଆମ ଚିଲିକା ହ୍ରଦର କିପରି ଉତ୍ପତ୍ତି ହେଲାଓ¬ ସେ ସମ୍ବନ୍ଧେ ଖୁବ୍‌ ସୁନ୍ଦର 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀଟିଏ ଅଛି । ଏହି କିମ୍ବଦନ୍ତୀଟି ସତ କି ମିଛ ସେ କଥା ପଚାରନ୍ତୁ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ଏହି କିମ୍ବଦନ୍ତୀଟି ପଛରେ ରହିଛି ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ଗଭୀର ସତ୍ୟ ଏବଂ 
ଯେଉଁମାନେ ଏହି କିମ୍ବଦନ୍ତୀଟିକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ ସେମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ଖୁବ୍‌ ଭଲ ଆଉ 
ସୁନ୍ଦର ମଣିଷ ଥଲେ । 

ଅନେକ ଅନେକ ବର୍ଷ ତଳେ ସମୁଦ୍ରଠାରୁ କିଛି ଦୂରରେ ଗୋଟିଏ ବଡ଼ ଗାଁ 
ଥିଲା | ସେ ଗାଁରେ ସବୁ ଜାତିର ଲୋକେ ବାସ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ 
ବେପାର ବଣିଜ କରି ଖୁବ୍‌ ଭଲରେ ଚଳୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେହି ଗ୍ରାମରେ ସାତଘର 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଥୁଲେ ଏବଂ ସେମାନେ ଥଲେ ଖୁବ୍‌ ଗରିବ । ଗରିବ ହେଲେ ବି ସେମାନେ 
ବଡ଼ ଧର୍ମପରାୟଣ ଥଲେ | ନିଜ ଘରେ ଯଜ୍ଞ କରୁଥିଲେ | ସେଥୁଲାଗି ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ 
ଘରେ ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ ଯଜ୍ଞକୂଣ୍ଡ ଥଲା ! ଏହି ଧାର୍ମିକ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଯଜ୍ଞ ଫଳରେ 
ସେହି ଗ୍ରାମ ଓ ସେହି ରାଜ୍ୟର ଲୋକେ ଖୁବ୍‌ ସୁଖରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥଲେ | କିନ୍ତୁ ଗରିବ 
ବୋଲି ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ମନରେ କୌଣସି ଗ୍ଲାନି ବା ଶୋଚନା ନ ଥଲା | ରାଜ୍ୟର 
ଓ ଗ୍ରାମର ମଙ୍ଗଳ ଦେଖି ସେମାନେ ଖୁବ୍‌ ଆନନ୍ଦ ପାଉଥିଲେ ଏବଂ ଭିକ୍ଷା କରି ଦା ଦାନ 
ଗ୍ରହଣ କରି ଚଳୁଥିଲେ | 

କିନ୍ତୁ ସବୁକଥା ସବୁଦିନ ସମାନ ଯାଏ ନାହିଁ । ତା' ଛଡ଼ା କ୍ରମେ କଳିକାଳର 
ପ୍ରାଦୁର୍ଭାବ ମଧ୍ଯ ବଢ଼ିଲା । ଲୋକମାନେ କଳିକାଳର ପ୍ରଭାବରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ ରଖିପାରିଲେ 
ନାହିଁ । ଲୋକେ ନାନାଦି ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅଧର୍ମ କରି ଅଧକ ଧନୀ ହେବାକୁ ଚାହିଁଲେ 
ଅଧକ ବିଳାସବ୍ୟସନରେ ମାତିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଗେରି, ରାହାଜାନୀ, ଠକାମୀ, 
ଜାଲିଆତି, ମିଥ୍ୟାଗାର ବଢ଼ିଗଲା | ହତ୍ୟା, ଲୁଣ୍ଠନ, ଧର୍ଷଣ ବି ବଢ଼ିଗଲା | ରାଜ୍ୟରେ 
ଅଧର୍ମର ମାତ୍ର' ବଢ଼ିଯିବାରୁ ପୃଥବୀମାତା ଆଉ ଭାରା ସହିପାରିଲେ ନାହିଁ । ଫଳରେ 
ଅନାବୃଷ୍ଟି ହେଲା, ମରୁଡ଼ି ପଡ଼ିଲା, ଠାଏ ଠାଏ ଭୂମିକମ୍ପ ବି ହେଲା, ହଇଜା ଆଦି 
ମହାମାରୀ ପ୍ରବଳ ହେଲା । ଲୋକମାନେ ଅତିଷ୍ଠ ହେଲେ | ଏପରି ଦୂର୍ଭିକ୍ଷ ପଡ଼ିଲା ଯେ 
ଲୋକେ ଖାଇବାକୁ ନ ପାଇ ଯେ ଯୁଆଡ଼େ ପଳାଇଲେ | ତଥାପି ଅଳ୍ପ କେତେଜଣ 
ଧାର୍ମିକ ଲୋକ ସେ ଗାଁରେ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକି ପଡ଼ିରହିଲେ । 
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୩୭୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଏଣେ ସେ ଗାଁର ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣ ସାତଘରର ଅଧବବାସୀଙ୍କ ଦୁଃଖ-ଦୁର୍ଦଦଶା ସବୁଠୁ 
ବଳିଗଲା | ରାଜ୍ୟ ସାରା ତ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ଭିକ୍ଷା ଦେଉଛି କିଏ ? ଦାନ ବି ଦେଉଛି କିଏ ? 
ତେଣୁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ କ୍ଷୁଧାରେ ପୀଡ଼ିତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିରହିଲେ । ତଥାପି ସେମାନେ 
ପ୍ରତିଦିନ ଯଜ୍ଞ କରୁଥାନ୍ତି । ପୂତ ଅଭାବରେ ବି ସେମାନେ ଶୁଖୁଲା କାଠି-କୁଟା ଜାଳି 
ଗ୍ରାମ ଓ ରାଜ୍ୟର ମଙ୍ଗଳପାଇଁ ଯଜ୍ଞ କରୁଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏପରି କେତେ ଦିନ ଚାଲିବ ? 
“ଅନ୍ଧ ଚିନ୍ତା ଚମଳ୍କାରାଃ ।” ପେଟରେ ଦାନା ନାହିଁ “ଯଜ୍ଞ କିପରି କିଏ କରିପାରିବ ? 
ଦିନେ ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅଧୈର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ମହାକ୍ରୋଧରେ ଉନ୍ନତ ହୋଇ ରାତିରେ 
ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡରେ ମଳତ୍ୟାଗ କଲା- କି ଲାଭ ଏ ଯଜ୍ଞରୁ ୨? ଏତେ ଯଜ୍ଞ କରି କରି ତ 
ପେଟକୁ ମୁଠାଏ ଅନୁ ଜୁଟିଲା ନାହିଁ ? 

ତା' ପରଦିନ ସକାଳେ ବ୍ରାହୁଣୀ ଯାଇ ଯଜ୍ଞକୂଣ୍ଡକୁ ଦେଖିଲାବେଳକୁ ତା” 
ଭିତରେ ମୁଣ୍ଡାଏ ସୁନା ଚକମକ କରୁଛି | ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ତାକୁ ନେଇ ବ୍ରାହ୍ମଣକୂ ଦେଖାଇଲା | 
ବ୍ରାହ୍ମଣ କହିଲା ଦେଖିଲୁ ! ଦେଖିଲୁ ତ ! ଯଜ୍ଞ କରି କରି ଉପବାସରେ ଦିନ କଟୁଥଲା- 
ଏବେ ଯଜ୍ଞକୂଣ୍ଡରେ ମଳତ୍ୟାଗ କଲାରୁ ସୁନାମୁଣ୍ଡା ମିଳିଲା | 

ବ୍ରାହ୍ମଣ ସେ ସୁନାମୁଣ୍ଡାକୁ ବିକ୍ରି କରି ମହାଆନନ୍ଦରେ ଚଳିଲା | କ୍ରମେ ଏ କଥା 
ଅନ୍ୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଘରର ଘରଣୀମାନେ ଜାଣିଲେ ଏବଂ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵାମୀମାନଙ୍କୁ 
ଆଉ ଯଜ୍ଞ ନ କରି ଯଜ୍ଞକୂଣ୍ଡରେ ମଳତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପ୍ରବର୍ଉାଇଲେ | ସେହି ବ୍ରାହୁଣମାନେ 
ସେହି କଥା କଲେ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଯଜ୍ଞକୂଣ୍ଡରୁ ସେମାନଙ୍କର ମଳ ସୁନାମୁଣ୍ଡାରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇ ସେମାନଙ୍କର ହସ୍ତଗତ ହେଲା ଏବଂ ସେମାନେ ସେହି ସୁନାକୁ 
ବିକ୍ରି କରି ଖୁବ ଧନୀ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ଖୁବ୍‌ ବିଳାସ ବ୍ୟସନରେ ଦିନ କାଟିଲେ । 
ଏହିପରିଭାବେ ସେ ଗ୍ରାମର ଛଅଟି ବ୍ରାହ୍ମଣ ପରିବାର ଯଞ୍ଚକୂଣ୍ଡରେ ନିୟମିତ ଭାବେ 
ମଳତ୍ୟାଗ କରି ସୂନାମୁଣ୍ଡା ଲାଭ କଲେ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣକର୍ମ ଛାଡ଼ି ବୈଶ୍ୟକର୍ମରେ ମାତିଲେ 
ଓ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଧନଶାଳୀ ହୋଇ ଆନନ୍ଦରେ ଦିନ କାଟିଲେ | 

କିନ୍ତୁ ସେହି ଗ୍ରାମର ସପ୍ତମ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପରିବାରଟିର ମୁଖ୍ୟ ଥଲେ ଜଣେ ବୃଦ୍ଧ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ । ତାଙ୍କର ସନ୍ତାନସନ୍ତତିମାନେ ଥଲେ ଖୁବ୍‌ ଛୋଟ । ସେ ଖୁବ୍‌ ଦରିଦ୍ର ଥିଲେ ଓ 
ଏହି ଦୁର୍ଦିନରେ ଖୁବ୍‌ ସନ୍ତାପରେ କାଳ କାଟୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେ ଥଲେ ସତ୍ୟବାଦୀ ଓ 
ଜଣେ ଶୁଦ୍ଧ ସଦାଚାରୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ । ଏତେ ନିଅଣ୍ଟ ଅସୁବିଧା ଭିତରେ ଉପବାସ ରହି ମଧ୍ଯ 
ସେ ଯଜ୍ଞକର୍ମ ବନ୍ଦ କରି ନ ଥିଲେ । ଶୁଷକକାଷ୍ଠରେ ଅଗ୍ନି ଜାଳି ସେ ପ୍ରତିଦିନ ଯଜ୍ଞ 
କରୁଥିଲେ ଓ ଅଗ୍ନିଦେବତାଙ୍କୁ ଗ୍ରାମର ଓ ରାଜ୍ୟର ମଙ୍ଗଳ ଲାଗି ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଥିଲେ | 


ଦିନେ ତାଙ୍କର ପତ୍ନୀ କହିଲେ- ଦେଖ! ଏ ଯଜ୍ଞରୁ ଆମର କ'ଣ ଲାଭ ହେଉଛି ? 
ଅନ୍ୟମାନେ ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡରେ ମଳତ୍ୟାଗ କରି ସୁନାମୁଣ୍ଡା ପାଇଲେ ଓ ଏତେ ସୁଖରେ 
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ଭ୍ରଷ୍ଠ ଯଞ୍ଞକୂଣ୍ଡ ଓ ଚିଲିକା ହ୍ରଦ ୩୭୧ 


ରହିଲେ | ତୁମେ ଏ ଯଜ୍ଞ ବନ୍ଦ କର ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପରି ଯଜ୍ଞ କୁଣ୍ଡରେ ମଳତ୍ୟାଗ 
କର, ଆମକୁ ସୁନାମୁଣ୍ଡା ମିଳିବ ଓ ଆମ ଭାଗ୍ୟ ବଦଳିଯିବ । 

ଏକଥା ଶୁଣି ବୃଦ୍ଧ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସ୍ପିତହାସ୍ୟ କରି କହିଲେ ତୁମେ କି କଥା କହୁଛ ? 
ମୁଁ ଯଦି ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡରେ ମଳତ୍ୟାଗ କରିବି ତେବେ ଏ ଗାଁରେ ପ୍ରଳୟ ହୋଇଯିବ, ସମୁଦ୍ର 
ମାଡ଼ିଆସି ଗାଁକୁ ବୃଡ଼ାଇଦେବ । 

ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ପ୍ରତିଦିନ ସ୍ବାମୀଙ୍କୁ ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡରେ ମଳତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପ୍ରବର୍ରାଏ । କିନ୍ତୁ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ସେହି ଏକା ଉତ୍ତର ଦେଇ ବ୍ରାହ୍ମଣୀକୁ ସେଥିରୁ କ୍ଷାନ୍ତ ରହିବାକୁ ଉପଦେଶ 
ଦିଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଦିନେ ବ୍ରାହ୍ମଣୀଙ୍କର ଆଉ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ରହିଲା ନାହିଁ । ସେ ସେଦିନ ଖୁବ୍‌ 
ରାଗିଗଲେ ଓ ସ୍ବାମୀଙ୍କୁ ଖୁବ୍‌ ଭର୍ସଘନା କରି କହିଲେ ତୁମେ ଭାରି ବଡ଼ ବଡ଼ କଥା 
କହୁଛ | ଏତେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଯଜ୍ଞକୂଣ୍ଡରେ ମଳତ୍ୟାଗ କଲେ ଗାଁ ଭାସିଗଲା ନାହିଁ । ଅଥଚ 
ତୁମେ ନିଜକୁ ଏମିତି କ'ଣ ଭାବୁଛ ଯେ, ତୁମେ ଯଜ୍ଞକୂଣ୍ଡରେ ଝାଡ଼ା ଫେରିଲେ ଗାଁ 
ଭାସିଯିବ ? ଠିକ୍‌ ଅଛି, ତୁମେ ଯଦି ସେ କାମ ନ କର, ତେବେ ଆଜି ରାତିରେ ମୁଁ 
ନିଶ୍ଭେ ଯଜ୍ଚକୁଣ୍ଡରେ ଝାଡ଼ା ଫେରିବି । ମୁଁ ଆଉ ମୋ ପିଲାଙ୍କ ଦୁଃଖ ସହିପାରିବିନି । 

ସତକୂସତ ସେଦିନ ରାତିରେ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ କ୍ରୋଧରେ ଉନ୍ନତ୍ତା ହୋଇ ଯଞ୍ଚକୂଣ୍ଡରେ 
ମଳତ୍ୟାଗ କଲା | ତା'ପରେ ଶୌଚ ହୋଇସାରି ବିଛଣାରେ ଯାଇ ଶୋଇପଡ଼ିଲା | 

ସକାଳ ହେଲା, ବୃଦ୍ଧ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନିତ୍ୟକର୍ମ କରିବାପାଇଁ ଘରୁ ପଦାକୁ ବାହାରିଆସି 
ଦେଖିଲେ ଯେ, ତାଙ୍କ ଗାଁ ଦାଣ୍ଡରେ ସମୁଦ୍ର ପାଣି ମାଡ଼ିଆସି ଲହଡ଼ା ଭାଙ୍ଗୁଛି ଏବଂ 
ସେହି ପାଣିରେ ଗାଁରୁ ଅଧା ବୁଢଡ଼ିଗଲାଣି ଏବଂ ପାଣି ଏତେ ମାଡ଼ିଆସୁଛି ଯେ ଆଉ ମାତ୍ର 
କେତୋଟି ମୁହୂର୍ଭ ପରେ ତାଙ୍କ ନିଜ ଘର ମଧ୍ଯ ବୁଡ଼ିଯିବ ଓ ଏ ଗାଁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହେଇଯିବ । 

ବ୍ରାହ୍ମଣ ସବୁକଥା ବୁଝିପାରି ଦୂଇ ହାତ ଯୋଡ଼ି ଉପରକୁ ଟେକି ଚିକ୍ରାର କରି 
ଉଠିଲେ- ହେ ଧର୍ମ ! ହେ ଧର୍ମ ! ହେ ଧର୍ମ ! ତା' ପରେ ସେହି ଅତଳ ପାଣି ଭିତରକୁ 
ଡେଇଁପଡ଼ି ପାଣିଗର୍ଭରେ ଲୀନ ହୋଇଗଲେ । ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ଦିନ ଭିତରେ ସମୁଦ୍ର 
ମାଡ଼ିଆସି ଏକ ବିସ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଜଳମଗ୍ନ କରିଦେଲା ଏବଂ ତା” ଭିତରେ ସମଗ୍ର 
ରାଜ୍ୟଟି ମଧ୍ୟ ବୁଡ଼ିଗଲା ଏବଂ ସେ ପାଣି ଆଉ ସମୁଦ୍ରକୁ ଫେରିଲା ନାହିଁ । ତାକୂଇ 
ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ କୁହାଗଲା ˆ ଚିଲିକା ହୃଦ | 

ପାଠକେ ! ଆମ ଧର୍ମଶାସ୍ତମାନେ କହନ୍ତିଂ ଅଳ୍ପ କେତେଜଣ ମତ୍ର ନିଷ୍ଠାପର 
ଧାର୍ମିକ ଲୋକଙ୍କ ସଦାଗ୍ାର ଉପରେ ଏ ପୂଥବୀ ବଞ୍ଚଛି । ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡରେ ମଳତ୍ୟାଗ କରିବେ, ସେତେବେଳେ ପୂଥବୀରେ ମହାପ୍ରଳୟ ଘଟିଯିବ । 
ଏହି ମହାବାଜ୍ୟ ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ କି ? 
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୩୭୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


॥ ସୁଖ ଦୁଃଖ ପ୍ରସଙ୍ଗ ॥ 
୧୨୭. ଦୁଃଖ ଓ ତା'ର କାରଣ ନିରାକରଣ 


କଥିତ ଅଛି- ଶାକ୍ୟମୁନି ବୁଦ୍ଧଦେବ ତାଙ୍କର ଯୌବନର ଆରମ୍ଭରେ ଚାରିଟି 
ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖିବା ପରେ ତାଙ୍କ ମନରେ ଘୋର ପରିବର୍ଭନ ଆସିଗଲା । ଦିନେ ବୁଦ୍ଧଦେବ 
ତାଙ୍କ ରାଜପ୍ରାସାଦର ପୂର୍ବଦ୍ଵାରଦେଇ ନଗର ଭିତରକୁ ଗଲେ | ହଠାତ୍‌ ତାଙ୍କର ଆଖୁରେ 
ପଡ଼ିଲା ଥଅୁରୁଥୁରୁ ବୃଢ଼ାଲୋକଟିଏ ବାଡ଼ିଟିଏ ଧରି ଅତି କଷ୍ଟରେ ପଥ ଅତିକ୍ରମ କରୁଛି | 
ଆଉ ଦିନେ ସେ ରାଜପ୍ରାସାଦର ପଶ୍ଚିମଦ୍ଵାର ଦେଇ ନଗର ଭିତରକୁ ଯିବା ବାଟରେ 
ଦେଖିଲେ ଯେ ଗୋଟିଏ ମୃତଲୋକର ଶବକୁ କୋକେଇରେ ଧରି ତା'ର ଜ୍ଞାତି 
କୁଟୁମ୍ବଭମାନେ କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି ଶ୍ଵଶାନକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । ଆଉ ଦିନେ ବୁଦ୍ଧଦେବ ପ୍ରାସାଦର 
ଉତ୍ତରଦ୍ଵାର ଦେଇ ନଗରକୁ ଯିବା ପଥରେ ଦେଖିଲେ, ଗୋଟିଏ ଲୋକ ମାରାତ୍ସକ 
ରୋଗରେ ପୀଡ଼ିତ ହୋଇ ରାସ୍ତା କଡ଼ରେ ପଡ଼ିଛି ଓ ତାକୁ ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ଖାଇବାଲାଗି 
ଶୂଗାଳ ଓ କୁକୁରମାନେ ତାକୁ ଘେରିରହିଛନ୍ତି, ରୋଗୀଟି ଅତି ବିକଳରେ ଆର୍ଉଁ ଚିକ୍ରାର 
କରୁଅଛି ! ଆଉ ଦିନେ ବୃ୍ଧଦେବ ପ୍ରାସାଦର ଦକ୍ଷିଣଦ୍ଵାର ଦେଇ ନଗର ଭିତରକୁ ବାହାରି 
ଦେଖିଲେ ଯେ, ଜଣେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଓ ହୃଷ୍ଟ ଚିତ୍ତରେ ରାସ୍ତାରେ ଗଲିଛନ୍ତି । 


ଏହି ଚାରୋଟି ଦୂଶ୍ଯ ଦେଖି ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ମନରେ ସଂସାର ଓ ଜୀବନ ପ୍ରତି 
ଘୋର ବିଷାଦ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଜାତ ହେଲା | ତାଙ୍କର ମନେହେଲା- ଏ ଜୀବନ ଘୋର 
ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ । ଏ ଜୀବନକୁ ରୋଗ, ବାର୍ଵକ୍ୟ, ବିପଦ ଓ ମୂତ୍ୟୁ ଘେରିକରି ରହିଛି; କିନୁ 
ମଣିଷ ଏକଥା ଦେଖି ମଧ୍ଯ ଦେଖିପାରୁ ନାହିଁ । ସେ କେବଳ ଅଳୀକ ସୁଖ ପଛରେ 
ଧାଇଁଛି । ମଣିଷ ଏଡ଼େ ଅଜ୍ଞାନ ଯେ ମୂତ୍ୟୁ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ବୋଲି ଜାଣି ସୁଦ୍ଧା ଏଇ 
କ୍ଷଣସ୍କାୟୀ ଜୀବନକୁ ନେଇ ଅନ୍ଧ ଭାବରେ ମାତିଛି । ଯୌବନକାଳ ଖୁବ୍‌ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ 
ଏବଂ ସେ ଦିନେ ଏକ ଅକ୍ଷମ ବୃଦ୍ଧଲୋକରେ ପରିଣତ ହେବ, ଏହା ଜାଣି ସୁଦ୍ଧା 
ଯୌବନକୁ ନେଇ ମାତିଛି । ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଓ ମଣିଷ ଦେହରେ ସବୁ ରୋଗର ବୀଜ 
ରହିଛି ବୋଲି ଜାଣି ସୁଦ୍ଧା ସେ ତା'ର ବର୍ଭମାନର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକୁ ନେଇ ପ୍ରମତ୍ତ ହେଉଛି । 
ଅଜ୍ଞାନ ମଣିଷ ତା'ର କାମନା-ବାସନାକୁ ନେଇ ମାତିଛି । ନିଜେ ସୁଖ ପାଇବ ବୋଲି 
ଅନ୍ୟକୁ ଦୁଃଖ ଓ ପୀଡ଼ା ଦେଉଛି | ନିଜେ ଚିରଦିନ ବଞ୍ଚରହିବ ବୋଲି ଅନ୍ୟକୁ ହତ୍ୟା 
କରୁଛି । ନିଜେ ଚିରକାଳ ପାଇଁ ଏହି ପୂଥବୀକୁ ଭୋଗ କରିବ ବୋଲି ଭାବି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର 
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ଦୁଃଖ ଓ ତା'ର କାରଣ ନିରାକରଣ ୩୭୩ 


ସୁଖ ଲୁଣ୍ଠନ କରୁଛି । ମଣିଷକୂ ଏହି ଅଜ୍ଞାନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । କେଉଁ ବାଟରେ 
ମଣିଷ ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ଜୀବନରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବ ତାହା ଜାଣିବାପାଇଁ ବୁଦ୍ଧଦେବ ସଂସାର 
ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଘୋର ତପସ୍ୟା କଲେ ଓ ତାଙ୍କର ମହାଜ୍ଞାନ ଉଦୟ ହେଲା | ସେ 
ବୁଝିଲେ ଯେ¬- ଏ ସଂସାର ଓ ଏ ଢୀବନ ଘୋର ଦୁଃଖପୂର୍ଣ । ମଣିଷର କାମନା- 
ବାସନାହିଁ ତାକୁ ଏହିସବୁ ଦୁଃଖ-ବିପଦରେ ପକାଉଛି । କାମନା-ବାସନାକୁ ବିନାଶ 
କରିପାରିଲେ ମଣିଷ ଆଉ ଏହି ଦୁଃଖ ଭୋଗିବ ନାହିଁ; ସେ ମୁନ୍ତି ବା ନିର୍ବାଣ ପାଇଯିବ | 
ଏହି ଭାବରେ ସେ ଏହି ସଂସାର ଓ ଜୀବନର ବନ୍ଧନ ଭିତରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଆଉ 
ସେ କେବେବି ଏ ପୂଥଵବୀରେ ଜନ୍ମ ହେବ ନାହିଁ; ତେଣୁ ସେ ଜୀବନର ଏହି ଦୁଃସହ 
କଷଣ ଆଉ ଭୋଗିବ ନାହିଁ । 


କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ବୃଝଧଦେବ ନିଢେ ଏହି ନିର୍ବାଣ ଅବସ୍ଥା ଲାଭ କରିଥଲେ । 
କିନ୍ତୁ ନିଜେ ନିର୍ବାଣ ପାଇସାରିଲା ପରେ ତାଙ୍କ ମନରେ ପୂନର୍ବାର ଏହି ପୃଥିବୀ ଓ ତା'ର 
ମଣିଷ ଓ ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କ ପାଇଁ ଗଭୀର ଦୟା ବା କରୁଣା ଜାତ ହେଲା | ସେ ଭାବିଲେ 
ମୁଁ ସିନା ଦୁଃଖର କାରଣ ବୁଝି ଗଲି, ମୋରଁ କାମନା-ବାସନା ବିନାଶ କରି ନିର୍ବାଣ 
ପାଇଗଲି; କିନ୍ଧୁ ଏହି ନିର୍ବୋଧ ଜୀବଜନ୍ୁମାନେ ଓ ଅଜ୍ଞାନ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ଏଇ କଥାଟି 
ବୁଝି ପାରୁ ନାହାନ୍ତି ଓ ସେଥଯୋଗୁଁ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରୁ ନାହାନ୍ତି । ସେମାନେ ଏହି 
ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ନ କଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓ ଦୁଃଖ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ନିର୍ବାଣ ଲାଭ ନ କଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ 
ଏହି “ନିର୍ବାଣ” ସିବିକୁ ତ୍ୟାଗ କଲି । 

କୂହାଯାଇଛି ଯେ, ସ୍ବୟଂ ବୁଦ୍ଧଦେବ କାମନା-ବାସନା ବିରହିତ ନିର୍ବାଣ ଭାବକୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କଲେ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଆମଭଳି ଅଞ୍ଚାନ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଦୁଃଖପାଇଁ ଏକ 
ଚିରନ୍ତନ କରୁଣା ଜାଗ୍ରତ ହୋଇରହିଲା । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ- ଏ ପୂୃଥବୀରେ କ'ଣ 
କେବେ ଏଇ ସବୂ ଛପନକୋଟି ଜୀବଜନ୍ତୁ କୀଟପତଙ୍ଗ ନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବେ ? 
ଏ ପୂଥବୀରେ ସବୁ ମଣିଷ କ'ଣ କେବେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏହି ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିପାରିବେ ? 
ସମଗ୍ର ଜୀବ ଓ ମାନବସମାଜ କ'ଣ କେବେ ଦିନେ ସମ୍ପୂର୍ଣଣଭାବେ ଆତୁଜ୍ଞାନର ଅଧୁକାରୀ 
ହେବ ? କାମନା-ବାସନାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବ ? ଦୁଃଖ-ବିପଦ ଓ ମୃତ୍ୟୁ କବଳରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରିବ ? ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ବିଚାରରେ ଏହା ଏକ ଅଳୀକ ଭାବନା ଓ ବୃଥା କାରୁଣ୍ୟ 
ମାତ୍ର । କିନ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧ, ଯିଶୁ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ଯ, କବୀର, ନାନକ, ଭୀମଭୋଇ ଆଦି 
ମହାତ୍ସାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏପରି ଭାବନା ବା ଆଶା ଆଦୌ ଅଳୀକ ନୁହେଁ । ଅସମ୍ଭବ ବା 
ଅବାସ୍ତବ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଏ ପୂୃଥବୀକୁ ଯେତେ ମହାତ୍ସକା ବା ମହାପୁରୁଷ 
ଆସିଛନ୍ତି ବା ଆସୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ସେହି ଗୋଟିଏ କଥା କହୁଛନ୍ତି, ତାହା 
ହେଲା- ମଣିଷ ପାଇଁ ଦୂଃଖବିପଦ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ଦୁଃଖ-ବିପଦର ମୂଳ କାରଣ 
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n୭୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ହେଲା ଅଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ଯେତିକି ଦୂର ହୋଇଯାଉଥୁବ, ମଣିଷର ଦୁଃଖ- 
ବିପଦ ସେତିକି ଲାଘବ ହୋଇଚାଲିଥିବ ଏବଂ ଆବହମାନ କାଳରୁ ମଣିଷ ଜାତିର 
ଏଇ ଯେ କ୍ରମବିକାଶ ଚାଲିଛି ତାହାର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଉଛି ଜୀବନକୁ ଦୁଃଖ ଓ 
ବିପଦରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ଓ ଏକ ଶାଶ୍ଵତ ବିମଳ ଆନନ୍ଦର ଅଧ୍ୁକାରୀ ହେବା | 


ଦୁଃଖ ମଣିଷର ଲଲାଟ ଲିଖନ ହୋଇପାରେ, ମାତ୍ର ମଣିଷ ତା'ର ଲଲାଟରୁ 
ଏହି ବିଧ୍ବଲିପି ପୋଛି ଦେବାକୁ ଗାହେଁ । ଲଲାଟର ବିଧ୍ବଲିପିକୁ ଯଦି ମଣିଷ ବାଧ୍ୟ ହୋଇ 
ମାନିନେବ, ତେବେ ମନୁଷ୍ୟ କନ୍ଧ ବୃଥା । ମଣିଷ କ'ଣ ତା” ହେଲେ ଅଦୃଷ୍ଟ ବା 
ନିୟତି ହାତରେ ଏକ ଖେଳନା ? କେବେ ନୂହେଁ | 


୧୨୮. କାହାର ଦୂଃଖ ନାହିଁ ? 


ଆମ ଭଳି ଲୋକଙ୍କର ଧାରଣା ଯେ, ଧାର୍ମିକ ଲୋକମାନେ କେବେ ଦୁଃଖକଷ୍ଟ 
ଭୋଗିବେ ନାହିଁ | ସେମାନଙ୍କୁ ରୋଗବ୍ୟାଧୟ ହେବ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କୁ ଆପଦ-ବିପଦ 
ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନ ସୁରୁଖୁରୁରେ କଟିଯିବ | 

କିନ୍ତୁ ଏ କଥା ସତ ନୁହେଁ । ପୁରାଣ ଆଉ ଇତିହାସରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବର୍ରମାନ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଯେତେସବୁ ସାଧୁ ସନ୍ଧ ଧର୍ମାଗାରୀମାନଙ୍କ କଥା ଜାଣିଥାଇଁ କହନ୍ତୁ ତ 
ଦେଖିଓ ସେମାନେ ସବୁ କେତେ ଦୁଃଖ କଷ୍ଠ ଆପଦ-ବିପଦ-ଆଧ୍ବ-ବ୍ୟାଧ୍ୂ ନ 
ଭୋଗିଛନ୍ତି ? ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ତ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର | ତାଙ୍କୁ ପୁଣି ସାରା ଜୀବନ 
କି ଦୂଃଖକଷ୍ଟଠ ଭୋଗିବାକୁ ନ ପଡ଼ିଲା ? ଚଉଦ ବରଷ କାଳ ରାଜ୍ୟ ଛାଡ଼ି ବକଳ ପିନ୍ଧି, 
ଜଟା ଛାଡ଼ି, ଫଳମୂଳ ଖାଇ ବଣରେ ବୁଲିଲେ । ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀଙ୍କୁ ପୁଣି ଅସୁର ରାବଣ 
ଚୋରାଇ ନେଲା । ସୀତାଙ୍କ ଭଳି ସତୀଙ୍କ ପୁଣି କେତେ ଅପମାନ, କେତେ କଷଣ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିଲା ! ଲକ୍ଷ୍ମଣ, ଭରତଙ୍କ ଭଳି ଧର୍ମନିଷ୍ଠ ପୁରୁଷମାନେ ବୃଥାଟାରେ କେତେ 
କଷ୍ଟ ଭୋଗିଲେ ? ନଳ-ଦମୟନ୍ତୀ ଉଭୟେ ରାଜାରାଣୀ କେତେ ଧାର୍ମିକ ନ ଥିଲେ 
କି କଷ୍ଟ ସେମାନେ ସାରା ଜୀବନ ନ ଭୋଗିଛନ୍ତି ? ରାଜା ଯୁଧଶ୍ିର, ରାଜା ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର 
ଏମାନେ କେଡ଼େ କେଡ଼େ ଧର୍ମବନ୍ତ ରାଜପୁରୁଷ ଥିଲେ ! ଯୁଧ୍ବଷ୍ପିର ତ ଥିଲେ ଧର୍ମଙ୍କର 
ଅବତାର; ଅଥଚ ସାରାଟି ଜୀବନ ସେମାନେ କି ଦୂଃଖକଷ୍ଟ ସବୁ ନ ଭୋଗିଛନ୍ତି ? ଆମ 
ଯୁଗରେ ବି ଦେଖନ୍ତୁ, ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ କର୍କଟରୋଗରେ ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ କଲେ । 
ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ କେତେ ବଡ଼ ଯୋଗୀ ! ଅଥଚ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମାରାତ୍ସକ ରୋଗ 
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କାହାର ଦୁଃଖ ନାହିଁ ? ୩୭୫ 


ଧରିଲା | କେତେ ଉଦାହରଣ ଦେବି ? ବରଂ ସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ ଯେ ଯେତେ ବଡ଼ 
ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିଟ ଯେ ଯେତେ ବଡ଼ ସତ୍ୟ ଆଉ ନ୍ୟାୟପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ଯେ 
ଯେତେ ବଡ଼ ଇଶ୍ବରଭକ୍ତ ବା ଯୋଗୀ, ସେ ଆମଭଳି ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କଠାରୁ 
ଲକ୍ଷେଗୁଣରେ ଅଧ୍ବକ ଦୁଃଖ, ଅଧକ କଷ୍ଟ, ଅଧକ ଅପମାନ ଭୋଗ କରିଛନ୍ତି | ମୃତ୍ୟୁ 
ହାତରୁ ଓ ଦୁଃଖ ହାତରୁ କାହାର ଏଠି ରକ୍ଷା ନାହିଁ । 

ଅଧ୍ଧାତ୍ସଶାସ୍ତ ମତରେ ଏ ଜଗତ୍‌ ଓ ଏ ଜୀବନ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ । ଏଠାରେ କନ୍ଧ 
ହେଲାମାତ୍ରେ ଦୁଃଖ ଓ ମୃତ୍ୟୁର ଫାଶ ଆମ ଗଳାରେ ଲାଗିଯାଏ | ଏହାକୁ କହନ୍ତି ଭବ 
ଦୁଃଖ” | ଏହା ମୁଖ୍ୟତଃ ତିନି ପ୍ରକାର- ମାନସିକ ଦୂଃଖ, ବସୁଗତ ଦୂଃଖ ଓ ଦୈବୀବିପରିର 
ଦୁଃଖ | ସାଧୁ-ଅସାଧୁ, ଧାର୍ମିକ-ଅଧାର୍ମିକ ସମସ୍ତେ ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର ଦୁଃଖ ଭୋଗ 
କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ | ବୁଦ୍ଧଦେବ ଠିକ୍‌ କଥାଟି କହିଥିଲେ- ଏ ଜଗତ୍‌, ଏ ଜୀବନ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଚ । 
ଦୁଃଖର କାରଣ ହେଲା ଆମର କାମନା ଏବଂ ଆମେ କାମନାରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ଦୁଃଖରୁ 
ମୁକ୍ତ ହେବା । 

କିନ୍ତୁ ଦୈବୀଦଣ୍ଡ ବା ଆକସ୍ମିକ ଦୁର୍ଘଟଣା ବା ଶରୀରର ବ୍ଯାଧୂଓ ଏସବୁ କ'ଣ 
ଆମ କାମନାରୁ ଆସେ ? ବୃଧଦେବ ତ ନିଢେଇ ଆମାଶୟ ରୋଗ ଭୋଗି ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ 
କରିଥଲେ, ଅବଶ୍ୟ ସେଥିପାଇଁ ତାଙ୍କୁ କଷ୍ଟ ହୋଇ ନ ଥିଲା | ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସଙ୍କ 
ଗଳାରେ କର୍କଟ ରୋଗ ହୋଇଥଲା | କିନ୍ତୁ ସେ ସର୍ବଦା ଭଗବାନଙ୍କ ଭାବରେ ସମାଧ୍ସ୍ଥ 
ରହୁଥିଲେ, ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ଆମଭଳି ଶରୀରକଷ୍ଠ ହୋଇ ନ ଥିଲା । ଯୋଗୀମାନେ 
ଯୋଗବଳରେ ଓ ଭକ୍ତମାନେ ଇଶ୍ଵରଭାବରେ ଥାଇ ଶରୀରର ସମ୍ଭେଦନକୁ ଭୁଲିଯାଆନ୍ତି । 
ସେମାନେ ଆତ୍କାରେ ନିମଗ୍ନ ହୋଇ ରହନ୍ତି । 

କିନ୍ୁ ମାନସିକ ଦୁଃଖ ଆଉ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର ଦୁଃଖ ଯାହାର ପ୍ରଭାବ ଶରୀର 
ଉପରେ ପଡ଼େ ଏବଂ ମାନସିକ ଦୁଃଖର ପରିସର ସର୍ବପ୍ରକାର ଦୁଃଖର ପରିସରଠାରୁ 
ଅଧକ ବିସ୍ତୃତ । ଏହି ମାନସିକ ଦୁଃଖକୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଦୁଃଖ ବୋଲି ମଧ୍ଯ 
କୃହାଯାଇଛି । ଏହାର ପରିସର ମନଠାରୁ ଆତ୍ସା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ଏପରି ସବୁ ଦୁଃଖ ଅଛି ଯାହା 
ମଣିଷର ଆତ୍ସାକୁ ମଧ୍ୟ ଧରେ |! ଆତ୍ସା ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାଧୂଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ମଣିଷର କାମ, 
କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ମୋହ, ମଦ, ମାସର୍ଯ୍ୟାଦି ଦୂଷ୍ଟପ୍ରବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଖୁବ୍‌ ବଳଶାଳୀ ହେଲେ 
ଆତ୍ସା ମଧ୍ଯ ( ଜାବାତ୍ସା) ବ୍ୟାଧୂଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଯାଏ | 

ମାନସିକ ଦୁଃଖକୁ ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵରପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଜୟ କରିଥାନ୍ତି । ଯୋଗୀ 
ଓ ଭକ୍ତମାନେ ମାନସିକ ଦୂଃଖରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ ରଖିପାରନ୍ତି ¦ କିନୁ ସେମାନେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ମାନସିକ ଦୁଃଖରୁ ସିନା ତ୍ରାହି ପାଆନ୍ତି ଜଗତ୍ର ଦୁଃଖ, ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ସହିପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ । ବୃଦ୍ଧଦେବଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଦୁଃଖ ନ ଥିଲା | ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
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୩୭୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଦୂଃଖ ନ ଥିଲା | ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ, ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ଗାନ୍ଧିଜୀ, ମା' ସାରଦାମଣି, 
ଦିବ୍ୟଜ୍ରନନୀ ମା” ମୀରା, ମଦର ଟେରେସାଙ୍କ ଭଳି ମହାମାନବ ମହାମାନବୀମାନଙ୍କର 
ନିଜ ଜୀବନରେ ଯଥେଷ୍ଟ ଦୁଃଖ ବିପଦ ଥିଲେ ବି ସେମାନେ ସେଥୁରେ ପୀଡ଼ିତ ହେଉ 
ନ ଥୁଲେ | ମାତ୍ର ଜଗତ୍ର ଦୂଃଖ, ମଣିଷର ଦୂଃଖ, ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଦୂଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ 
ସେମାନେ ପ୍ରତି ମୁହୁର୍ଭରେ ମନ ଓ ହୃଦୟରେ ପୀଡ଼ିତ ହେଉଥୁଲେ | ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜୀବନୀରୁ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଅରେ ତାଙ୍କ ଆଖ ଆଗରେ ଜଣେ ବଳବାନ୍‌ ଲୋକ ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ଦୁର୍ବଳ ଲୋକକୁ ଠେଙ୍ଗାରେ ଆଘାତ କଲା ଏବଂ ରାମକୃଷ୍ଣ ଏ ଦୃଶ୍ୟରେ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ 
ଚିକ୍ରାର କରିଉଠିଲେ | ତାଙ୍କ ନିଜ ପିଠିରେ ସେଇ ଠପେଟ୍ଗାମାଡ଼ର ଚିହ୍ନ ଦେଖାଯାଇଥିଲା | 
ବହୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ସନ୍ଧ୍‌ ନରନାରୀ ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ଫାଶୀ ପାଇବାର ଦୁଃଖ ସ୍ମରଣ କରିବା 
ମତ୍ରେ ସେମାନଙ୍କ ଦେହର ବିଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗରୁ ରକ୍ତ ଝରିପଡ଼ୁଥବାର ପ୍ରମାଣ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 
ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କର ମଧ୍ଯ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଦୁଃଖରେ ହୃଦୟ ମନ କାତର ହୋଇଉଠୁଥଲା | ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 


~~ ~~ 


ପାଇଁ ସେ ନିଜର ସିବି ନିର୍ବାଣକୁ ମଧ୍ଯ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଥୁଲେ | 


ମହାନ୍‌ ସନ୍ଧକବିମାନେ ବି ଏହିପରି ବିଶ୍ଵଦୂଃଖରେ ମର୍ମାହତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଆମ ସନ୍ଛକବି ଭୀମ ଭୋଇଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କବିମାନଙ୍କର ମନ ଓ ହୃଦୟ ଏହିପରି ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖରେ କରତି ହୋଇଯାଉଥିଲା | 

ତେଣୁ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବା ମଣିଷର ଲଲାଟ ଲିଖନ । ତେବେ କିଏ କୋଉ ପ୍ରକାର 
ଦୁଃଖ ଭୋଗୁଛି¬ ସେଥିରେ ଅବଶ୍ୟ ତାରତମ୍ୟ ରହିଛି । ଧାର୍ମିକ ଓ ଭଶ୍ଵରପରାୟଣ 
ଲୋକମାନେ ନିଜର ଦୁଃଖକୁ ବଡ଼ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ନିଜ ଦୁଃଖକୁ ବିଶ୍ଵଦୂଃଖ 
ସଙ୍ଗେ ମିଶାଇ ଦିଅନ୍ତି । ଫଳରେ ସେହି ଦୁଃଖ ଭିତରେ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପାଇଥାନ୍ତି । ସୁଦାମା ଗରିବ ଥଲେ, ବିଦୁର ଗରିବ ଥଲେ, କୁନ୍ତୀ ଦ୍ରୌପଦୀ ପ୍ରଭୁତି 
ମହାଦୁଃଖୁନୀ ଥଲେ | କିନୁ ଦୁଃଖ ଭିତରେ ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଥଲେ, କୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ପ୍ରେମ କୃପା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଥଲେ । 

ରାଜା ଯୁଧ୍ବଷ୍ିର ଭାଇ ଓ ପତ୍ନୀଙ୍କ ସହିତ ତେର ବର୍ଷ ବନବାସ କଷ୍ଟ ଭୋଗିଲେ | 
ମାତ୍ର ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବ ଥଲା | ସେହି ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବ ଭିତରେ ସତ୍ୟ 
ଥିଲା, ଧର୍ମ ଥଲା ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ କୃଷ୍ଣ ବି ଥିଲେ | ତେଣୁ ସେ ରାତିରେ ଆରାମରେ 
ଶୋଇପାରୁଥଲେ | ମାତ୍ର ହସ୍ତିନାର ରାଜସିଂହାସନ ପାଇ ଦୁଗ୍ଧଫେନନିଭ ଶଯ୍ୟାରେ ବି 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କୁ ରାତିରେ ନିଦ ହେଉ ନ ଥଲା । ସେ ଆପଣା ଅହଂକାରର ତାଡ଼ନା 
ଭୋଗୁଥଲେ | ତାଙ୍କ ପାଖେ କୃଷ୍ଣ ନ ଥୁଲେ, ତେଣୁ ତାଙ୍କର ସବୁ ଥାଇ ମଧ୍ଯ କିଛି ନ 
ଥିଲା | ପ୍ରକୃତ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ହିଁ ଭୋଗୁଥଲେ | 
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କେତେବେଳେ ସୁଖ ? କେତେବେଳେ ଦୁଃଖ ? ୩୭୭ 


୧୨୯. କେତେବେଳେ ସୁଖ ? କେତେବେଳେ ଦୂଃଖ ? 


ମଣିଷର ଜୀବନକୁ ଗୋଟାଏ ବାକ୍ୟରେ ଯେପରି ଦୁଃଖମୟ ବୋଲି କହିହେବ 
ନାହିଁ, ସେହିପରି ସୁଖମୟ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କହିହେବ ନାହିଁ । ଏ ସୃଷ୍ଟିର ନିୟମ ହେଲା 
ଏଠାରେ କଥା “ଅସ୍ତି” ହେଲେ ତା” ପାଖେ ପାଖେ “ନାସ୍ତି” ବୋଲି କଥାଟିଏ ରହିବ 
ଇ ରହିବ | ଜନ୍ଧ ସାଙ୍ଗରେ ମୂତ୍ୟୁ ରହିଛି । ଆଲୁଅ ସହିତ ଅନ୍ଧାର ରହିଛି | ସତ୍ୟ ସହିତ 
ମିଥ୍ୟା ରହିଛି । ମଙ୍ଗଳ ସହିତ ଅମଙ୍ଗଳ ରହିଛି । ସୁନ୍ଦର ସହିତ କୂସିତ ରହିଛି । ସେହିପରି 
ସୁଖ ସହିତ ମଧ୍ଯ ଦୂଃଖ ରହିଛି । ଆମେ ଯଦି ସୁଖ ଚାହିବା ତେବେ ଦୁଃଖ ନିଶ୍ଚୟ ଆମକୁ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏପରି କେତେକ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଦୂଃଖ ମଧ୍ଯ ଗହାନ୍ତି । 
ମନୋବିଜ୍ଞାନରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଆତ୍ସପୀଡ଼କ ଓ ପରପୀଡ଼କ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି | ନିଜକୁ 
ଓ ଅପରକୁ କଷ୍ଟଦେଇ ସେମାନେ ଏକପ୍ରକାର ସୁଖ ବା ଉଲ୍ଲାସ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । 
ତେଣୁ ଆମ ଭଳି ମଣିଷମାନେ ସୁଖଦୁଃଖର ବୃତ୍ତ ଭିତରୁ ମୁକୁଳି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଆମେ 
ଅହରହ ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖର ଚକ୍ର ଭିତରେ ପୂରିବୁଲୁଛୁ । ଆମେ ଘଡ଼ିକେ ହସୁଛୁ ତ ଆର 
ଘଡ଼ିକି କାନ୍ଦୁଛୁ । 

ଏକଥା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ, ଆମେ ଯାହା ଚାହିଁବୁ ବା କାମନା କରିବୁ ତାହା ଯଦି 
ଆମେ ପାଉ ତେବେ ତା'ର ବିପରୀତ ବିଷୟଟି ମଧ୍ୟ ଆମ ପାଖେ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ଆସି 
ପହଞ୍ଚଯିବ । ଆମେ ବର୍ଭମାନ ଯଦି କିଛି ପାଇଗଲୁ, ତେବେ ପରମୁହୂର୍ଭରେ ଆମକୁ 
ଆଉ କିଛି ଗୋଟେ ହରାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ; ଏପରିକି ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଗାହିଲେ ସଇତାନ୍‌ 
ମଧ୍ୟ ଆସି ଆମ ପାଖରେ ହାଜିର ହୋଇଯିବ । ଆମେ ଗୋଟିଏ ପଟେ ଧନୀ 
ହେଲାବେଳକୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ ପଟେ ଦରିଦ୍ର ହୋଇଯାଇଥ୍‌ବା । ଆମର ଏଠି କାହାର 
କାନ ଅଛି ତ ତା'ର ସୁନା ନାହିଁ । କାହାର ସୁନା ଅଛି ତ କାନ ନାହିଁ । କାହାର ପାଞ୍ଚ 
ମହଲା କୋଠା, କିନୁ ରହିବାକୁ ଲୋକ ନାହାନ୍ତି । କାହାର ହାଉଜଚାଉ ଲୋକ, କିନ୍ତୁ 
ରହିବାକୁ ଘର ନାହିଁ । କାହାର ପୁଣି ଧନଜନ ଗୋପଲକ୍ଷ୍ମୀ ସବୁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ରହିଛି, 
କିନ୍ତୁ କାହାର କାହା ସଙ୍ଗେ ମନ ମିଳେ ନାହିଁ, ତେଣୁ କେହି କିଛି ଭୋଗ କରିପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ । ଏହିପରି ଭାବେ ଏ ସଂସାର ଓ ଏ ଜୀବନ ବଡ଼ ବିଷମ ବ୍ୟାପାର । ଏଠାରେ 
କୌଣସି ଗୋଟିଏ କଥାକୁ ତୁମେ ସ୍ଥିର ବୋଲି କହିପାରିବ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଆମଭଳି 
ସାଧାରଣ ଲୋକମାନେ ଏହିସବୁ ସୁଖଦୂଃଖରେ ନିତ୍ୟ ସନଧୁଳି ହେଉଥାନ୍ତି ¦ ଆମ ଦେହ 
କେତେବେଳେ ଥଣ୍ଡା ବରଫରେ କୋଲ ମାରିଯାଉଛି, ପୁଣି କେତେବେଳେ ତହଡହ 
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mo୭୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ନିଆଁ ଧାସରେ ପୋଡ଼ି ଫୋଟକା ହୋଇଯାଉଛି । କିନ୍ତୁ ଆମ ଭିତରେ ଯେଉଁମାନେ 
ଯୋଗୀ, ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ' ସ୍ପିତପ୍ରଜ୍ଞ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି, 
ସେମାନେ ସର୍ବଦା ଧୀରସ୍ମିର ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତ ଚିତ୍ତରେ ରହିଥାନ୍ତି | ସେମାନେ ବରଫ ଭିତରେ 
ଯେମିତି ସ୍ପିର, ନିଆଁ ଘେର ଭିତରେ ବି ସେମିତି ସ୍ପିର ହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର 
ସୁଖ ପାଇଁ ସହା ନ ଥାଏ କି ଦୁଃଖରେ ସେମାନେ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ 
ମହା ଆନନ୍ଦରେ ଉଛୁଳି ଉଠନ୍ତି ନାହିଁ କି ମହା ଦୁଃଖରେ କାତର ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି ନାହିଁ | 
ତାଙ୍କ ହାତରେ ସୁନାମୁଣ୍ଡାଟାଏ ପଡ଼ିଲେ ସେ ଆନନ୍ଦରେ କୁରୁଳି ଉଠନ୍ତି ନାହିଁ କିମ୍ବା 
ତାଙ୍କ ହାତରେ ପଥରଟାଏ ପଡ଼ିଲେ ବି ସେ କଷ୍ଟରେ ଚିହିକି ଉଠନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କର 
“ଗଲାଂରେ କିଛି ନ ନାହିଁ କି  ଆସିଲା'ରେ କିଛି ନାହିଁ | ଯେ ଯିବାକୁ ଚାହୁଁଛି, ସେମାନେ 
କହନ୍ତି ‘ଜାନେ ଦୋ”, ଯେ ଆସିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ସେମାନେ କହନ୍ତି ଆନେ ଦୋ' । 
ସେମାନଙ୍କପାଇଁ ଲାଭ ଯେମିତି “ ଶୁଭ” କ୍ଷତି ମଧ୍ୟ ସେମିତି ଶୁଭ” । ଜୀବନ ପ୍ରତି 
ଏହିଭଳି ମନୋଭାବ ହେଲା ଜଣେ ଯୋଗୀର ମନୋଭାବ | 

ଏପରି ମନୋଭାବ ଅର୍ଜନ କରିପାରିଲେ ଆମେ ଜୀବନର ସୁଖଦୁଃଖକୁ ନେଇ 
ଏପରି ବିଚଳିତ ହୋଇପଡ଼ନ୍ତୁ ନାହିଁ । ଯୋଗୀମାନେ ଏଇସବୁ ପାର୍ଥିବ ସୁଖଦୁଃଖର 
ବହୂତ ଉର୍ର୍ବରେ ରହିଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ସଂସାରର ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ସବୁ ସହିତ 
ସମ୍ପକ୍ତ ଓ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ ଥାନ୍ତି; କିନୁ ଏକ ଧରଣର ଦାର୍ଶନିକ ଉଦାସୀନତା ବା ନିର୍ଲିପ୍ରତା 
ଭାବକୁ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ଆୟତ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ଜାଣିଥାନ୍ତି ଯେ, ଏଇସବୁ 
ସୁଖଦୂଃଖ କୌଣସିଟି ପ୍ର ନୁହେଁ କି ସ୍ଥାୟୀ ନୁହେଁ -ଭଶ୍ଵରହି ଏକମାତ୍ର ସ୍ଥିର ଓ ସ୍ଥାୟୀ । 


ଏସବୁ କଥା ଜାଣି ମଧ୍ୟ ଓ ଏଇସବୁ କଥା ଧର୍ମଶାସ୍ତରେ ପଢ଼ି ମଧ୍ୟ ଆମେ 
ସାଧାରଣ ଲୋକମାନେ ଠିକଣା ସମୟରେ ସବୁକଥା ଭୁଲିଯାଉ | ସୁଖ ବା ଦୁଃଖ ଆସିଲେ 
ଆମେ ଅବିଚଳିତ ରହିପାରୁ ନାହିଁ । ଆମଭଳି ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରେ 
କିଛି ଉପଦେଶ ରହିଛି । ଆମକୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ମରଣ ରଖିବାକୁ ହେବ ଯେ, ଏ 
ପୃଥବୀରେ କେବଳ ଆମେଇ ଦୁଃଖୀ ନୋହୁଁ ଏବଂ କେବଳ ଆମରି ଦୁଃଖ ହିଁ ସବୁଠାରୁ 
'ବଡ଼ ଦୁଃଖ ନୂହଁ । ଏ ପୃଥିବୀରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଦୁଃଖ ରହିଛି ଏବଂ ଆମଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ 
ବଡ଼ ବଡ଼ ଦୁଃଖୀ ମଣିଷ ରହିଛନ୍ତି | ଆମଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ ବଡ଼ ବଡ଼ ସୁଖୀ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଏ ପୂଥବୀରେ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ଉଣାଅଧ୍ବକେ କିଛି କିଛି ସୁଖ ଭୋଗ କରିଥାନ୍ତି । 
ତା'ଛଡ଼ା ସୁଖଦୁଃଖର ସ୍ଵରୂପ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ ନୂହେଁ । କାହାର ପେଟରେ 
ଦୁଃଖ ତ କାହାର ମନରେ ଦୁଃଖ, କାହାର ପେଟ ପୋଡ଼ିଯାଉଛି ତ କାହାର ମନ 
ପୋଡ଼ିଯାଉଛି । ଆମେ ଯଦି ଆମ ମନକୁ ଉଦାର କରିପାରିବା-ଯଦି ଆମେ ଆମ ଦୂଃଖ 
ସହିତ ପୂଥବୀଯାକର ଦୁଃଖକୁ ବି ଆମର କରିପାରିବା, ତେବେ ଆମର ଦୁଃଖ ଆମ 
ଉପରେ ମାଡ଼ିବସିବ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଆମେ ଯଦି ଆମ ସୁଖ ସହିତ ଜଗତ୍ଯାକର 
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ଦୁଃଖ ଏକ ବିକୃତି ୩୭୯ 


ସୁଖ କାମନା କରୁଥ୍ୂବା ତେବେ ଯେତେବଡ଼ ସୁଖକର ପଦାର୍ଥ ଆମ ପୀଖକୁ ଆସିଲେ 
ବି ଆମେ ସେଇ ସୁଖବନ୍ୟାରେ ଭାସିଯିବା ନାହିଁ । 


ଜଣେ ଇଶ୍ବରଭକ୍ତ କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି କହୁଛନି- ପ୍ରଭୁ ! ମୁଁ ଯେତେବେଳେ ତୁମକୁ 
ଅନୁଭକ୍କ କରେ, ସେତେବେଳେ ମୁଁ ପୃଥବୀଯାକର ସୁଖ ଆନନ୍ଦ ପାଇଯାଏ । ଯୋଉ 
ମୁହୂର୍ଭାରେ ମୁଁ ତୂମକୂ ଭୁଲିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଜଗତର ସବୂତକ ଦୂଃଖ ମୋ ଉପରେ 
ମାଢ୍ରିପଡ଼େ । 


୧୩୦. ଦୁଃଖ ଏକ ବିକୃତି 


` ମଣିଷ ହିଁ କେବଳ ଦୂଃଖ ଭୋଗେ- ପଶୁପକ୍ଷୀମାନେ କ'ଣ ଦୁଃଖ ଭୋଗନ୍ତି 
ନାହିଁ ? ହଁ, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଦୂଃଖ ଭୋଗନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମଣିଷର ଦୁଃଖଭୋଗ ତୁଳନାରେ 
ତାହା କିଛି ନୁହେଁ । ମଣିଷ ଯେଉଁ ଭାବରେ ଓ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ପଶୁପକ୍ଷୀମାନଙ୍କଠାରୁ 
ଅଧକ, ସେଇ ଭାବରେ ଓ ସେହି ପରିମାଣରେ ତା'ର ଦୁଃଖ ଭୋଗ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତିରେ ଓ 
ପରିମାଣରେ ଅଧ୍ବକ | 
କିନ୍ତୁ ମଣିଷ କ”ଣ କେବଳ ଦୁଃଖ ଭୋଗେ ? ସୁଖ ମଧ୍ଯ କମ୍‌ ଭୋଗେ ନାହିଁ 
ମଣିଷ । କେହି ଦୁଃଖ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ, ସମସ୍ତେ ଟାହାନ୍ତି ସୁଖ ଆନନ୍ଦ । ସେହି ସୁଖ 
ଆନନ୍ଦ ନ ମିଳିଲେ ଦୁଃଖ ମିଳିଗଲେ ସୁଖ । ଆଉ ମଧ୍ଯ ' ସୁଖ ଆନନ୍ଦ ” ମିଳିଗଲେ ବି 
ମଣିଷ ତାକୁ ଧରି ରଖିପାରେ ନାହିଁ । ମଣିଷ ହାତକୁ ସୁଖ ଆନନ୍ଦ ଆସେ, ମାତ୍ର ତା'ର 
ଅପାରଗପଣିଆରୁ, ତା'ର ଅସାବଧାନତା ହେତୁ, ତା'ର ଦୁଷ୍ଟବୁଦ୍ଧି ହେତୁ ସେ ସେହି 
ସୁଖ-ଆନନ୍ଦକୁ ତା' ଆଞ୍ନି ଭିତରେ ଧରି ରଖିପାରେ ନାହିଁ । ତା' ଆଞ୍ଜଳିରୁ ସବୁତକ 
ସୁଖ ଆନନ୍ଦ ଖସିଯାଏ । ମଣିଷ ହାତକୁ ଅମପତକୂମ୍ଭ ଆସେ, ମାତ୍ର ସେ ଏଡ଼େ ହତଭାଗା 
ଯେ, ତା” ହାତରୁ ସେଇ ଅମୃତକୂମ୍ଭ ତଳେ ପଡ଼ି ଫାଟିଯାଏ କିମ୍ବା ନିଜେ ସେ ଉନ୍ମର 
ଅଜ୍ଞାନ ହୋଇ ତାକୁ ତଳେ କଚାଡ଼ି ଭାଙ୍ଗିଦିଏ ଏବଂ ସେଥଲାଗି ଦୁଃଖ ଭୋଗେ । 
କୌଣସି କାରଣରୁ ହଠାତ୍‌ ମଣିଷର ମନ ଓ ହୃଦୟ ବିକୃତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏହି 
ବିକୃତି ହି ହୋଇଉଠେ ତା'ର ଦୁଃଖର ଅସଲ କାରଣ | 


ଅସଲ କଥା ହେଲା ପ୍ରକୃତରେ ଦୁଃଖ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦ ହିଁ 
ଜୀବନର ମୂଳକଥା | ଉପନିଷଦ କହନ୍ତିଓ ଏହି ସବୁ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଆନନ୍ଦ ଭିତରୁ ହିଁ 
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୩୮୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଜନ୍ମଲାଭ କରିଛନ୍ତି, ଆନନ୍ଦ ଭିତରେ ହିଁ ସେମାନେ ବଞ୍ଚଛନ୍ତି ଓ ସେହି ଆନନ୍ଦ ଭିତରେ 
ହି ସେମାନେ ଶେଷକୁ ଲୀନ ହେବେ ¦ ତେଣୁ ସୁଖ ଆନନ୍ଦ ହିଁ ମୂଳକଥା ଓ ଶେଷକଥା 
ମଧ୍ଯ । ଏହି ବିରାଟ ସୃଷ୍ଟି, ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାପ୍ଡ ଗ୍ରହ ନକ୍ଷତ୍ର, ପୃଥିବୀ ଓ ପ୍ରାଣୀବୁନ୍ଦ କ'ଣ 
ଗୋଟାଏ ନିରାନନ୍ଦ ଓ ଦୁଃଖ ଭିତରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରନ୍ତି ୨ ଏ ସମଗ୍ର ସ୍ପଷ୍କିତତ୍ତ୍ବର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
କ'ଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦୁଃଖ- ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ନିପୀଡ଼ିତ କରିବା ? ତାହା କେବେ ହୋଇ ନ ପାରେ । 
ଅମୃତ ହିଁ ଏଠାରେ ସତ୍ୟ ବିଷ ତା'ର ବିକୃତି | ଆନନ୍ଦ ହିଁ ଜୀବନର ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟ 
ଦୁଃଖ ହେଲା ତାର ବିକୃତି । ଆଲୋକ ହିଁ ଏହି ଅନନ୍ତ ଆକାଶର ମୂଳ ସତ୍ୟ 
ଅନ୍ଧକାର ହେଲା ତା'ର ବିକୃତି ମାତ୍ର । ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ ଦୁଃଖ ଓ ବେଦନା ପଛରେ 
କୌଣସି ସତ୍ଯ ବା ଯଥାର୍ଥତା ନାହିଁ । ଆନନ୍ଦ ହିଁ ଆମ ଲଲାଟରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଲେଖିଦେଇଛନ୍ତି । ଆମ କପାଳରେ ଦୁଃଖ ଲେଖା ହୋଇ ନାହିଁ | କିନ୍ତୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା 
ହେଲା, ଆମେ ଆମର ସେହି ବିଧ୍-ଦତ୍ତ ଆନନ୍ଦକୁ ନିରାନନ୍ଦରେ ପରିଣତ କରିଦେଉଛ୍‌ୁ | 
ଆମର ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଏପରି କିଛି ଉପାଦାନ ରହିଛି ଯାହାକି ସବୁ ମାଧୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଖଟା 
କିମ୍ବା ପିତା କରିଦେଉଛି, ସବୁ ଅମୂତକୁ ବିଷ କରିଦେଉଛି | ସବୁ ପ୍ରେମକୁ ଘୂଣାରେ 
ପରିଣତ କରିଦେଉଛି, ଜୀବନକୁ ମୃତ୍ୟୁର ଚିତାଗ୍ନି ଭିତରେ ପୋଡ଼ିମାରୁଛି । ତେଣୁ ଆମେ 
ଏତେ ଓ ଏପରି ଦୂଃଖ-ଯାତନା ଭିତରେ ପଡ଼ି ପଳେପଳେ ଦଗ୍ଧ ହେଉଛୁ | 

ସବୁ ସୁଖ-ଆନନ୍ଦକୁ ନିଦାରୁଣ ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତରଣାରେ ପରିଣତ କରୁଥିବା ସେହି 
ଦୁଷ୍ଟ ଉପାଦାନଟି ପ୍ରକୃତରେ କ'ଣ ଯାହା ଆମର ସବୁ ସୁଖକୁ ଦୁଃଖରେ ପରିଣତ 
କରିଦେଉଛି ? ବୃଵଦେବ କହନ୍ତି ଅବିଦ୍ୟା ହିଁ ଆମକୁ ଦୁଃଖରେ ପକାଉଛି । 
ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହିଲେ-ଅଜ୍ଞାନ ହିଁ ହେଲା ଆମ ଦୁଃଖର ମୂଳ କାରଣ | ନାରଦ ମୁନି 
ଦିନେ ବେଦବିତ୍‌ ରଷି ସନତ୍‌କୂମାରଙ୍କୁ ପଚାରିଲେ ହେ ରଷି | ସୁଖ ବା ଆନନ୍ଦ 
କ'ଣ ? ତାହା କିପରି ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ? ସନତ୍‌ କୁମାର କହିଲେ- ହେ ନାରଦ ! 
ଯାହା ବେଶି ଓ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ତାହାହିଁ ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦ ଦିଏ | ଯାହା କିଛି ଅଛ ଓ ସଙ୍କୁଚିତ, ` 
ତାହାହିଁ ମଣିଷକୁ ଦୁଃଖ ଓ ଯାତନାରେ ପୀଡ଼ିତ କରିଥାଏ | କିନ୍ଧୁ ଏହି ଅଳତା ଓ ସଙ୍କଚିତତା 
କଣ ବସ୍ତୁରେ ଥାଏ ? ହଁ¬ ବସୁରେ ମଧ୍ଯ ଥାଏ | ଗୋଟିଏ ଗ୍ଲାସ୍‌ ପାଣିରେ ମୋ ଶୋଷ 
ମେଣ୍ଟିବ । କିନ୍ତୁ ମୁଁ ତୃଷାର୍ଉ ଥିଲାବେଳେ ମୋ ପାଟିରେ ଦୂଇ ଚାମଚ ପାଣିଦେଲେ ମୁଁ 
କ'ଣ ଖୁସୀ ହେବି ? ସନତୁଷ୍ଠ ହେବି ? ଆଉ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ପ୍ରବଳ ଗରମରେ ଉତ୍ପୀଡ଼ିତ 
ହୋଇ ଗ୍ଲାସେ ଥଣ୍ଡା ଜଳ ଚାହୁଁ ଥଲାବେଳେ ଯଦି କିଏ ଗରମପାଣି ଗ୍ଲାସେ ମୋତେ 
ଦିଏ ତେବେ କ' ଣ ମୁଁ ସନୁଷ୍ଠ ହେବି ? ସେତିକିବେଳେ ମୋ ହାତକୁ ପାଚିଲାବେଲଟାଏ 
ବଢ଼ାଇଦେଲେ ମୁଁ କ'ଣ ଖୁସୀ ହେବି ? ଆଦୌ ନୁହେଁ“ ସେତେବେଳେ ମୁଁ କେବଳ 
ଏକ ଗ୍ଲାସ ଥଣ୍ଡା ପାଣି ପିଇଲେ ଖୁସୀ ହେବି । 
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ସୁଖୀ କିଏ ? ଦୁଃଖୀ କିଏ ? ୩୮୧ 


ତେବେ ଏକଥଆ ମଧ୍ଯ ଅଧକ ସତ୍ୟ ଯେ, ଅସନ୍ତୋଷଭାବ ଆମ ମନର ଦୀନତା 
ଭିତରୁ ଆସେ, ଆମ ହୃଦୟର ସଙ୍କୋଚ ଭିତରୁ ଆସେ | ଆମ ମନ ଓ ହୃଦୟ ଯେତେ 
ବିଶାଳ ହେବ, ଆମର ସୁଖ, ସନ୍ତୋଷ, ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରିବାର କ୍ଷମତା ସେତିକି 
ବଢ଼ିବ । ଜଣେ ଯଦି କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ ସବୁକିଛି ଚାହୁଁଥାଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ 
ଅଭାବ ବିଷୟରେ ଭାବେ ନାହିଁ, ତେବେ ତା' ମନ ଯେତେ ପାଇଲେ ବି ସର୍ବଦା 
ଅସୁଖୀ ଓ ଅସନୁଷ୍ଠ ହେଉଥାଏ | ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ଅଭାବକୁ ଅନ୍ୟର ଅଭାବଠାରୁ 
ସର୍ବଦା ବଡ଼ କରି ଦେଖନ୍ତି ସେମାନେ ବଡ଼ ସ୍ବାର୍ଥପର ଓ ସେମାନେ ସବୁବେଳେ 
ଅସୁଖୀ ହେବାକୁ ବାଧ୍ଯ । ଏହିଭଳି ସ୍ଵାର୍ଥକୈନ୍ଦିକ ମନ ହେଲା ଏକ ବିକୃତ ମନ ! 
ଯୋଉ ହୃଦୟରେ ଅନ୍ୟପାଇଁ ତ୍ୟାଗଭାଗ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ ତାହା ଏକ ବିକୃତ ହୃଦୟ | 
ସର୍ବଦା ନିଜକୁ ଦୁଃଖୀ ଓ ଅସନୁଷ୍ଠ ରଖୁଥିବା ମଣିଷଟି ଏକ ବିକୃତମନା ମଣିଷ ନିଶ୍ଚୟ | 


ମନୋବିଜ୍ଞାନୀମାନେ କହନ୍ତି ଆମ ଭିତରେ ଏପରି ସବୁ ନରନାରୀ ଅଛନ୍ତି 
ଯେଉଁମାନେ କି ଦୁଃଖକୁ ଭଲପାନ୍ତି | ସେମାନେ ଦୁଃଖକଷ୍ଟ ଭିତରୁ ଏକପ୍ରକାର ବଞ୍ଚବାର 
ଉତ୍ତେଜନା ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ସେପରି କଷ୍ଟପ୍ରଦ ଉତ୍ତେଜନା ନ ଥୁଲେ ସେମାନେ 
ବଞ୍ଚବାରେ ଆନନ୍ଦ ପାଆନ୍ତି ନାହିଁ । କେତେକ ଅଛନ୍ତି ସେମାନେ ଜାଣିଶୁଣି ନିଜକୁ 
ଦୁଃଖକଷ୍ଟଠ ଦେଇ ପୀଡ଼ା ଭୋଗ କରୁଥାନ୍ତି । ଆଉ କେତେକ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖକଷ୍ଟ 
ଦେଇ ଏକ ବିକୃତ ଉଲ୍ଲାସ ଭୋଗ କରିବାକୁ ଭଲପାନ୍ତି । ନିଜକୁ ଦୁଃଖକଷ୍ଟ ଦେବା 
ଯେପରି ଏକ ମାନସିକ ବିକୃତି ଅନ୍ଯକୁ ଦୁଃଖକଷ୍ଟ ଦେବା ମଧ୍ଯ ଏକ ମାନସିକ 
ବିକୃତି । ଏହି ସଂସାରରେ ବହୁଲୋକ ଏହିପରି ନିଜେ ପୀଡ଼ା ପାଇ ଓ ଅନ୍ୟକୁ ପୀଡ଼ା 
ଦେଇ ଏକ ଦୁଃଖଦ ଉତ୍ତେଜନା ଭିତରୁ ବଞ୍ଚବାର ଉଲ୍ଲାସ ପାଉଥାନ୍ତି ଏବଂ ଏ ପୂଥୁବୀକୁ 
ଦୁଃଖମୟ କରୁଥାନ୍ତି । 


୧୩୧. ସୁଖୀ କିଏ ? ଦୁଃଖୀ କିଏ ? 


ଏ ସଂସାର ଓ ଏ ଜୀବନ ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ରହିଛି । ଯେଉଁ 
ମଣିଷର କିଞ୍ଚତ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଉଦୟ ହୋଇଛି, ଯେଉଁ ମଣିଷ ଟିକିଏମାତ୍ର ଚେତନା ଲାଭ 
କରିଛି, ଯାହାର ବିବେକ ସାମାନ୍ୟ ମାତ୍ର ହେଲେ ବି ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଛି, ସେ ନିଶୟ 
ବୁଝି ପାରିବ ଯେ, ଆମେ ମଣିଷମାନେ ଯେଉଁସବୁ ଦୁଃଖ ଯାତନାରେ ପୀଡ଼ିତ ହେଉଛ, 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ବା ଭାଗ୍ୟବିଧାତା କେହି ଦାୟୀ ନୂହନ୍ତି । ଆମେ ହିଁ ଆମ ସୁଖ ଓ 
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୩୮୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଦୁଃଖ ପାଇଁ ଦାୟୀ । ଆମେ ଚାହିଁଲେ ଆମ ଉପରେ ପଡ଼ିଥିବା ଦୁଃଖକୁ ଆମେ ସୁଖରେ 
ପରିଣତ କରିପାରନ୍ତୁ । ଆମେ ଯଦି ଦୁଃଖର କାରଣ ବୁଝିପାରନ୍ତୁ ତେବେ ସେହି କାରଣଟିକୁ 
ଦୂର କରିଦେଲେ ଦୂଃଖଟି ମଧ୍ଯ ଦୂର ହୋଇଯାନ୍ତା । ସେଥିପାଇଁ ଦରକାର ଜ୍ଞାନ ଓ 
ବିଜ୍ଞାନ | ବିଜ୍ଞାନ ବଳରେ ଆମେ ବାହାରର ଦୁଃଖକଷ୍ଟ ଆପଦବିପଦକୁ ଦୂର କରିପାରନ୍ତୁ 
ଓ ଜ୍ଞାନବଳରେ ଆମେ ଆମ ଅନ୍ତର ଭିତରେ ଥିବା କିମ୍ବା ଆମ ନିଜ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ 
ଥବା ଦୂଃଖର କାରଣଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରି ଆମ ଜୀବନକୁ ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦରେ ଭରିଦେଇପାରନ୍ତୁ; 
କିନ୍ତୁ ଆମେ ତାହା କରୁ ନାହିଁ । ଆମେ କ”ଣ ଆମ ପ୍ରକୃତିର ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ 
ରାହୁଁଛୁ ୨? ଆମେ କଣ ଆମ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ହିଂସା, ଇର୍ଷା, 
ମିଥ୍ୟା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛୁ ? କ୍ରୋଧୀ ମଣିଷ କେବେ ସୁଖ ଆନନ୍ଦ 
ପାଇପାରେ ? ଲୋଭୀ ଓ ଭର୍ଷାଳୁ ମଣିଷ କେବେ ସୁଖ ଆନନ୍ଦ ପାଇପାରେ ? ହିଂସା ଓ 
ପ୍ରତିହିଂସାରେ ଜର୍ଜରିତ ମଣିଷର ଜୀବନରେ କେବେ ସୁଖ ଆନନ୍ଦ ଆସିପାରେ ? ପ୍ରତି 
ମୁହୁର୍ରରେ ନାନାଦି କାମନା ବାସନାରେ ବ୍ୟତିବ୍ୟସ୍ତ ହେଉଥିବା ମଣିଷର ଜୀବନରେ 
ସୁଖ-ଶାନ୍ତିଂଆନନ୍ଦ କାହୁଁ ଆସିବ ? ଯେଉଁ ମଣିଷ ପ୍ରତିମୁହୂ୍ଁରେ ମିଥ୍ୟାର ଜାଲ ବୁଣି 
ଚାଲିଥାଏ, ଯେଉଁ ମଣିଷ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ଆପଣାର ସୁଖ ଲାଗି ଅପରକୁ କଷ୍ଟ ଦେଇ 
ଚାଲିଥାଏ, ସେ କିପରି ନିଜ ଭିତରେ ସୁଖ-ଶାନ୍ତିଆନନ୍ଦ ପାଇପାରିବ ? 

ଅପରପକ୍ଷରେ ଯେଉଁ ମଣିଷ ନିଜ ଭିତରୁ କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ହିଂସା, ରର୍ଷା 
ଓ ମିଥ୍ୟାଚାର ପ୍ରଭୂତି ବିକୃତ ପ୍ରବୃତତିଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରିବାପାଇଁ ଅହରହ ଚେଷ୍ଟା କରିଚାଲିଛି 
ତା” ଜୀବନ ନିଶ୍ଚୟ ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦର ଆଲୋକ ଆଡ଼କୁ ମୁହାଁଇଯାଉଛି | ଯେଉଁ ମଣିଷ 
ନିଜର ମନ ଆଉ ହୃଦୟକୁ ବିସ୍ତାରିତ କରିଗଲିଛି, ଯାହାର ହୃଦୟ ମନ ଅନ୍ୟର 
ଦୁଃଖକଷ୍ଟରେ ସହାନୁଭୂତିଶୀଳ ହୋଇ ବିଗଳିତ ହୋଇଯାଉଛି, ଅନ୍ୟର ଦୂୁଃଖକଷ୍ଟ ଦେଖି 
ଯାହାର ହୃଦୟ କରୁଣାରେ କାତର ହୋଇଯା଼ଛି, ସେ ନିଶ୍ଚୟ ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦ ଆଡ଼କୁ 
ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି | ଯେଉଁ ମଣିଷ ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାକୁ ଧାଇଁଯାଉଛି, ଯେ ଦୁଃଖ 
ବିପଦରେ ପଡ଼ିଥିବା ପ୍ରାଣୀ ବା ମଣିଷଙ୍କ ସେବା କରିବାକୁ ତପୂର ହୋଇପଡୁଛି, ଯେ 
ଅନ୍ୟର ଆଖରୁ ଲୁହ ପୋଛିଦେବା ଲାଗି ନିଜକୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ରଖିଛି, ଯେଉଁ 
ମଣିଷ ନିଜକୁ ବିପନ୍ନ କରି ଅନ୍ଯକୁ ବିପଦରୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାପାଇଁ ବିପଦର ଘେର 
ଭିତରକୁ ଡେଇଁପଡୁଛି, ସେହି ପ୍ରକାର ମଣିଷମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ସୁଖ ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ 
ସର୍ବଦା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ରହିଥାଏ | ଯେଉଁ ମଣିଷ ଅନ୍ୟପାଇଁ ତ୍ୟାଗ କରି ସୁଖ ପାଏ 
ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ସୁଖୀ ମଣିଷ । 


ଶେଷ କଥାଟି ହେଲା, ଯେଉଁ ମଣିଷ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଭଲପାଏ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଭଲପାଏ ବୋଲି ତାଙ୍କର ଏଇ ସୂଷ୍ଷିକୁ ମଧ୍ୟ ଭଲପାଏ ଏବଂ ୍ଚଇ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଭଲପାଏ 
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ଦୁଃଖ ଜଣାଇବା କାହାକୁ ? ୩୮୩ 


ବୋଲି ସେ ସର୍ବଦା ସୃଷ୍ଟିର ମଙ୍ଗଳ କାମନା କରୁଥାଏ, ତା'ର ଅନ୍ତର କେବେ ଦୁଃଖରେ 
ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ତା' ଅନ୍ତରରେ ସର୍ବଦା ପ୍ରେମ, କରୁଣା, ତ୍ୟାଗ ସେବାଦି 
ଭାବ ପରିପୂର୍ଣ ହୋଇ ରହିଥାଏ ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ସେ ସର୍ବଦା ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ 
ଅନୁଭବ କରୁଥାଏ । 

ଏ ଜଗତ୍ରେ ଯେ ଦିଏ ସେ ସୁଖୀ, ଯେ ନିଏ ସେ ମଧ୍ଯ ସୁଖୀ | କିନ୍ତୁ ଯେ ଦିଏ 
ନାହିଁ କି ଦେଇପାରେ ନାହିଁ, ଯେ ନିଏ ନାହିଁ କି ନେଇପାରେ ନାହିଁ, ତା'ଠାରୁ ବଳି 
ଦୁଃଖୀ କେହି ନାହିଁ | ଏ ଜଗତ୍ରେ ଓ ଜୀବନରେ ଦୁଃଖ ଅଛି, ରୋଗ ଅଛି, ମୃତ୍ୟୁ ଅଛି, 
ଆପଦ-ବିପଦ ମଧ୍ଯ ଅଛି; କିନୁ ଏଠି ମଧ୍ଯ ରହିଛି ଏକ ପରିପୂର୍ଣ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ପରିପୂର୍ଣ 
ଜୀବନ, ପରିପୂର୍ଣ ଆନନ୍ଦ ଓ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ନିରାପତ୍ତାର ପ୍ରତିଶ୍ରୃତି ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌ ଆମକୁ 
ସେ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଇଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିଏ ଚାହେଁ ? ସତରେ କିଏ ଚାହେଁ ? 

° 


୧୩୨. ଦୁଃଖ ଜଣାଇବା କାହାକୁ ? 


ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଦୃଢ଼ ସ୍ଵରରେ ଅବଶ୍ୟ କହିଛନ୍ତି, ଯେ ସତ୍ୟରେ ବଞ୍ଚେ ଯେ ଧର୍ମକୁ 
ନେଇ ବଞ୍ଚେ) ଯେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ନେଇ ବଞ୍ଚେ, ତା'ର ଦୁଃଖ-ବିପଦ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ | ଦୁଃଖ 
ଓ ବିପଦ ପଡ଼ିଲେ ବି ସତ୍ୟ ତାକୁ ରକ୍ଷା କରିବ, ଧର୍ମ ତାକୁ ରକ୍ଷା କରିବ । ଭଗବାନ୍‌ 
ତାକୁ ଚକ୍ର ଉଢ଼ାଳକରି ସର୍ବ ଆପଦ ଦୁଃଖରୁ ନିରାପଦରେ ରଖିବେ । 


ଯେଉଁମାନେ ଏହା ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କପାଇଁ ଏହା ନିଶ୍ଚୟ ସତ୍ୟ । 
ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ, ଓ ଭଶ୍ଵର ନିଶ୍ଚୟ, ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ ଓ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଧରିଥୁବା ଲୋକକୁ ସାହା 
ହେବେ । ଯଦି ଏହା ସତ୍ୟ ନ ହୁଅନ୍ତା, ତେବେ କେହି ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତେ ନାହିଁ । କାରଣ ଆମେ ଭାବିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ ଯେ, ଏହି ଆମର 
ଜଗତ୍ରେ ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ ଓ ରଶ୍ଵର ତାଙ୍କର ବିପରୀତ ଅସତ୍ୟ, ଅଧର୍ମ ଓ ସଇତାନ୍‌ଙ୍କଠାରୁ 
ଦୁର୍ବଳ । ଏ ଜଗତ୍ରେ ଯେତେ ଦୁଃଖ, ବିପଦ, ପାପ ପ୍ରଭୃତି ରହିଛି, ସେସବୁ ସେଇ 
ଏକ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ବିପରୀତ ରୂପ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନୂହେଁ । ସଇତାନ୍‌ ଆଉ ଜଣେ କି 
ଦ୍ଵିତୀୟ ସତ୍ୟ ନୂହଁ । ସେହି ଏକ ଅସ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କର ନାସ୍ତି ରୂପ । ଆଲୋକ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର 
ଅନ୍ଧକାର ରୂପ । ସତ୍ୟ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ଅସତ୍ୟ ରୂପ | ଯଥାର୍ଥ ଭକ୍ତମାନେ, ଯୋଗୀମାନେ 
ଏବଂ ଜ୍ଞାନୀମାନେ ଏହି ଗୂଢ଼ ତତ୍ତଟିକୁ ଜାଣନ୍ତି । ତେଣୁ ସେମାନେ ଦୂୁଃଖ-ବିପଦ ମୃତ୍ୟୁ 
ଭିତରେ ବି ସେହି ପରମ ସୁଖଦ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି | 
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୩୮୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


କିନ୍ତୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଭଳି ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର ପ୍ରଥମରୁ ଏପରି ଅଦ୍ବୈତ ଅନୁଭବ 
ଆସିବ ନାହି, ଆସିବା ମଧ୍ଯ ସହଜ ନୁହଁ | ଆମ୍ଭେମାନେ ସଂସାରୀଲୋକ | ସଂସାରର 
ମାୟା ଭିତରେ ଆମେ ଆଉଟୁପାଉଟୁ ହେଉଛୁ | ସ୍ତୀ, ସ୍ବାମୀ, ପୁତ୍ର କନ୍ୟା, ପିତାମାତା ଓ 
ବନ୍ଧୁକୂଟ୍ଧମ୍ବଙ୍କ ସହିତ ସ୍ବେହରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇଛୁ । ଆମର ଭାବ ଅଭାବ ଅଛି, ବିରହ- 
ବିଛେଦ ଅଛି, ରୋଗ-ଶୋକ ଅଛି, ପାଇବାପାଇଁ ବ୍ୟାକୂଳତା ଓ ହରାଇଦେବାର ଆଶଙ୍କା 
ଅଛି । ଆମେ ସୁଖ ଗହୁଁ, ସମୂବି ଚାହୁଁ, ଶାନି ଚାହୁଁ, ଆନନ୍ଦ ଚାହୁଁ । ଆମର ମାନ- 
ଅପମାନବୋଧ ଅଛି, ଆମର ବିବିଧ କାମନା-ବାସନା ବି ଅଛି । ସର୍ବୋପରି ଆମର 
ମଧ୍ଯ ଅଜ୍ଞାନ ଅଛି, ଅବାଧ୍ଯତା ଅଛି, ପାପ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଅଛି, ପୁଣ୍ୟ ପ୍ରତି ଲୋଭ ମଧ୍ଯ 
ଅଛି । କିନୁ ଏ ସବୂ ସତ୍ତ୍ଵେ ବି ଆମେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଚାହୁ । କାରଣ ଆମର ସଂସାର କେବଳ 
ଆମର ପତ୍ନୀ, ପୁତ୍ର, କନ୍ୟା ଓ ବନ୍ଧୁ କୂଟୁମ୍ବକୁ ନେଇ କିମ୍ବା ଆମର ଘରଦ୍ବାର, ଧନଦୌଲତ, 
ମାନ ଯଶ କ୍ଷମତାକୁ ନେଇ ନୂହଁ । ଆମ ଘରେ ଧନଜନ ଗୋପଲକ୍ଷ୍ମୀ ନ ଥିଲେ 
ଯେମିତି ଆମ ଘର ଆମକୁ ପୂରା ଲାଗେ ନାହିଁ, ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଆମ 
ଜୀବନରେ ଭଗବାନ୍‌ ନ ଥିଲେ ଆମ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ଆମକ୍ୃ ପୂରା ଲାଗେ ନାହିଁ, ଆମ 
ଜୀବନ ଆମକୁ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ, ନିରାପଦ ଲାଗେ ନାହିଁ । 


ସେଇଥପାଇଁ ସଂସାରୀ ମଣିଷଟିଏ ଯେତେ ଅଜ୍ଞାନ ହେଉ, ଯେତେ ମାୟାସକ୍ତ 
ହେଉ, ଏପରିକି ଯେତେ ପାପକର୍ମା ବି ହେଉ, ତା'ର ଜୀବନରେ ଭଗବାନ୍‌ ନ ହେଲେ 
ତା'ର ଚଳେନା | ସେ ହୁଏତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖି ନାହିଁ, ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣି ନାହିଁ, 
ଭଗବାନଙ୍କୁ କିପରି ଉପାସନା କରିବାକୁ ହୁଏ ସେ କଥା ବି ତାକୁ ଜଣା ନାହିଁ 
ତା'ହେଲେ ବି ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକେ | ଯୋଉ ରୂପରେ ହେଉ, ଯୋଉ ଭାବରେ 
ହେଉ, ଯୋଉ ବାଗରେ ହେଉ, ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକେ | ସେ ହୁଏତ କେତେ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରେ, କେତେ ଏଣୁତେଣୁ ପ୍ରତିମା ପାଖେ ମୁଣ୍ଡବାଡ଼ାଏ, ମଠ- 
ମନ୍ଦିରକୁ ଯାଏ, ଗି୍ଜା ମସ୍ଜିଦକୁ ଯାଏ । ଶୂନ୍ଯ ଆକାଶକୁ ହାତ ଟେକି ଆଲ୍ଲାଙ୍କୁ 
ଡକାପାରେ କିମ୍ବା ଗଡ଼ଙ୍କ ପାଖେ ଅବନତ ହୁଏ । ଭଗବାନ୍‌ ନ ହେଲେ ସଂସାରୀ 
ଲୋକର ଦଣ୍ଡେ ଚଳେ ନାହିଁ । ସଂସାରୀ ଲୋକର କେତେ ଦୁଃଖ, କେତେ ଆପଦ, 
କେତେ ଜଞ୍ଜାଳ, କେତେ କଦର୍ଥନା ! ଜୀବନରେ ହଠାତ୍‌ ଅନ୍ଧାର ଘୋଟିଆସେ । 
ଆକାଶରୁ ଚନ୍ଦ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ ତାରା ଲୁଚିଯାଆନ୍ତି । ନିଜର ବୋଲି ଯୋଉ ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି କୂଟୁମ୍ବକୁ 
ଭାବିଥୂଲା, ଯେଉଁମାନଙ୍କପାଇଁ ସାରା ଜୀବନ ପ୍ରାଣ ଦେଇ ଖଟିଥଲା, ସେମାନେ ବି ଏ 
ବିପଦ ବେଳାରେ ଦୂରେଇଯାନ୍ତି । ଦୁଃଖର ଅମାଅନ୍ଧକାର ଭିତରେ କାହାରି ମୁହଁ 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ତା' ବିପଦର ଜାଲ ଭିତରୁ ତାକୁ ମୁକୁଳାଇବାକୁ ଆଉ କାହାରି 
ବଳ ପାଏ ନାହିଁ କି ବୁଧି ପାଏ ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ ମାୟାଜଞ୍ଜାଳରେ ଘାଣ୍ଟି ହେଉଥୁବା 
ମଣିଷଟିଏ ଆଉ କାହାକୁ ଡାକିବ ? କାହା ପାଖେ ସାହାଯ୍ୟ ଲାଗି ଠିଆହେବ ? 
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ପାପ ହାତରୁ କିଏ ରକ୍ଷା କରେ ? ୩୮୫ 


ସଂସାରୀ ମଣିଷଟିଏ ନିରୁପାୟ ହୋଇ ସେଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକେ । ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖି ନାହିଁ, ତାଙ୍କ ଠିକଣା ବି ତାକୁ ଜଣା ନାହିଁ । କିନଧୁ ସେହି ଅନ୍ଧକାର 
ଭିତରେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ବ୍ୟାକୁଳ ଭାବରେ ଡାକେ, ଆର୍ର ସ୍ବରରେ ଡାକେ, 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ସହସ୍ର ସହସ୍ର ନାମରୁ ଗୋଟିଏ ନାମ ଧରି ଆତୁର ହୋଇ ଡାକେ | ହେ 
ଆଲ୍ଲା! ହେ ଗଡ଼ ! ହେ ଜଗନ୍ନାଥ! ହେ ମହାଦେବ ! ହେ ମାଂ ଦୂର୍ଗା! ଆହେ 
ବିଘ୍ଵବିନାଶନ । ଆହେ ବିପଦଭଞ୍ଜନ ! ଆହେ ଅରକ୍ଷରକ୍ଷଣ ! ଆହେ ଆର୍ଭତ୍ରାଣ ! ଗଜକୁ 
କୁମ୍ଭୀର ମୁହଁରୁ ରଖିଥଲ, ହରିଣୀକୁ ବ୍ୟାଧ ହାତରୁ ରଖଥୂଲ- ମୋତେ ଏ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା 
କର । 

ବାପା ମାଆ ପିଲାର ଆର୍ର ଡାକ ଶୁଣି ଧାଇଁଆସିଲା ପରି ଭଗବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ସଂସାରୀ 
ବିପଦଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷର ଡାକ ଶୁଣି ତା' ପାଖକୁ ନି୍ଚୟ ଧାଇଁଆସନ୍ତି ଓ ସେହି ଆର୍ର ବ୍ୟାକୂଳ 
ଅବସ୍ଥାରେ ତ୍ରାଙ୍କର ଅଭୟ ହସ୍ତ ତା' ଆଡ଼କୁ ବଢ଼ାଇଦିଅନ୍ତି । ଏହି ଆର୍ରି ଆଉ ବ୍ୟାକୁଳତା 
ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ ମିଳିଯାଏ । ତା' ପରେ କିନ୍ତୁ ସଂସାରୀଲୋକ ଆଉ 
ତାଙ୍କୁ ଛାଡ଼େ ନାହିଁ “ଜୀବନ ଭରି ସେହି ବିପଦବନ୍ଧୁଙ୍କୁ ଧରିଥାଏ । 


କିନ୍ତୁ ଏ କଥା ବି ସତ ଯେ, ଆମର ଦୁଃଖ-ବିପଦରେ ଭଗବାନ୍‌ ଆମକୁ କିପରି 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବେ, ସେ କଥାଟି କେବଳ ତାଙ୍କଇ ଜଣା | ହୁଏତ ଭଗବାନ୍‌ ଆମର 
ବିପଦକୁ ଆହୁରି ଗାଢ଼ କରିଦେଇପାରନ୍ତି । ଆମର ଦୁଃଖକୁ ଆହୁରି ତୀବ୍ର କରିଦିଅନ୍ତି | 
କାରଣ ସେ କେବଳ ସୁଖ ସମ୍ପଦର ଉତ୍ସବମୁଖର ଦିନରେ ଆମ ପାଖକୁ ଆସନ୍ତି ନାହିଁ, 
ଘୋର ଝଡ଼ଝଞ୍ଜାପୂର୍ଣଣ ଦୁଃଖ-ବିପଦର ଅନ୍ଧକାର ରାତିରେ ବି ଆଲୁଅ ଧରି ଟେ ଆମ 
ଦୁଆରେ ଆସି ଠିଆହୁଅନ୍ତି । ସେ ଆମର ସବୁଦିନରେ ଆନନ୍ଦର ଉତ୍ସ ଏବଂ ଦୂଦ୍ଦିନରେ 
ପରମ ଆଶା ଓ ଆଶ୍ବାସନା । 


୧୩୩. ପାପ ହାତରୁ କିଏ ରକ୍ଷା କରେ ? 


ପରମକାରୁଣିକ ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ଜୀବିତ କାଳରେ ଯେଉଁ ଅବିଶ୍ବାସୀମାନେ ଯିଶୁଙ୍କ 
ବିରୋଧାଚରଣ କରୁଥିଲେ, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପାଉଲ ଥଲେ ଅନ୍ୟତମ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ 
ଅନ୍ତରର କୌଣସି ଏକ ସ୍ଥାନରେ ତଥାପି ସତ୍ୟକୁ ବୁଝିବାଲାଗି ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଯଥାର୍ଥ 
ଅନୁଭୂତି ପାଇବାଲାଗି ତୀବ୍ର ଓ ନିଷ୍ଠାପର ଏକ ଅଭତୀସ୍ତ୍ା ଥଲା ¦ ଫଳରେ ପାପାଟାରୀମାନେ 
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୩୮୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଯେତେବେଳେ ନିର୍ଦ୍ଦେଷ ଯିଶୁଙ୍କୁ ନିଶୁରଭାବେ କୃଶରେ ଚଢ଼ାଇ ଫାଶୀ ଦେଲେ 
ସେତେବେଳେ ଯିଶୁ ସେହି କୁଶବିଦ୍ଧ ଅବସ୍ଥାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ “ ହେ 
ଇଶ୍ଵର ! ଏହି ପାପାଗରୀ ଅଞ୍ଞାନମାନଙ୍କୁ କ୍ଷମାକର | କାରଣ, ସେମାନେ କ'ଣ କରୁଛନ୍ତି 
ତାହା ଜାଣି ନାହାନ୍ତି । ' ' ପାଉଲ ଯିଶୁଙ୍କ ମୁଖନିଃସୂତ ଏହି ଦିବ୍ୟ କରୁଣାର ବାଣୀ ନିଜ 
କାନରେ ଶୁଣି ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ବିଚଳିତ ହୋଇଗଲା । ସେ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବରୁ ଯିଶୁଙ୍କ ମୁଖରୁ 
ଶୁଣିଥିଲେ ଯେ, ତାଙ୍କୁ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରେ କିଏ ହତ୍ୟାକଲେ ବି ମୃତ୍ୟୁର ତୃତୀୟ 
ଦିବସରେ ସେ ପୂନର୍ବାର ଜ୍ୟୋତି-ଶରୀର ଧାରଣ କରି ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସୀ ଅନୁରାଗୀ 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦେବେ । କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ, ଏହା ପ୍ରକୃତରେ ଘଟିଥିଲା ଓ 
ଯିଶୁଖ୍ମୀଷ୍ଟଙ୍କର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଦିବ୍ୟ ଶରୀରକୁ ତାଙ୍କର ବହୁ ଭକ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ 
ଦର୍ଶନ କରିଥିଲେ ଓ ତାଙ୍କ ସହିତ କଥାବାର୍ଭା ଓ ଭୋଜନ ମଧ୍ଯ କରିଥିଲେ । ଏମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ପାଉଲ ମଧ୍ଯ ସେହି ଦିବ୍ୟଦର୍ଶନ ଲାଭ କରିଥୁଲେ | ଏହା ପରେ ତାଙ୍କ ମନ 
ହୃଦୟ ବଦଳିଗଲା ! ସେ ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କୁ ଆପଣାର ଗୁରୁ ଓ ଇଶ୍ଵରପୁତ୍ର ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କଲେ ଓ ତାଙ୍କର ବାଣୀକୁ ସର୍ବତ୍ର ପ୍ରଗ୍ଵର କରିବାରେ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ 
କଲେ ଓ ସେଥୁପାଇଁ ବହୁ କଷ୍ଠ ବରଣ କଲେ । ମହାତ୍ସା ପାଉଲ ବିଭିନ୍ନ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ 
ମଣ୍ଡଳୀମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବହୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ପତ୍ର ଲେଖିଛନ୍ତି | ସେଥୁରୁ ଗୋଟିଏ ପତ୍ରରେ 
ସେ ମଣିଷର ପାପ, ଦୁଃଖ ଓ ମୂତ୍ୟୁ ସମ୍ବନ୍ଧେ କିଛି ଗଭୀର କଥା କହିଛନ୍ତି । 


ପାଉଲଙ୍କ ମତରେ ଆଦିମାନବ ଆଦାମ୍‌ ଓ ଆଦିମାନବୀ ଇଭଭ୍‌ ସର୍ପରୂପୀ ସୟତାନ୍‌ର 
ପ୍ରରୋଚନାରେ ଜ୍ଞାନବୃକ୍ଷର ଫଳ ଖାଇଲା ପରେ ସେମାନଙ୍କ ନିର୍ମଳ ସରଳ ପ୍ରକୃତି 
ଭିତରକୁ ପାପ ପ୍ରଥମକରି ପ୍ରବେଶ କଲା ! ଏହି ମୌଳିକ ପାପ ପ୍ରବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ 
ଲୋଭ, ହିଂସା, ଭର୍ଷା, ଅସୂୟା, ସ୍ାର୍ଥପରତା, କପଟତା, ଲୁଣ୍ଠନ ଓ ଅପହରଣ ଇତ୍ୟାଦି । 
ଏଗୁଡ଼ିକ ଆଦିମାନବ ଓ ଆଦିମାନବୀଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରଥମେ ନ ଥିଲା । ଆଦିମାନବ 
ମାନବୀଙ୍କ ପ୍ରକୃତି ଭିତରୁ ଏହି ପ୍ରବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ପରବର୍ଭୀ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତି ଭିତରକୁ 
ଜନ୍ମସୂତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ ଏବଂ କ୍ରମଶଃ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ନାନାଦି ପାପରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହେଲେ । ପାପ ହେତୁ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ ନାନାପ୍ରକାର ଦୁଃଖ, ତାପ, ରୋଗ, 
ଯନ୍ତଣା ଓ ଶେଷରେ ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରବେଶ କଲା | ମନୁଷ୍ୟର ସରଳ ମନ, ସରଳ ହୃଦୟ 
ଓ ସରଳ ପବିତ୍ର ଆତ୍ସା ନାନାଦି କଷ୍ଟ କଳୁଷତାରେ ପୀଡ଼ିତ ହୋଇପଡ଼ିଲା । 

କିଛିଦିନ ପରେ ମନୁଷ୍ୟସମାଜ ଭିତରେ କେତେକ ଜ୍ଞାନୀ ଓ ବିଜ୍ଞ ଲୋକ 
ଜନ୍ମିଲେ ଏବଂ ସେମାନେ ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଏହି ପାପ ଓ ତା'ର କ୍ରିୟା ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର 
କାରଣମାନ ବୃଝିଲେ ଓ ସମାଜ ପାଇଁ ନାନାଦି ନୀତି ଓ ସଂହିତା ପ୍ରଣୟନ କଲେ । ଏହି 
ନୀତି ଓ ସଂହିତାର ନିୟମମାନ ମାନି ଚଳିବାକୁ ଲୋକଙ୍କୁ ପ୍ରବର୍ଭାଇଲେ । କେତେ 
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ପାପ ହାତରୁ କିଏ ରକ୍ଷା କରେ ? ୩୮୭ 


ଲୋକ ଏଇ ସବୁ ନୀତିନିୟମ ମାନି ଚଳିଲେ I କିନ୍ତୁ ତଥାପି ସେମାନେ ଏହି ପାପ, 
ଦୁଃଖ ଓ ମୁତ୍ୟୁ ହାତରୁ ରକ୍ଷା ପାଇପାରିଲେ ନାହିଁ । 


ଅନେକ ଦିନ ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟତମ ସନ୍ତାନ ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କୁ 
ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ ପାପ ହାତରୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ପୂଥବୀକୁ ପଠାଇଲେ । ଯିଶୁ ନିଜେ 
ଦିବ୍ୟଜୀବନ ବା ଭଗବତ୍ଜୀବନ ବଞ୍ଚ ପାପୀମାନଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ଯାଇ ପାପୀମାନଙ୍କ 
ହାତରେ ପ୍ରାଣ ଦେଲେ | କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ନ ଥଲା ଏକ ସାଧାରଣ ମୃତ୍ୟୁ । ସେ 
ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଲାଗି ତାଙ୍କର ଜଡ଼ଶରୀରକୁ ବଳି ସ୍ଵରୂପ ଅର୍ପଣ କଲେ | କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର 
ଦିବ୍ୟ ଆତ୍ସା ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଶରୀର ଧାରଣ କରି ଶାଶ୍ବତ ସ୍ଥିତିରେ ଏ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ଅବସ୍ଥାନ 
କରୁଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କପାଇଁ ଜୀବନ ଉତ୍ସର୍ଗ କରନ୍ତି ଓ ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶିତ 
ଦିବ୍ୟମାର୍ଟରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ପାପ କେବେ ଆକ୍ରାନ୍ତ କରିପାରେ ନାହିଁ । 
ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ପାପଜନିତ ଦୁଃଖ ତାପ ରୋଗରେ ପୀଡ଼ିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଓ ସେମାନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ମୃତ୍ୟୁ ଲୋପ କରିପାରେ ନାହିଁ । ସେହି ଭଗବତ୍ପରାୟଣ ଲୋକଙ୍କର ଶରୀର 
ଯଥାସମୟରେ ମୃତ୍ୟୁ କବଳିତ ହୋଇପାରେ, କିନୁ ସେମାନଙ୍କ ନିର୍ମଳ ଓ ପବିତ୍ର 
ଆତ୍କାରେ ସେମାନେ ଅମରତ୍ୃ ଲାଭ କରନ୍ତି ! 


ମହାତ୍ସା ପାଉଲ ତାଙ୍କ ପତ୍ରରେ ସ୍ତଷ୍ଟ ଭାବେ ଓ ଦୃଢ଼ ଭାବେ କହିଛନ୍ତି-  ଯିଶୁଙ୍କ 
କୃଶବିଦ୍ଧ ସହିତ ଆମମାନଙ୍କର ଶଶ୍ବରଭକ୍ତ ଓ ଭଶ୍ଵର ସମର୍ପିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ 
ପୁରାତନ ପାପପ୍ରବୃରି ସେହି କୁଶରେ ବିଦ୍ଧ ହୋଇ ଧ୍ଵଂସପାଇଛି । ଆମର ପତିତ ସ୍ଵଭାବ 
ସମୂଳେ ବିନଷ୍ଟ ଓ ଉତ୍ପାଟିତ ହୋଇଛି ତା' ଫଳରେ ଆମର ପାପାସକ୍ତ ଶର"ର ଆଉ 
ପାପର ଅଧୀନ ବା ଦାସ ହେବ ନାହିଁ, କାରଣ ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେତେବେଳେ ପାପ ପ୍ରତି 
ମୃତ, ଆମ୍ଭେମାନେ ପାପର ପ୍ରଲୋଭନ ଓ ଶକ୍ତିରୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ | ଆମ୍ଭେମାନେ ଯିଶୁଦର୍ଶିତ 
ଏକ ନୂତନ ଦିବ୍ୟଜୀବନର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବୁ ଓ ବଞ୍ଚବୁ । ତୁମ୍ଭେମାନେ କାହାକୁ ପ୍ରଭୁ 
ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଅ- ତାହା ତୂମର ନିଜର ନିଷ୍ଠରି । ସୟତାନ୍‌ ହାତରେ ନିଜକୁ 
ସମର୍ପଣ କଲେ ପାପ, ଦୁଃଖ ଓ ମୁତ୍ୟୁ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । କିନ୍ତୁ ତୁମେ ଯଦି ଯିଶୁଖ୍ମୀ]ଷ୍କ ଭଗବାନଙ୍କ 
ନିକଟରେ ନିଜକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ପଣ କରିଦେବ, ତେବେ ସେ ତୁମ ହୃଦୟରେ ସର୍ବଦା 
ଜାଗରୂକ ରହିବେ ଓ ତୁମ ଭିତରେ ପାପଶକ୍ତିକୁ ପୂରାଇଦେବେ ନାହିଁ । ତା' ଫଳରେ 
ତୁମେ ଅନନ୍ତ ପବିତ୍ର ଓ ଆନନ୍ଦମୟ ଜୀବନର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବ । ଏହି ମାରାତ୍ମକ ପାପ 
ପ୍ରବୃତତିରୁ କିଏ ମୋତେ ମୁକ୍ତି ଦେବ ? ସେ ହିଁ ମୋତେ ମୁକ୍ତି ଦେଇଛନ୍ତି । 

ପାଠକେ ! ମହାନ୍‌ ଖ୍ରୀଷ୍ଠଭକ୍ତ ମହାତ୍ସା ପାଉଲଙ୍କ ଏହି ଗଭୀର ବାଣୀ ସହିତ ହିନ୍ଦୁ 
ଧର୍ମଶାସ୍ତ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦଗୀତାରୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସେହି ବରାଭୟ ଦାନକାରୀ 
ଅମୁତବାଣୀ ମଧ୍ଯ ସ୍ମରଣ କରନ୍ତୁ | ' ମୋକ୍ଷଯୋଗ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି 
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୩୮୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


* ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ସର୍ବଦା ମୋତେଇ ମନରେ ରଖ | ସବୁଠାରେ ମୁଁ ଅଛି ବୋଲି ଉପଲବ୍ଧ 
କର | ସବୁବେଳେ ମୋତେଇ ଭଜନ କରୁଥାଅ | ମୋତେ ଉପାସନା କରୁଥାଅ, ପ୍ରଣାମ 
କରୁଥାଅ | 

ହେ ଅର୍ଜନ ! ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି କାମନା ନ ରଖି କର୍ଭବ୍ୟକର୍ମ କରିଯାଅ | 
ମନ ଭିତରେ ଏଣୁତେଣୁ ଧର୍ମ ବା ନୀତି ଅନୀତି ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ । ମୋରି 
ପାଖରେ ସବୁ ସମର୍ପଣ କରିଦିଅ ଓ ମୋର ଶରଣ ନିଅ | ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ଜାଣିଥାଅ ଯେ, 
ମୁଁ ତୁମକୁ ସବୁପ୍ରକାର ପାପ, ଦୁଃଖାଦିରୁ ମୁକ୍ତ କରିବି । ଆଉ କିଛି ଶୋଚନା କର 
ନାହିଁ ।' 

ବାଇବେଲ୍‌ ଓ ଭଗବଦଗୀତାରୁ ଉଦ୍ଧୃତ ଏହି ମହାବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ଆମକୁ ସମାନ 
ଭାବରେ ଗୋଟିଏ କଥା କହୁଛନ୍ତି | ତା' ହେଲା ପାପ ଓ ଦୁଃଖ ହାତରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାର 
ଏକମାତ୍ର ମାର୍ଗ ହେଲା ଛଶ୍ବରଙ୍କ ନିକଟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ସସମର୍ପଣ କରିବା ଓ ନିଜ ସୁଖପାଇଁ 
କର୍ମ ନ କରି ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା | ସେ ଛଶ୍ଵର କାହା ପାଖେ ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ 
ରୂପେ ଆବିର୍ଦୂତ ହୁଅନ୍ତୁ ବା କାହାପାଖେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରୂପେ ଆବିର୍ଦୂତ ହୁଅନ୍ତୁ । 

© 


୧୩୪. ଯୋଗୀର ସଂସାର ଓ ବିଯୋଗୀର ସଂସାର 


ଭଗବାନ୍‌ ହେଲେ ସତ୍ୟମୟ, ମଙ୍ଗଳମୟ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟ | ତାଙ୍କ ସହିତ 
ଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରିଲେ ଆମ ଭିତରେ ଯେତେ ଅସତ୍ୟ ରହିଛି, ଯେତେ ଅମଙ୍ଗଳ ରହିଛି 
ଓ ଯେତେ କୁସିତତା ରହିଛି ସେସବୁ ଦୂର ହୋଇଯିବ ଓ ଆମ ପ୍ରକୃତି ଭିତରକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସତ୍ୟ, ମଙ୍ଗଳ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଧାରା ବହିଆସିବ । କହିବା ବାହୂଲ୍ଯ 
ଯେ, ଆମ ପ୍ରକୃତି ଯେତିକି ଯେତିକି ସତ୍ୟମୟ, ମଙ୍ଗଳମୟ ଓ ସୌହନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟ 
ହୋଇଉଠିବ, ଆମେ ସେତିକି ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ପାଇପାରିବା ଓ ଆମ ଭିତରୁ ସେତିକି 
ସେତିକି ଦୁଃଖ-ଅଶାନ୍ତି ଦୂର ହୋଇ ହୋଇଯିବ ! ଭଗବାନ୍‌ ହେଲେ ଅନନ୍ତ, ଉଦାର ଓ 
ସର୍ବତ୍ର ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ତାଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହେଲେ ଆମ ମନ ଓ ହୃଦୟ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ଉଦାର ଓ ସବତ୍ର ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଯିବ । 


ଆମ ମନ ଓ ହୃଦୟ ଯେତିକି ନୀଚ ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ ଆମେ ସେତିକି ସେତିକି 
ଠଃଖ ପାଉ | ଆମର ଅହଂକାର ଆମକୁ ନୀଚ ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ କରିପକାଏ । ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ 
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ଯୋଗୀର ସଂସାର ଓ ବିଯୋଗୀର ସଂସାର ୩୮୯ 


ସହିତ ଭୁକ୍ତହେଲେ ଆମର କ୍ଷୁଦ୍ର ଅହଂକାର ସେହି ବିରାଟ ସତ୍ତା ସହିତ ମିଶିଯାଏ, 

ତା'ର ଆଉ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ରହେ ନାହିଁ । ସେ ଆଉ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ 
ଭାବିପାରେ ନାହିଁ । ଆମର ଅହଂକାର ଆମକୁ ସବୁଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ କରେ ଏବଂ ଏହି 
ବିଛିନ୍ନତା ହିଁ ଆମ ଦୁଃଖ ବେଦନାର ମୂଳ କାରଣ ! ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ ରହିବାରୁ 
ଆମେ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଉ ଏବଂ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହେବାରୁ ଆମେ ଦୂଃଖ ସମୁଦ୍ରରେ 
ପଡ଼ଯାଉ | 


ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏହି ପ୍ରକାର ଯୁକ୍ତ ହେବାକୁ ଆମ ଶାସ୍ତରେ ' ଯୋଗ” 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଯଥାର୍ଥରେ ଯେଉଁମାନେ ଯୋଗକରି ଜୀବନ ବଞ୍ଚନ୍ତି, ସେହି 
ଯୋଗୀମାନେ ଏ ସଂସାରରେ ସବୁକିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ ବି ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ଯୁକ୍ତ 
ହୋଇ ରହିଥିବାରୁ ଆମ ଭଳି ଏଇ ସବୁ ପାର୍ଥିବ ସୁଖ-ଦୁଃଖଠାରୁ ବହୁ ଉର୍ଶ୍ବରେ ରହିଥାନ୍ତି । 

ଏହି ଯୋଗଯୁକ୍ତ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ବା ଯୋଗୀ ହେବାପାଇଁ ସର୍ବଦା ସଂସାରକୁ 
ଛାଡ଼ିବା ଦରକାର ନାହିଁ । ବରଂ ସଂସାରୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦର ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ଆମ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯୋଗ କରିବାକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । ପ୍ରକୃତରେ ବୁଝିବାକୁ 
ଗଲେ ସଂସାରକୁ ଛାଡ଼ି ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହୋଇଯାଇଥୂବା ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ଯୋଗ ଯେତେ 
ଆବଶ୍ୟକ ନୂହଁ, ସଂସାରୀଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ହିଁ ଏହା ବେଶି ଆବଶ୍ୟକ । ସେଥୁପାଇଁ 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ସଖା ଅର୍ବ୍ଧନଙ୍କୁ ଯୋଗତର୍ତ 
ସମଗ୍ର ଭାବେ ବୁଝାଇସାରି ତାଙ୍କୁ ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବାକୁ ନିର୍ଦେଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି । କେବଳ ଅର୍ବଧନଙ୍କୁ ନୁହେଁ, ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶୀକୃଷ୍ଣ ସମସ୍ତ ମାନବ ସମାଜକୁ 
ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସଂସାର କାର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ବାହ କରିବାପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି 

ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ତୁ ସର୍ବଦା ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ରହ । 
ତୋର ଚିତ୍ତ ସର୍ବଦା ମୋ ପାଖରେ ଲାଖୁଥାଉ । ତୋର ମନ, ହୃଦୟ ଓ ଶରୀରକୁ ମୋ 
ପାଖରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସମଗ୍ରଭାବେ ସମର୍ପଣ କର । ତୋର ଅହଂକାର, ଅହମିକା ଓ 
ସ୍ବାର୍ଥବୁଵ୍ଧିକୁ ମୋରି ପାଦତଳେ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଦେ । ତୋର ବୋଲି ତୋର ହୋଇ ଆଉ 
କିଛି ନ ରହୁ | ତୁ ସମଗ୍ର ଜଗତ୍ରେ କେବଳ ମୋତେଇ ଦେଖ ଓ ଅନୁଭବ କର | ତୁ 
କେବଳ ମୋ ପାଇଁ ବଞ୍ଚ, ମୋରି ପାଇଁ କର୍ମ କର ଏବଂ ମୋରି ଭାବରେ ପରିଚାଳିତ 
ହୋଇ ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମରେ ରତ ହୁଅ । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ତୁ ନିଜକୁ କର୍ଭା ବୋଲି 
ଭାବ ନାହିଁ କି କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵ କର ନାହିଁ । ତୋର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଲାଭକ୍ଷତି ବୋଲି କିଛି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ତୋ ଭିତରେ ନ ରହୁ | ସର୍ବତ୍ର ମୁଁ ଆତ୍ସା ଚେତନା ଓ ଶକ୍ତିରୂପରେ ରହିଛି ବୋଲି 
ଜାଣ ଏବଂ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ସେହି ଭାବରେ ତୋ ଭିତରେ ସର୍ବଦା ରହିଛି ବୋଲି ଜାଣ ଓ 
ଅନୁଭବ କର | ମୋ ସହିତ ସର୍ବଦା ଯୁକ୍ତ ହୋଇ କିପରି ରହିବୁ, ମୁଁ ତା'ର ପ୍ରଣାଳୀ 
ସବୁ ତୋତେ ବୁଝାଇଦେଉଛି ଶୁଣ । ମୋ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିବାର ବହୁ ବହୁ 
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୩୯୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ପ୍ରଣାଳୀ ବା ପଥ ବା ଭପାୟ ରହିଛି । ତୁ ସେଥିରୁ ଯେକୌଣସି ଗୋଟିଏ ପ୍ରଣାଳୀ 
ଅବଲମ୍ବନ କରିପାରୁ ବା ସବୂତକ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନ କରି ପରୀକ୍ଷା କରିପାରୁ | କିନ୍ତୁ 
ତୋର ଏକମାତ୍ର କର୍ଭବ୍ୟ ବା ଧର୍ମ ହେଲା ମୋ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହେବା | ତୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତୋର ଅହଂକାର ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ବଞ୍ଚଛୁ ଓ କର୍ମ କରୁଛୁ । ତୋର ଅହଂକାର 
ତୋତେ ଯେଉଁ ବୂବ୍ଧି ଦେଉଛି, ବିଗାର ଦେଉଛି, ଯୋଉ ସବୁ ଭାବାବେଗ ଦେଉଛି, ତୁ 
ତା' ରିଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ କର୍ମ କରୁଛୁ । ସେଥିପାଇଁ ତୁ ଏଇ ସବୁ ସାଧାରଣ ସୁଖ, 
ଦୁଃଖ, ଅଶାନ୍ତି, ଅବସାଦର ଗ୍ଲାନି ବା ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବୋଧ କରୁଛୁ । ତୁ ଆଉ ଏଣୁତେଣୁ 
କିଛି ନ ଭାବି ଶାନ୍ତ ଭାବରେ ମୋ କଥା ଶୁଣ ଓ ମୋଠାରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଯାବତୀୟ 
କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ କର | ତା' ଫଳରେ ତୁ ଦେଖବୁ ଯେ, ତୁ ଆଉ ପଥଭ୍ରଷ୍ଟ ହେବୁ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଏହି ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଶାର ସଙ୍କଟମୟ ସମୁଦ୍ରକୁ ପାରି ହୋଇଯିବୁ । ହେ ଅର୍ଜୁନ ! 
ଯୋଗୀ ହୁଅ, ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସଂସାରର କର୍ମ କର । 


୧୩୫. ଯୋଗ ହିଁ ଜୀବନ , ବିଯୋଗରେ ମୃତ୍ୟୁ 


Ce 


ଆମର ଏହି ପୃଥିବୀରେ ଅଧାରୁ ବେଶି ଲୋକ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। 
କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ଧର୍ମ ଓ ଭଗବାନ୍‌ ପ୍ରଭୃତିକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଛି । ଧର୍ମ, 
ଆତ୍କା, ପରମାତ୍ସା ପ୍ରଭୃତି ବିଷୟରେ ମାତିଥବା ଲୋକମାନଙ୍କୁ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଶାସ୍ତରେ 
ଅଫିମଖୁଆ ଲୋକଙ୍କ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇଛି । ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ କଥା ସବୁ 
ହେଲା ଅଫିମଭଳି ଏକ ନିଶା । ଏଥରେ ବାସ୍ତବତା କିଛି ନାହିଁ । ଏହା ଉପରେ 
କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟମାନେ ଆଦୌ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ତେବେ ଉଦାର କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟମାନେ କହନ୍ତି 
ଧର୍ମ, ଆତ୍ଲା, ଭଗବାନ୍‌ ପ୍ରଭୃତି ବିଷୟ ହେଲା ସମ୍ପୂର୍ଣ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବ୍ୟାପାର | ଯେ ସେଥୁରେ 
ମାତିବ, ସେ ତା” ଘରେ ମାତୃ, ବାହାରେ ଆସି ଯେପରି କେହି ଧର୍ମଧ୍ବଜା ନ ଉଡ଼ାଉ । 
ରାସ୍ତା ଉପରେ ଆସି ମନ୍ଦିର-ମସ୍‌ଜିଦ-ଗିର୍ଜା ତୋଳି ସେଠି ଘଣ୍ଟ-ଘଣ୍ଟା, ତୂରୀ, କାହାଳି 
ବଜାଇ ବା ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ ଚିକ୍ରାର କରି ଧର୍ମ ବା ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ଜୟଗାନ କର ନାହିଁ । 
କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ତତ୍ତଵରେ ଆତ୍ସା ବା ଭଗବାନ୍‌ ନାହାନ୍ତି । ସେମାନେ ଜଡ଼ବାଦୀ । 

କିନ୍ଧୁ ଏହା ହେଲେ ବି ସଚ୍ଚା କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟମାନେ ମଣିଷକୁ ଭଲପା'ନ୍ତି, ପୃଥିବୀକୁ 
ଭଲପା'ନି, ମଣିଷର ଓ ପୃଥିବୀର ମଙ୍ଗଳ ଚାହାନ୍ତି । ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାକ, 
ବ୍ୟାକୁଳ ହୁଅନ୍ତି । ଏପରିକି, ଜୀବଜନ୍ଧୁଙ୍କର ମଧ୍ଯ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରନ୍ତି | 
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ଯୋଗ ହିଁ ଜୀବନ, ବିଯୋଗରେ ମୃତ୍ୟୁ ୩୯୧ 


ଏମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଆଉ ଯେଉଁ ମଣିଷମାନେ କୌଣସି ଏକ ଧର୍ମକୁ ଆଶ୍ରୟ 
କରି ରହିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଅଧୁକାଂଶ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଜାଶିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ, 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଭପଲବ୍ଧ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ, ଭଶୃରଙ୍କୁ ଭଲପାନ୍ତି ନାହିଁ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭାବରେ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କର ଧାରଣା ଯେ, ଭଶ୍ବର ସର୍ବଶଲ୍ତିମାନ୍‌ | 
ତାଙ୍କୁ ପୁଜା-ଉପାସନା କଲେ ଆମକୁ ଆପଦ-ବିପଦ, ରୋଗ ଇତ୍ୟାଦିରୁ ରକ୍ଷା କରିବେ, 
ଆମେ ଯାହା ମାଗିବୁ ତାହା ଦେବେ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ ଯଦି ଆମେ ନ ମାନିବା, ତାଙ୍କୁ 
ସ୍ତବସ୍ତୁତି ନ କରିବା, ତାଙ୍କର ପୁଜା-ଉପାସନା ନ କରିବା, ତେବେ ସେ ଆମ ଉପରେ 
କ୍ରୋଧାନ୍ଵିତ ହୋଇ ଆମକୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବେ । ଏହିପରି ଭୟ ବିଶ୍ବାସରେ ଅଧ୍ୟକାଂଶ ଲୋକ 
ରଶ୍ଵରଙ୍କର ଉପାସନା କରନ୍ତି । ତେବେ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେତେକ ଲୋକ ଧର୍ମଶାସ୍ତରେ 
ଆଦିଷ୍ଟ ହୋଇଥବା କେତେକ ଧର୍ମନୀତି ମାନି ଚଳନ୍ତି । 


ଆଉ କେତେକ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କଥାରେ ମୁଣ୍ଡ ପୂରାନ୍ତ 
ନାହିଁ, କିନୁ ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ନେଇ ମାତିଥାନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ଇନ୍ଦ୍ର ବରୁଣ, ଦୂର୍ଗା, 
କାଳୀ, ଗଣେଶ, ଶିବ, ଯମ, ସୂର୍ଯ୍ୟ, ବିଷ୍ଣୁ ଇତ୍ଯାଦିଙ୍କୁ ନେଇ ନାନାଦି ଯାଗଯଜ୍ଞ, 
ପୂଜା-ଭପାସନା ଚାଲିଥାଏ ଏବଂ ବହୁ ଲୋକ ଏଇ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ନେଇ ମାତିଥାନ୍ତି । 
ସେମାନେ ଏଇ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମଧ୍ୟ ଭଲଭାବେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ । ନାନାଦି ମୁର୍ଗି, ପ୍ରତିମା 
ଓ ପ୍ରତୀକ ରଖି ସେମାନଙ୍କର ପୂଚା- ଅର୍ଚ୍ଚନା କରନ୍ତି । ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ସେହିସବୁ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଭଲ ପାଆନ୍ତି ନାହିଁ। ଅଧ୍ବକାଂଶ ଲୋକ ଶିବ ବା ଦୂର୍ଗା ବା ଗଣେଶଙ୍କ 
ପ୍ରେମରେ ପଡ଼ି ନ ଥାନ୍ତି, କେବଳ ସେମାନଙ୍କୁ ପୂଜା-ଅର୍ଚ୍ଚନା କରି ସେମାନଙ୍କୁ ସନୁଷ୍ଟ 
କରିବାକୂ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି । କାରଣ ଦେବଦେବୀମାନେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ ଧନ ଜନ 
ଗୋପଲକ୍ଷ୍ମୀ ବଢ଼ିବାପାଇଁ ବର ଦେବେ । ଯଦି ସେମାନେ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ 
ମଣିଷ ଉପରକୁ ନାନା ବିପଦ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଆସିଯିବ । 


ମୋଟ କଥା ହେଲା- ଅଧୂକାଂଶ ମଣିଷ କେବଳ ନିଜର କାମନା-ବାସନାର 
ପୂରଣ ପାଇଁ ଅଥବା ଆପଦ-ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ବା ବିଭିନ୍ନ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କର ଉପାସନା କରନ୍ତି । ଭୟ ହେତୁ ଅଥବା ବିପଦ-ଆପଦରେ କାତର 
ହୋଇ ଅଥବା କୌଣସି କାମନା-ବାସନା ପୂରଣ ଲାଗି ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵର ବା 
ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା-ଅର୍୍ଟନା କରନ୍ତି ଅଥବା ଯାଗଯଜ୍ଞ କରନ୍ତିୟ ସେମାନେ କେବେ 
ଧାର୍ମିକ ମଣିଷ ନୂହନ୍ତି ବା ଲଶ୍ଵରପରାୟଣ ନୁହନ୍ତି । 

ଯଥାର୍ଥ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଯଥାର୍ଥ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମଣିଷ କିନ୍ତୁ ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ଭଲ ପାଏ । 
ଦେବଦେବୀମାନଙ୍କୁ ଭଲପାଏ । ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ ଚାହେ, ବୁଝିବାକୁ ଚାହେ | 
ଭଶ୍ଵର ବା ଦେବଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରେମର କ୍ରଟୁମ୍ବିତା କରିବାକୁ ଚାହେ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସେ 
ତା' ଜୀବନର ମୁଳକେନ୍ଦ୍ର କରିବାକୁ ଗାହେ । ଭଶ୍ଵର ହିଁ ତା' ଜୀବନର ବା ତା' 
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୩୯୨ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ବଞ୍ଚବାର ମୂଳପ୍ରେରଣା ହୋଇଯାଏ । ଶଶ୍ବର ହିଁ ତା' ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇଯାନ୍ତି । 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତି ତା'ର ଭକ୍ତ, ପ୍ରେମ, ସ୍ବେହ ଏତେ ଅଧ୍ବକ ହୋଇଯାଏ ଯେ, ସେ 
ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ଭ ବି ତାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ରହିପାରେ ନାହିଁ ।  ସବୁଥୁରେ ସେ ତାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ ନ 
କଲେ ତା'ର ମନରେ ଶାନ୍ତି କି ତୃପ୍ତି ଆସେ ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ତା' ଅନୁଭବରେ ନ 
ପାଇଲେ ତାକୁ ସବୁକିଛି ବିସ୍ଵାଦ ଲାଗେ । ଘର ସଂସାର, କୁଟୁମ୍ପ ଦେଶଠାରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ଆକାଶ, ଜଳ, ସ୍ଥଳ, ଜୀବଜନ୍ତୁ, ବୃକ୍ଷଲତା, ପାହାଡ଼-ପର୍ବତ ସବୁଥରେ ସେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନୁଭବ କରିବାକୂ ଚାହେ । ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭଲପାଏ, ସେ ଗୋଟିଏ 
ମୁହୂରଁ ବି ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ବା ଭୂଲି ବଞ୍ଚପାରିବ ନାହିଁ । ଯେପରି ପାଣି ଭିତରୁ ମାଛକୁ 
କାଢ଼ିଦେଲେ ସେ ମରିଯିବ, ସେହିପରି ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଭଲପାଉଥବା ମଣିଷ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଛାଡ଼ିଦେଲେ ବା ଭୁଲିଗଲେ ମୁହୂର୍ଭକରେ ତା! ପ୍ରାଣ ଛାଡ଼ିଯିବ । ଏଇପରି ଲୋକମାନେ 
ହିଁ ଯଥାର୍ଥରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଲୋକ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପୂର୍ଣ୍ପ୍ରାଣରେ ଭଲ ପାଇଲେ ଜୀବନ ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତି ଚାଲିଯାଏ ଓ ମୂତ୍ଯୁ ପ୍ରତି ଭୟ ମଧ୍ଯ ବିଦୂରିତ ହୋଇଯାଏ | ତା' ଫଳରେ ମନରୁ 
ସମସ୍ତ ସନ୍ଦେହ, ସଂଶୟ, କୂଟିଳତା ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ହୃଦୟ 
ସର୍ବଦା ମଧୁର ଓ ଶୁଦ୍ଧ ଭାବରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରହିଥାଏ । ଏହି ଦୁଃଖତାପମୟ ଜୀବନଯାତ୍ରା 
ମନେହୂଏ ସତେ କି ଏକ ଆନନ୍ଦମୟ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ! ! 


୧୩୬. ଯୋଗରେ ଆନନ୍ଦ  ବିଯୋଗରେ ଦୁଃଖ 


ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ତା’ ଦୁଃଖ ଉପରେ ସଚେତନ ହୁଏ, ଯେତେବେଳେ 
ସେ ବୁଝିପାରେ ଯେ, ଏ ଜଗତ୍‌ ଓ ଏ ସଂସାର ପ୍ରକୃତରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ସୁଖପୂର୍ଣ ନୁହେଁ କି 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ ନୁହେଁ, କେବଳ ଆମେ ହିଁ ଆମ ଜୀବନକୁ ସୁଖପୂର୍ଣ୍ଣ କିମ୍ବା ଦୁଃଖପୂର୍ଣ 
କରିବାପାଇଁ ଦାୟୀ, ଆମେ ଇଚ୍ଛା କଲେ ଆମକୁ ଓ ଅନ୍ୟକୁ ସୁଖ ଦେଇପାରିବା କିମ୍ବା 
ଦୁଃଖ ଦେଇପାରିବା ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାରେ କହିଲେ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଦୁଃଖର କାରଣ 
ଓ ସୁଖର କାରଣ ବୁଝି ପାରିବା, ସେତିକିବେଳେ ହିଁ ଆମେ ଆମ ପାଇଁ ସୁଖ ଆନନ୍ଦର 
ଜୀବନଟିଏ ଗଢ଼ିପାରିବା । 


ସବୁ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଅବତାର ମହାପୁରୁଷମାନେ ଗୋଟିଏ ସାରକଥା ସମାନ 
ଭାବେ କହିଛନ୍ତି । ତାହା ହେଲାଓ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ସେହି ପରମ ଆନନ୍ଦମୟ, 
ପରମ ପ୍ରେମମୟ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇଯାଉ, ସେତେବେଳେ ଆମେ ଦୁଃଖକୁ 
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ଯୋଗରେ ଆନନ୍ଦ, ବିଯୋଗରେ ଦୁଃଖ ୩୯୩ 


ଡାଜିଆଣୁ । ଆମେ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ସହିତ ହୋଇଆଉ, ସେତେବେଳେ ଆମେ 
ସୁଖ ଆନନ୍ଦ ସହିତ ହିଁ ଥାଉ | ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ଆମେ ଦେଖିବା ଯେ, ମଣିଷ ଯୋଉ 
ପ୍ରକାର ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଛି, ତାହା ଏକ ଅନ୍ଧ ସ୍ବାର୍ଥପର ଢୀବନ । ସେ ତା” ଭିତରର 
ଅହଙ୍କାରକୁ ନେଇ ବଞ୍ଚୁଛି । ଏପରିକି, ସେ ତା'ର ପିତାମାତା, ସନ୍ତାନସନ୍ତତି, ପତିପତ୍ନୀଙ୍କୁ 
ନେଇ ଘରସଂସାର କରୁଥିଲେ ବି, ଅସଲରେ ତା'ର ଅହଂକାର ଓ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ନେଇ ସେ 
ବଞ୍ଚୁଛି । ଏହି ଅହଂକାର ହେଲା ଆମର ସବୁ ପ୍ରକାର ଦୁଃଖର କାରଣ । ଅହଂକାରୀ 
ମଣିଷ କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ ବଞ୍ଚେ | ସେ ସବୁକୁ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅଧକାର କରିବାକୁ 
ଚାହେ | ତା'ର ନିଜର ସୁଖ ପାଇଁ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବ୍ଯବହାର କରିବାକୁ ଚାହେ । 
ଏପରିକି ତା'ର ଭଲପାଇବା ମଧ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧ ଭଲପାଇବା ନୁହେଁ | ତା'ର କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ 
ସେ ତା'ର ଅହଂକାର ତାଡ଼ନାରେ କରେ । ସର୍ବୋପରି ଅହଂକାରୀ ମଣିଷ ଯେଉଁ ସବୁ 
ଧର୍ମାଚରଣ କରେ, ତାହା ମଧ୍ଯ ତା'ର ସ୍ଵାର୍ଥ ସାଧନ ପାଇଁ କରେ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ 
ଯଦି କେବଳ ନିଜର ଅହଂକାରକୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବାପାଇଁ ବସେ, ତେବେ ନିଜ ଅହଂକାର 
ଓ ଅନ୍ୟର ଅହଂକାର ଭିତରେ ସଂଘର୍ଷ ବଢ଼ିବ ହି ବଢ଼ିବ । ପ୍ରତ୍ୟେକେ ନିଜର ସୁଖ 
ଇଚ୍ଛା, ନିଜର ଚିନ୍ତା, ବିଚାର ଓ ନିଜର ଜିଦ୍‌ ଉପରେ ଅଟଳ ରହିବେ । ତେଣୁ ପରସ୍ପର 
ମଧ୍ଯରେ ଦୃନ୍ଦ୍ର ସଂଘର୍ଷ ଲାଗି ରହିବଇ ରହିବ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକାର ନିତ୍ୟ ଦୃନ୍ଦ୍ର ସଂଘର୍ଷ 
ଆମ ଭିତରେ ଲାଗିରହିବା ହେତୁ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଦୁଃଖ ଭୋଗୁଛୁ | 

କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ନୂହଁ, ସମାଜ ସମାଜ ଭିତରେ, ରାଷ୍ଟ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଭିତରେ, ଦେଶ ଦେଶ ଭିତରେ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଏହି ଅହଂକାରର ସଂଘର୍ଷ 
ସଂଗ୍ରାମ ଚାଲିଛି ଏବଂ ସମାଜ, ଦେଶ ଓ ସାରା ପୃଥିବୀରେ ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତ୍ରଣା ବଢ଼ିଗାଲିଛି । 
ଦେଶର ଶାସନ ପ୍ରଶାସନଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ପରିବାର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସର୍ବତ୍ର ଏହି ଅହଙ୍କାର ଓ 
ସ୍ବାର୍ଥର ସଂଘର୍ଷ ରାଲିଛି ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ କୌଣସିଠାରେ ଆମେ ସ୍ଥାୟୀ ସୁଖଶାନ୍ତି 
ଆନନ୍ଦ ପାଉ ନାହୁଁ ଏବଂ ସର୍ବଦା ଦୁଃଖ ବେଦନାରେ ସନ୍ତପ୍ର ହେଉଅଛୁ | 


ମଣିଷର ଏହି ଦୁଃଖ ବେଦନା ଦୂର କରିବାପାଇଁ ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନେ ଯେତେ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା କଲେ ବି, ତାହା ଦୂର ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । ସମାଜବାଦ, ସାମ୍ୟବାଦ, ଗଣତନ୍ତ୍ର 
ଆଦି । କୌଣସି ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରୁ 
ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ଦେଶ ଯେତେ ଧନୀ ଓ ସମୃଦ୍ଧି ଶାଳୀ ହେଲେ ବି ସେଠାର 
ଅଧ୍ବବାସୀମାନେ ସେମାନଙ୍କ କାମ୍ୟ ସୁଖ ପାଇପାରୁ ନାହାନ୍ତି ରାଜନୈତିକ ବା 
ଅର୍ଥନୈତିକ ଉପାୟରେ ଆମେ ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିପାରିବୁ ନାହିଁ, ଏପରିକି ଧାର୍ମିକ 
ଉପାୟରେ ବି ତାହା ସମ୍ଭବ ନୁହଁ । ତେତିଶକୋଟି ଦେବତାଙ୍କୁ ଅହୋରାତ୍ର ପୂଜା- 
ପ୍ରାର୍ଥନା ଉପାସନା କଲେ କିମ୍ବା ଦିନକୁ କୋଡ଼ିଏଥର ନମାଜ କଲେ ବି ମଣିଷ ସୁଖ 
ପାଇପାରିବ ନାହିଁ, ଶାନ୍ତି ପାଇପାରିବ ନାହିଁ । 
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୩୯୪ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ତେବେ ଏହି ପ୍ରକୃତ ସୁଖ ଆନନ୍ଦ କିପରି ମିଳିବ ? କୋଉ ବାଟରେ ଆମେ 
ଏହି ଦୁଃଖ ହାତରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇପାରିବା ? ତାହା ହେଲା- ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ବଞ୍ଚବ, ସେ ହିଁ ଯଥାର୍ଥରେ ଦୁଃଖମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବ, ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତି 
ପାଇପାରିବ । ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତହୋଇ ବଞ୍ଚବା ହେଲା ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇ ବଞ୍ଚିବା ! 
ଯୋଗ ଶଦ୍ଦର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ହେଲା ମିଳିତ ହେବା, ଏକାଠି ହେବା । ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରିଲେ ଆମେ ସାରା ପୂଥବୀା ଓ ବିଶ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବା | 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହେଲେ ଆମେ ଗୋଟିଏ କୀଟପତଙ୍ଗଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଗ୍ରହ 
ନକ୍ଷତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବା ଏବଂ ଏହି ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ 
ହୋଇ ରହିବା ହେଲା ଯଥାର୍ଥ ସୁଖଶାନ୍ତି ଆନନ୍ଦ ପାଇବାର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ | 


କିନ୍ତୁ ଏହା କିପରି ସମ୍ଭବ ହେବ ? ଏହା କ'ଣ ଏତେ ସହଜ କଥା ? ଆମେ 
ସମସ୍ତେ ଆମ ଅହଂକାରକୁ କିପରି ଛାଡ଼ିପାରିବୁ ? ଏହି ଅହଂକାର ତ ଆମକୁ ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରଜାପତିଠାରୁ, ଗୋଟିଏ ବୃକ୍ଷଠାରୁ, ଗୋଟିଏ ତାରାଠାରୁ ଓ ଆଉ ଗୋଟିଏ ମଣିଷଠାରୁ 
ପୃଥକ୍‌ କରି ରଖୁଛି । ଖାଲି ପୃଥକ୍‌ କରି ରଖୁ ନାହିଁ- ଆମକୁ ସବୁଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ କରି 
ରଖୁଛି । ଆମେ ବୁଝିବା କଥା ଯେ ଆମ ଭିତରେ ଯୋଉ ଆତ୍ସାପୁରୁଷ ଅଛନ୍ତି, ସେହି 
ଆତ୍ଛାହିଁ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ । ଏହି ଆତ୍ସାହିଁ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ । ଅବଶ୍ୟ ଏହି ଆତ୍ସା 
ସ୍ଵଭାବରେ ଏକ ହେଲେ ବି ସ୍ଵରୂପ ଓ ସ୍ଵଗୁଣରେ ବହୁ ହୋଇଛନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ତାରା 
ଭିତରେ, ମୋ ଭିତରେ ଓ ଗୋଟିଏ ପ୍ରଜାପତି ଭିତରେ, ଏପରିକି ଗୋଟିଏ ଗଛ ବା 
ପାହାଡ଼ ଭିତରେ, ଗୋଟିଏ ଧୂଳିକଣା ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଆତ୍ସା ଅଛନ୍ତି । କୋଉଠି ସେ 
ସୁପ୍ତ ବା ଜଡ଼ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି ତ କୋଉଠି ଜୀବନ୍ତ ଓ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ଆମେ 
ଯଦି ଆମ ଆତ୍ସାକୁ ଚିହ୍ନିପାରନ୍ତେ ତେବେ ସବୁଥିରେ ସେହି ଆତ୍କାକୁ ଖୋଜି ପାଆନ୍ତେ 
ବା ଅନୁଭବ କରିପାରନ୍ତେ ¦ କିନ୍ଧୁ ଆମର ଆମ ଭିତରେ ଗୋପନରେ ଲୁଚି ରହିଥୁବା 
ଆତ୍କା ସହିତ କିଛି ସଚେତନ ଯୋଗ ନାହିଁ । ପ୍ରଥମେ ଆମେ ଆମ ମନ, ହୃଦୟ ଓ 
ଶରୀର ଭିତରେ ଲୁଚି ରହିଥୁବା ଅତ୍ସା ସହିତ ଯୋଗାଯୋଗ ରଖିବାକୁ ହେବ । ଏହା 
ଅବଶ୍ୟ ସାଧନାର ବିଷୟ | କିନ୍ତୁ ତାହାହିଁ ଆମର ଆନନ୍ଦ ବା ସୁଖ ପାଇବାପାଇଁ ଏକମାତ୍ର 
ଉପାୟ | 

ମୁଁ ଏ ସୃଷ୍ଟି ଭିତରେ ଅଛି; କିନ୍ୁୁ ସବୁଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇଥଲେ ବି ବିଛିନ୍ନ 
ହୋଇ ରହିବି ନାହିଁ । ମୋ ଦେହ, ପ୍ରାଣ, ମନ ଓ ଆତ୍କା ସବୁଥୁରେ ଏ ସୃଷ୍ଟି ସହିତ ମମ 
ଏକାତ୍ସ ହୋଇ ବଞ୍ଚବି । ଏହାହିଁ ହେଲା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଯୁକ୍ତ ହେବା ଏବଂ ଏହାହି 
ଆମପାଇଁ ଏକମାତ୍ର ଆନନ୍ଦର ଉତ୍ସ | 
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ସୁନ୍ଦର ପୃଥ୍ବୀ ଓ ଚମକ୍ରାର ଜୀବନ ୩୯୫ 


୧୩୭. ସୁନ୍ଦର ପୃଥିବୀ ଓ ଚମଜ୍କାର ଜୀବନ 


ପରମସୁନ୍ଦର ବିଶ୍ବସ୍ପଷ୍ଟା ଭଗବାନଙ୍କର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆଲୋଚନା 
କରିସାରି ଆସନ୍ତୁ ଆମେ ସମସ୍ତେ ବିଚାର କରିବା, କିପରି ଆମେ ଆମର ଏହି ପ୍ରିୟ 
ପୃଥବୀଟିକୁ ଓ ଆମର ଦୁର୍ଲଭ ମାନବ ଜୀବନଟିକୁ ସୁନ୍ଦରରୁ ସୁନ୍ଦରତର କରିପାରିବା । 


ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ସତ୍ୟ, ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦର ଗୁଣତ୍ରୟ ଭିତରେ ସୁନ୍ଦର ହିଁ ମଣିଷକୁ 
ଦେଇଥାଏ ବଞ୍ଚବାରେ ଆନନ୍ଦ, ଆହ୍ଲାଦ ଆଉ ଉଲ୍ଲାସ । ଏହି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ହିଁ ଆମ 
ହୃଦୟରେ ସୃଷ୍ଟି କରେ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟଭାବ । ଜଗତ୍ରେ ଓ ଜୀବନରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିବା 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ଉପଭୋଗ କରିବା ପୂଣି ଜଗତ୍‌ ଓ ଜୀବନରେ ନିହିତ ଥବା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଆବିଷ୍କାର କରିବା ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର ଯଥାର୍ଥ ଧର୍ମାଗାର । ଆଉ ମଧ୍ଯ ନିଜ ଜୀବନରେ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ହିଁ ଆମର ଆଉ ଏକ ଧାର୍ମିକ କର୍ଭବ୍ୟ । 


ସେଥୁପାଇଁ ଯଥାର୍ଥ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଆଗେ ନିଜ ଜୀବନକୁ ସୁନ୍ଦର କରିବାର 
ସାଧନା କରନ୍ତି । ଆମ ଜୀବନ ହେଲା ଆମ ଆକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର ଲୀଳା | ଭଶ୍ଵର ଆମକୁ 
ଯେଉଁ ଆକୃତି ଦେଇଛନ୍ତି ତାହା ହେଲା ଆମର ଶରୀର ! ମଣିଷ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଶରୀର ଅଧକ ସରଳ ନିୟମରେ ଗଲିଥାଏ | ମାତ୍ର ମଣିଷର ଜଟିଳ 
ହୃଦୟ ଓ ଜଟିଳତର ମନର କ୍ରିୟାପ୍ରତିକ୍ରିୟା ତା? ଶରୀର ଉପରେ ଖୁବ୍‌ ପ୍ରଭାବ 
ପକାଇଥାଏ | ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ ଆମେ ଆମ ହୃଦୟ ଓ ମନକୁ ଯଥାସମ୍ଭବ ଶୁଦ୍ଧ, ସରଳ, 
ସଂଯତ ଓ ଶୁଭେଚ୍ଛା ପରିପୂର୍ଣ କରି ରଖିବା ଉଚିତ । ଆମ ମନ ଓ ହୃଦୟରେ ଶାନ୍ତି, 
ପ୍ରୀତି, କରୁଣା, ସରଳତା, ଅହିଂସା ଓ ସତତା ପ୍ରଭୃତି ଭାବ ରହିଲେ ଆମ ଶରୀର 
ଉପରେ ତା'ର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ । ଶରୀର ମଧ୍ଧ ସୁସ୍ଥ ଓ ସୁନ୍ଦର ହୁଏ, ସବଳ ଓ ସକ୍ରିୟ 
ହୁଏ । ଆମେ ଏଭଳି ଭାବେ ବଞ୍ଚବା, ଯାହା ଫଳରେ କି ଆମର ଆଖୁ ଦୂଇଟି ସର୍ବଦା 
ଭଲ ଓ ସୁନ୍ଦର ବିଷୟ ଦେଖିବାରେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ହେବ । କାନ ଦୁଇଟି ସର୍ବଦା ଭଲ ଓ 
ମଧୁର ବିଷୟ ଶୁଣିବାରେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ହେବ । ଆମର ପାଟିରୁ ସର୍ବଦା ସତ୍ୟ, ସରଳ ଓ 
ମଧୁର ବାକ୍ୟମାନ ଉଚ୍ଚାରିତ ହେଉଥିବ | ଏହି ଭାବରେ ଆମର ସବୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସର୍ବଦା 
ଭଲ ଓ ସୁନ୍ଦର ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ହେବେ; ତା' ଫଳରେ ଆମର 
ବାହ୍ୟ ଶରୀର ଓ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ନିଶ୍ଚୟ ସୁନ୍ଦର ଓ ଆକର୍ଷଣୀୟ ହୋଇପାରିବ । ଆମର 
ସବୁବେଳେ ମନେରହିବା ଉଚିତ ଯେ, ଆମ ଦୃଷ୍ଟି ଯାହା ଉପରେ ପଡ଼ିବ ତା'ର 
କଲ୍ୟାଣ ହେବ । ଆମ କଥା ଯେ ଶୁଣିବ ତା'ର ଆସ୍ଥା, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଉତ୍ସାହ ବଢ଼ିଯିବ । 
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୩୯୬ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଆମେ ଏପରି ଦୁର୍ଗନ୍ଧ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ନାହିଁ, ଯାହା ଫଳରେ କି ଆମ ଚାରିପଟେ ପ୍ରାଣୀମାନେ 
ସେ ଦୂର୍ଗନ୍ଧରେ ଅଣନିଃଶ୍ଵାସୀ ହୋଇଯିବେ । ଆମର ହାତ ବା ଦେହର ସ୍ପର୍ଶ ପାଇ 
ଯେପରି ପ୍ରାଣୀ ହେଉ କି ମଣିଷ ହେଉ, କି ଗଛ ବୃକ୍ଷ ହୁଅନୁ¬ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ 
ଆନନ୍ଦର ପୁଲକ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ଏକ ଆସ୍ଥା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଷି ହୁଏ । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ଭାବିବା ଉଚିତ ଯେ, ତାକୁ ରଶ୍ଵର ଯେଉଁ ଶରୀରଟି ଦେଇଛନ୍ତି 
ସେ ଶରୀରଟି ହେଲା ତା” ଭିତରେ ଥିବା ଆତ୍ସାପୂରୁଷଙ୍କର ମନ୍ଦିରଟିଏ । ତେଣୁ ମନ୍ଦିରଟିକୁ 
ସୁନ୍ଦର ଓ ପବିତ୍ର ରଖିବା ଆମର ଧାର୍ମିକ କର୍ଭବ୍ୟ । ବୈଷ୍ଣବ ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷମାନେ କହନ୍ତି 
ମଣିଷର ଶରୀର ହେଲା ଆତ୍କାର ଯଜ୍ଞ ଲାଗି ଏକ ବେଦୀ । ଭାଗବତ କହନ୍ତିଓ (ଏ 
ଦେହ ଥୁଲେ ସର୍ବ ପାଇ, ଜଳେ ଯେସନେ ଚନ୍ଦ୍ର ଛାଇ | ମହାଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ 
କହନ୍ତି¬ ‘ଶରୀର ଭିତର ଦେଇ ଆତ୍ସାପୁରୁଷ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି | ଆତ୍ସାର ଅନୁକୂଳ 
କରି ଯଦି ଆମେ ଆମ ଶରୀରର ପରିଚର୍ଯ୍ୟା କରିବା ତେବେ ଆମର ଶରୀର ହୋଇଉଠିବ 
ଏକ ଦିବ୍ଯଶରୀର | ଶରୀରକୁ ଅବହେଳା କରିବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୂହେଁ ! ତେଣୁ ଆମେ 
ଶରୀରର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ନି୍ଟୟ ସଚେତନ ଓ ସଚେଷ୍ଟ ରହିବା! 


ଆମେ ଆମର ବାହ୍ୟଜୀବନକୁ ସୁସଙ୍ଗତ ଓ ସୁନ୍ଦର କରିବା ଏବଂ ଆମର ଅନ୍ତର 
ଜଗତକୁ ମଧ୍ଯ ସୁସଙ୍ଗତ ଓ ସୁନ୍ଦର କରିବା । ଶେଷରେ ଆମର ବାହ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତର ଉଭୟ 
ଜୀବନରେ ଏକ ସୁସଙ୍ଗତି ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ରକ୍ଷା କରିବ । 

ଆମ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ହି ଏହି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର 
ଅଧଶ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ । ଏହି ଦେବୀଙ୍କଠାରେ ଅନନ୍ତ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଭରିରହିଛି । 
ସେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରେମର ଦେବୀ, କରୁଣାର ଦେବୀ; ସେ ଯେଉଁଠାରେ ଥା'ନ୍ତି ସେଠାରେ 
ଆନନ୍ଦ ପରିପୂର୍ଵଭାବେ ଥାଏ । ସେଠାରେ କିଛି ଅସଙ୍ଗତି ବା ବିଶୃଙ୍ଖଳା ନ ଥାଏ, ବୃଥା 
କୋଳାହଳ ନ ଥାଏ- ବରଂ ସେଠାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶାନ୍ତି ବିରାଜମାନ କରୁଥାଏ । ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ଯେଉଁଠି ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥାନ୍ତି, ସେଠାରେ ରାଗ, ରୋଷ, ପ୍ରତିହିଂସା, ବିଦ୍ଵେଷ ଓ କଳହ 
ନ ଥାଏ | ସେଠାରେ ଆନନ୍ଦରେ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ଦେବାନେବା ଚାଲିଥାଏ । ଲୋକେ 
ଯେମିତି ପ୍ରେମରେ ଦାନ କି ଉପହାର ଦେଇଥାନ୍ତି, ସେହିପରି ମଧ୍ୟ ଲୋକେ ପ୍ରେମର 
ସହିତ ଦାନ ଓ ଉପହାର ଗ୍ରହଣ କରୁଥାନ୍ତି । ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଥିବା ସ୍ଥାନରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ମନରେ 
ସନ୍ତୋଷ ପୂରି ରହିଥାଏ । ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟ ସବୁକିଛି ପ୍ରତି ଏକ ବିନମ୍ର କୃତଜ୍ଞତାବୋଧରେ 
ଅବନତ ହୋଇ ରହିଥାଏ | ସେଠାରେ କାହାରି ଚିରସ୍ଥାୟୀ ଅଭାବ ନ ଥାଏ | ସମସ୍ତଙ୍କର 
ସବୁ ଅଭାବ ସମସ୍ତେ ମିଳିମିଶି ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ପୁରଣ କରିଦେଇଥାଆନ୍ତି 

ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଯେଉଁ ମଣିଷର ହୃଦୟରେ ଥା'ନ୍ତି ସେ ମଣିଷ ଶ୍ରୀମନ୍ତ ମଣିଷ । ସେ 
ମଣିଷମାନେ ଯେଉଁ ପରିବାରରେ ଥା'ନ୍ତି ସେ ପରିବାର ଲକ୍ଷ୍ମୀମନ୍ତ ପରିବାର, ସେ 
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ସୁନ୍ଦର ପୃଥ୍ବୀ ଓ ଚମକ୍ରାର ଜୀବନ ୩୯୭ 


ମଣିଷମାନେ ଯେଉଁ ଦେଶରେ ଥା'ନ୍ତି ସେ ଦେଶ ଲକ୍ଷ୍ମୀମନ୍ତ ଦେଶ ! ଜଣକର ଧନସମ୍ପଦ 
କ୍ଷମତା ବଢ଼ିଗଲେ ଯେ ସେ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ଅନୁଗ୍ରହ ପାଇବେ ତାହା କେବେ ନୂହେଁ। 
ବରଂ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ଜଣେ ଦରିଦ୍ର ଚଣ୍ଡାଳ ଗୃହରେ ଅବସ୍ଥାନ କରିପାରନ୍ତି, ଯଦି ସେ ଗୃହର 
ନରନାରୀମାନେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଦେବୀଙ୍କର ସଦଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ଭୂଷିତ ହୋଇଥାନ୍ତି ¦ ଅନ୍ୟକୁ ଠକି, 
ପ୍ରତାରଣା କରି, ଚୋରି ଡକାୟତି କରି, ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ଧନକୁ କଳେବଳେ କୌଶଳେ 
ଆତ୍ସସାତ୍‌ କରି ସେହି କଳାଧନରେ ଯେଉଁମାନେ ମହାମହା ଅଡ଼ମ୍ବରପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ବିବିଧ 
ବିଳାସ ଉପକରଣପୂର୍ଣ ପ୍ରାସାଦମାନ ନିର୍ମାଣ କରିଥାନ୍ତି ତା' ଭିତରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ନ ଥାନ୍ତି । 
ସେ ସବୁ ଧନସମ୍ପଦ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ଦେଇ ନ ଥାନ୍ତି । ସେସବୁ ହେଲା କୁବେର ସମ୍ପଦ । 
କୁବେର ଜଣେ ଅପଦେବତା | କୁବେର ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା —କୁ + ବେର, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କୂସିତ ଶରୀର | କଳାଧନ ବା ମିଥ୍ୟା ଧନରେ ଧନୀ ହୋଇଥବା ଲୋକେ ବାହାରକୁ 
ଯେତେ ଚହଟଚିକ୍ୃଣ ଓ ମୋଟାସୋଟା ହୋଇଥିଲେ ବି, ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ପ୍ରସାଦ ନ ଥିବାରୁ ସେମାନେ ରାକ୍ଷସ ଭଳି ଦିଶନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ଉପସ୍ଥିତିରେ ପରିବେଶ ବଡ଼ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । ଅସତ୍ୟ, ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅଧର୍ମର 
କଳାଛାଇ ସେମାନଙ୍କ ଆକୃତିକୁ ଘେରି ରହିଥାଏ । ସେମାନେ ସବୁଠାରେ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଭିତରେ ଉଦ୍‌ବେଗ ଓ ଅନାସ୍ଥାଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । 


ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ପ୍ରସାଦ ନ ଥିଲେ ସବୁ ମଣିଷ ଶ୍ରୀହୀନ ଅସୁନ୍ଦର ହୋଇଯାନ୍ତି । 
ସବୁ ଦେଶ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀହୀନ ଓ ଅସୁନ୍ଦର ହୋଇଯାଏ । 


ଭଗବାନ୍‌ ଆମ ଭିତରକୁ ସତ୍ୟ, ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦର ଗୁଣ ନେଇ ପ୍ରବେଶ କରିଥାନ୍ତି । 
ଯେଉଁଠାରେ ସତ୍ୟ, ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦରର ପରିଚର୍ଯ୍ୟା ହେଉଥାଏ, ସେଠାରେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର 
ଉପସ୍ଥିତି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ ଯେଉଁମାନେ ଧର୍ମ ପରାୟଣ, 
ସେମାନେ ଧର୍ମ-ସାଧନାରେ ଏହି ସତ୍ୟ, ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦରର ଆରାଧନା କରିଥାନ୍ତି । ନିଜ 
ଜୀବନରେ ସତ୍ୟ, ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦରକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥାନ୍ତି । ପ୍ରକୃତ ଧା. ।କ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁ 
ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉପାସନା କରେ, ସେ ଏକାଧାରରେ ସତ୍ୟନାରାୟଣ, ଶିବ-ନାରାୟଣ ଓ 
ସୁନ୍ଦର-ନାରାୟଣ | ସତ୍ୟ, ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦର କେହି କାହାଠାରୁ ପୃଥକ ବା ବିଛିନ୍ନ ନୁହନ୍ତି । 
ଯାହା ପ୍ରକୃତରେ ସତ୍ୟ, ତା” ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦର ରହିଛନ୍ତି | ଯାହା ପ୍ରକୃତରେ 
ଶିବ ତା' ଭିତରେ ବି ସତ୍ୟ ଓ ସୁନ୍ଦର ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯାହା ଯଥାର୍ଥରେ ସୁନ୍ଦର ତାହା 
କୌଣସିମତେ ସତ୍ୟ ଓ ଶିବଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ ନୁହେଁ । ଜଗତ୍‌ ଓ ଜୀବନକୁ ସତ୍ୟ, ଶିବ ଓ 
ସୁନ୍ଦରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା କାହାର ଦାୟିତ୍ଵ ? ନିଶ୍ଚୟ ଆମର | 
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୩୯୮ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


୧୩୮. ମଧୁରାଧୂପତେଃ ଅଖୁଳମ୍‌ ମଧୁରମ୍‌... 


ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ କଥିତ ଅଛି ଯେ- ଏହି ଜଗତ୍ରେ ସବୁ ମଧୁର ! ଏଠି ପାଣି 
ମଧୁର, ପବନ ମଧୁର, ମାଟି ମଧୁର, ଆକାଶ ମଧୁର- ସବୁ କିଛି ମଧୁର | 

ଭଗବାନ୍‌ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ପରମ ଭକ୍ତ ଓ କବି ବିଲ୍ବମଙ୍ଗଳ ତାଙ୍କର ' ମଧୁରାଷ୍ଟକ 
ସ୍ତୋତ୍ରମାଳାରେ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମଭସ୍ତିରେ ବିଭୋର ହୋଇ ଗାଇଛନ୍ତି ଭଗବାନ୍‌ 
କୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ମାଧୂର୍ଯ୍ୟରସର ଅଧୂପତି, ତେଣୁ ତାଙ୍କର ସବୁକିଛି ମଧୁର | ତାଙ୍କ ମଧୁର 
ଶରୀରର ସବୁ ଅଙ୍ଗ-ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ ଦେଖିବାକୁ ମଧୁର । ତାଙ୍କର ବେଶଭୂଷା ମଧ୍ଯ ମଧୁର | 
ତାଙ୍କର କଥା, ତାଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ଭଙ୍ଗୀ, ତାଙ୍କର ବନ୍ଧୁତା ସବୁକିଛି ମଧୁର | ତାଙ୍କର ଚରିତ 
ଓ ଲୀଳା ମଧ୍ଯ ମଧୁର । ସେ ଯେଉଁସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ିୟ ଯଥାଓ ତାରଣ, ମାରଣ, 
ହରଣ, ରମଣ ସେସବୁ ମଧୁର | ସେ ଯାହା ଭୁଞ୍ଜନ୍ତି ତାହା ମଧୁର ଏବଂ ଏପରିକି ସେ 
ଯାହା ବାନ୍ତି କରନ୍ତି ତାହା ମଧ୍ଯ ମଧୁର | ତାଙ୍କର ଯମୁନାନଦୀ ଓ ତା'ର ନୀଳ ଲହରୀମାଳା 
ମଧୁର । ତାଙ୍କର ଗୋପୀ ଓ ଗୋପାଳମାନେ ମଧୁର, ତାଙ୍କର ଗାଭୀମାନେ ମଧୁର, 
ତାଙ୍କର ପ୍ରେମ ମଧୁର, ତାଙ୍କର କ୍ରୋଧ ମଧୁର ଓ ତାଙ୍କର ଶାନ୍ତି ମଧ୍ୟ ମଧୁର | ସେ 
ଯାହାକୁ ପାଳନ କରନ୍ତି ତାହା ମଧୁର ଏବଂ ସେ ଯାହାକୁ ପାଦରେ ଦଳନ କରନ୍ତି ତାହା 
ମଧ୍ଯ ମଧୁର । ତାଙ୍କର ମିଳନ ମଧୁର, ବିଛେଦ ମଧ୍ଯ ମଧୁର | ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵୟଂ 
ସମସ୍ତ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟର ଅଧପତି ଓ ଉତ୍ସ, ତେଣୁ ତାଙ୍କର ସବୁକିଛି ମଧୁର । 

ପରମ ଭଗବତ୍ପ୍ରେମା ଓ ଭକ୍ତ ବିଲ୍ମଙ୍ଗଳଙ୍କୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ସବୁକିଛି ମଧୁର 
ଲାଗିଛି । ଏପରିକି ଆମକୁ ଯେଉଁସବୁ କଥା ପିତା ଲାଗନ୍ତା ବା କଟୁ ଲାଗନ୍ତା ବା ଖଟା କି 
କଷା ଲାଗନ୍ତା, ବିଲ୍ମଙ୍ଗଳଙ୍କ ପରି ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ସେସବୁ କିଛି ମିଠା ଲାଗୁଛି । 
ଏହା କିପରି ସମ୍ଭବ ହୋଉଛି ? ଆମ ଭଳି ସଂସାରୀ ମଣିଷଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଏହା ବୁଝିବା 
ସମ୍ଭବ ହେଉ ନାହିଁ । କାରଣ ଆମ ମନ ଆଉ ହୃଦୟରେ ଯେତିକି ପ୍ରେମ ଓ ଭସ୍ତି 
ରହିଲେ ଆମକୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ଓ ଏ ପୂଥବୀର ସବୁକିଛି ମଧୁର ଲାଗନ୍ତା, ସେତିକି 
ପ୍ରେମ ଭକ୍ତି ଆମର ନାହିଁ । ଆମର ଝିଅ, ପୁଅ, ନାତୁଣୀ, ନାତିମାନେ ଆମ ଉଯରେ 
ମଳ ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି, ମୁତ ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି, ଆମକୁ ଏତେ ଘୃଣା ଲାଗେ ନା ତ ! ହସି ହସି 
ଆମେ ତାହା ସହ୍ୟ କରୁ ଓ ସଫା କରୁ | କିନୁ ଅନ୍ୟର ପିଲା ଆମ ଉପରେ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ 
କଲେ ଆମକୁ ଘୃଣା ଓ ବିରକ୍ତି ଲାଗେ ନା କି ? କାରଣ କ'ଣ ? ଆମେ ଆମ ପିଲାଙ୍କୁ 
ଭଲପାଉ ଓ ଅନ୍ୟର ପିଲାଙ୍କୁ ସେହି ପରିମାଣରେ ଭଲପାଉ ନା | ଆମେ ଯାହାକୁ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ମଧୁରାଧ୍ୂପତେଃ ଅଖୁଳମ୍‌ ମଧୁରମ୍‌... ୩୯୯ 


ଭଲପାଉ, ତା'ର ଝାଳୁଆ ଦେହ ଆମ ଦେହରେ ଲାଗିଲେ ଖରାପ ଲାଗେନା, ବରଂ 
କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଲ ଲାଗେ । କିନ୍ତୁ ଯାହାକୁ ଆମେ ଭଲପାଉନା, ତା' ଦେହର 
ସ୍ର୍ଶ ଆମ ଦେହରେ ବାଜିବାମାତ୍ରେ ଆମେ ବିରକ୍ତ ହୋଇଉଠୁ | ତେଣୁ ଭଲପାଇବା ହିଁ 
ମୂଳ କଥା। 


ଆମେ ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଲପାଇବୁ ଓ ସେହି ସୂତ୍ରରେ ଏ ଜଗତ୍‌କୁ ଭଲପାଇବୃ, 
ତେବେ ଆମକୁ ଆଉ କିଛି ଖରାପ ଲାଗିବ ନାହିଁ, ପିତା କି ଖଟା କି କଟୁ କିଛି ଲାଗିବ 
ନାହିଁ । ସବୁ ଆମକୁ ମଧୁର ଲାଗିବ, ସମସ୍ତେ ଆମକୁ ମଧୁର ଲାଗିବେ । ଅସଲ କଥା 
ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଲପାଇବା | ତାଙ୍କୁ ଭଲ ଠ୦ାଇଲେ ଆମେ ତାଙ୍କ ଜଗତକୁ ମଧ୍ଯ 
ଭଲପାଇବା । ଏପରିକି ଆମ ପ୍ରତି ଯେ ଖରାପ ବ୍ୟବହାର କରୁଛି ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ 
ଭଲପାଇପାରିବା ! ତା' ଗାଳି ଅପମାନ ବି ଆମକୁ ରଗାଇବା ପରିବର୍ଭଶେ ବରଂ ମଜା 
ଲାଗିବ ! 


କିନ୍ତୁ ଆମେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭୟ କରୁ, ସମ୍ମାନ କରୁ, ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ 
କେବଳ ପୂଜା-ଉପାସନା କରୁ । ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମହାଶକ୍ତିମାନ୍‌ ବୋଲି ଭାବୁ । 
ତେଣୁ ଦୁଃଖ-ବିପଦରେ ସେ ଆମକୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ ବୋଲି ତାଙ୍କ ପାଖେ ଜଣାଣ କରୁ, 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁ । ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ସଭିଙ୍କ କାମନା ପୂରଣକାରୀ ବୋଲି ଆମେ ତାଙ୍କୁ 
ସବୁବେଳେ କେବଳ ଆମର ଦରକାରୀ ଜିନିଷ ମାଗୁଥାଉ- ପ୍ରଭୁ ! ଆପଣ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ | 
ଆପଣ ପରମ କୃପାଳୁ | ଆପଣ ବିପଦଭଞ୍ଜନ । ମୁଁ ଭୟଙ୍କର ଦୁଃଖ-ବିପଦରେ ପଡ଼ିଛି, 
ମୋତେ ଦୟା କରନ୍ତୁ | ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ପାଖେ ଶରଣ ପଶୁଛି ମୋତେ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ | 


ଏକଥା ସତ ଯେ, ଆମେ ଆମ ଦୁଃଖ-ବିପଦବେଳେ ତାଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ନିଶ୍ଚୟ ଡାକିବୁ । ତାଙ୍କୁ ନ ଡାକି ଆମେ ଅବା ଆଉ କାହାକୁ ଡାକିବୁ ୨ ଗୋପୀ ଓ 
ଗୋପାଳମାନେ ବି ବିପଦବେଳେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଡାକୁଥିଲେ | କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଆମର 
ସମ୍ପର୍କ କ'ଣ ଏତିକିମାତ୍ର ୨ ସେ ବଡ଼ଲୋକ ବୋଲି ଆମେ ତାଙ୍କ ପାଖେ ସବୁବେଳେ 
ହାତ ପତେଇବୁ ? ଆମେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଭଲପାଇବୁ ନାହିଁ ଯେମିତି ତାଙ୍କୁ ଗୋପୀ 
ଆଉ ଗୋପାଳମାନେ ଭଲ ପାଉଥିଲେ ? କିଏ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭୁ ବୋଲି ଭାବି ତାଙ୍କୁ 
ଭଲପାଏ ଓ ତାଙ୍କର ସେବା କରେ | କିଏ ବା ତାଙ୍କୁ ପରମ ସଖା ବୋଲି ଭାବି 
ଭଲପାଏ ଓ ତାଙ୍କର ବନ୍ଧୁ ସେବା କରିଥାଏ । କିଏ ବା ତାଙ୍କୁ ସନ୍ତାନ ବୋଲି ଭାବି 
ତାଙ୍କର ଲାଳନପାଳନ ସେବା କରିଥାଏ । କେହି ବା ତାଙ୍କୁ ପରମ ପିତା ଭାବି ବା 
ମାତା ଭାବି ଭଲପାଏ ଓ ସେବା କରୁଥାଏ | କେହି କେହି ପୁଣି ତାଙ୍କ ପରମ ସ୍ଵାମୀ ବା 
ପ୍ରେମିକ ବୋଲି ଭାବି ତାଙ୍କ ସହ ପ୍ରଣୟ ଲୀଳା କରୁଥାଏ ଓ ପ୍ରୀତି-ସେବା କରୁଥାଏ | 
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୪୦୦ ସନାତନ ଧର୍ମର ସାରକଥା 


ଏଇମାନେ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ଭକ୍ତ କାରଣ ଏମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଲ 
ପା'ନ୍ତି ଏବଂ ଏଇ ଭଲ ପାଇବା ହେଲା ସ୍ଵଭାବରେ ଏକ ମଧୁର ଅନୁଭୂତି । ଭଲପାଇବା 
ଲୋକପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ସୁନ୍ଦର ଆଉ ମଧୁର ଏବଂ ତାଙ୍କର ଏହି ଜଗତ୍‌ ଓ ଜଗତ୍ର 
ସବୁକିଛି ମଧ୍ୟ ସରସ, ମଧୁର ଓ ସୂନ୍ଦର, କାହିଁକି ନା ସେଇ ସୁନ୍ଦର ଓ ମଧୁର ପ୍ରିୟତମ 
ଭଗବାନ୍‌ ଏ ଜଗତ୍ର ସବୁ ଭିତରେ ଲୁଚି ରହିଛନ୍ତି | ସେ ଜଣକ ଭିତରେ ରହି ମୋତେ 
ଆଲିଙ୍ଗନ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଆଉ ଜଣକ ଭିତରେ ରହି ମୋତେ ଅପମାନ କରୁଛନ୍ତି 
ପ୍ରକୃତ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର, ଭଶ୍ଵରପ୍ରେମୀମାନଙ୍କର ଏହିପରି ଭାବ ହୋଇଥାଏ । ଏପରି 
ଭଗବତ୍ପ୍ରେମୀ ଲୋକ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଏ ପୃଥିବୀରେ ଓ ଆମ ସମାଜରେ ଅଛନ୍ତି ଅବଶ୍ୟ 
ଅଳ ଅଛନ୍ତି, କିନୁ ଅଛନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭଗବାନ୍‌ ସୁନ୍ଦର ଓ ମଧୁର ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟି ମଧ୍ୟ ସୁନ୍ଦର ଓ ମଧୁର । ଆମେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଲପାଇବା କ'ଣ ଜାଣି ନାହୁଁ, ତେଣୁ 
ଆମକୁ ସବୁବେଳେ ସବୁକିଛି ବିରକ୍ତ ଲାଗୁଛି, କଷ୍ଟ ଲାଗୁଛି, ସବୁକିଛି ପିତା ଆଉ 
ଅଲଣା ଲାଗୁଛି । ଅସଲ ମଧୁରତା ରହିଛି ଭଲ ପାଇବା ଭିତରେ ଏବଂ ଭଶ୍ବରହିଁ ସବୁ 
ମାଧୁର୍ଯ୍ୟର ଖଣି । 

ଆମର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ସର୍ବଦା ପ୍ରାର୍ଥନା ହେବା ଉଚିତ ' ହେ ସର୍ବମାଧୂର୍ଯ୍ୟର 
ଅଧୂପତି ! ହେ ପରମପ୍ରେମିକ ! ମୋତେ ଭଲପାଇବା ଦିଅ । ମୋତେ ତୁମର ମାଧୁର୍ଯ୍ୟରସ 
ଦିଅ । ମୋ ହୃଦୟରେ ମିଠା ଭରିଦିଅ । ମୋ ହାତ ମଧୁମୟ ହେଉ | ମୋ ମଧୁର ହୃଦୟ 
ସହିତ ଯାହାର ହୃଦୟ ଲାଗିବ ସେ ହୃଦୟ ଯେପରି ମାଧୂର୍ଯ୍ୟରେ ଭରିଯାଉ । ମୋର 
ମିଠା ହାତର ସ୍ପର୍ଶ ଯୋଉଠି ଲାଗିବ, ସେଠାରେ ଯେପରି ମଧୁର ଝରଣାଟିଏ ଝରିଯାଉ ।' 
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